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I. The rules of performance. 


Performance of the feasts of merit is regulated among the Sangtams 
by two general rules : 

1. The traditional sequence must be followed. 

9. A feast may not be given in any one year before the crops are 
gathered. 

Otherwise a man is free to carry out any of the series whenever he is 
sufficiently affluent to do so. 


II. The series of feasts. 
4. Yungtt. 


Essentials: The first of the series is Yungt?. The essentials of the 
feast are (1) the killing of four pigs, (2) the supply of beer to his guests 
by the feaster. 

Ritual: At this, and at all subsequent feasts the giver is helped by 
two ritual friends known as shyangry myangrr. They need not belong to 
his clan or village, and are in the nature of “bond friends”. They receive 
a liberal share of the sacrificial meat, and each has a reciprocal obligation 
to choose the feaster as one of his shyangrr myangrr at the next sacrifice 
he performs. The feast lasts one day and the pigs are killed in front of the 
feaster’s house by an old man of the clan, who dispatches them with a spear. 
A sacred fire is lit at the spot, from embers of a special fire previously kindled 
inside the feaster’s house for brewing beer. Further details of this are given 
below. No dance is held. 

A striking feature of this feast is that, beer is provided primarily 
for phratries other than those of the giver. Thus in the village of 
Phirre-Ahirr, where there are two phratries, the component clans invite 
one another as under: 

Chingrr | Invite faaee 
Anarr <—_———> { Lenti-Tongrr 
Monesane! Are invited by | Reti-Tongrr 


The feaster’s own clan are also invited, but only secondarily, and it is 
definitely a primary duty to invite the other phratry. 

The skulls of the pigs killed are put up at once inside the feaster’s house. 

Privileges: a) The feast entitles to a handsome cloth, patterned 
alternately with broad red and blue-black stripes, each dark stripe narrowly 
centred with blue. There is a broad patch of small rectangles of red weel 
across the centre: these are symbols of the ferment u8ed for making beer. 

b) In some villages at least a rounded porch may be built on at the 
back of the living house and the field house. 


2. Yungti. 


The Yungti feast is repeated at a convenient interval, usually of a. 
year or two. 
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3. Anttz. 


Essentials: The animals sacrificed at this feast are: 


One mithan 
One cow 


One pig } If possible a boar. 


|r possible bulls 


The beer at the feast is provided by both the giver and closely related 
members of his clan. 

Ritual: The ritual is identical with that described below for. the second 
Amiz and the Tchar Tsu festivals, except that the mithan and the bull are 
simply killed in front of two forked posts, and are not previously dragged 
round the village (wide infra). Members of the givers own phratry are pri- 
marily invited ; leading men and special friends from other phratries may 
be asked as well. 

Privileges: The giver of Amitz is entitled a) to wear a cloth of which 
the ground colour is black, with several narrow red stripes, and embroidered 
in red with symbolie representations of mithan horns. 

6b) To put bamboo splinters along the top of his roof, placed close 
together, and criss-cross. They may also be put on the field-house, granary, 
and graves of near relatives (Plate IV, Fig. 2). They are symbolic of the 
joined hands of the dancers at the feast. 

c) Rough wooden models of wagtails (Metacilla sp.) may be put on 
the roof. The explanation of this is that the bobbings and pirouettings of 
wagtails are reminiscent of the movements of a dancer. 

d) Two feathers of the Great Indian Hornbill (Dichoceros bicornis) may 
be worn in the ceremonial head-dress of the feaster. 

e) The wife may wear a fringe to her body cloth. 

f) She may wear a skirt elaborately striped with red and blue, and 
with a narrow white central strip. . 

g) Necklaces of cornelian beads, large white discs of conch shell, and 
crystal ear-rings may be worn by the women of the feaster’s household, and 
by his female descendants in perpetuity. 

h) In some villages a hanging fringe of thatch grass (such as all Chang 
Nagas use) may be put on the projecting roof of the house. In others, a 
projecting porch-roof is put on over the door (Plate IV, Fig. 2). The hanging 
_ fringe is regarded as symbolic of the dewlap of a mithan. 


4. Antitz. 


The Anitz is repeated in identical manner, except that a second mithan 
is substituted for the bull, the sacrificial animals thus being two mithan 
and one pig. As before, the relatives help with supply of beer. No additional 
privileges seem to result except that a third hornbill feather may be worn. 

This feast is very frequently combined with the next, doubtless for 
economy in mithan, as only two are killed when a combined feast is held. 
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5. Tchar Tsu. 


Essentials: a) Two mithan are sacrificed. 

b) Beer is provided for fellow-clansmen, and it is incumbent on the 
giver to produce it from his own resources. 

Ritual: The ritual for the Tchar Tsu is the same as that for Anzitz 
with the important exceptions that the mithan are dragged round before 
killing and that when the feast is given by itself no dance is held (vide infra). 

Privileges: The feast qualifies for the Tsungkotepsu cloth of the 
neighbouring Ao tribe. This cloth, described by J. P. Mitts’, is red and 
black with a central white band painted in black with figures of animals 
and other symbols. They are bought by the Sangtams from the Ao villages 
of Longsa and Ungma, two days journey away. I have no information of 
other privileges. 


III. Details of the ritual. 


The date for a feast is fixed at the convenience of the giver, and may 
be any time between the gathering of the harvest, and the next sowing 
season. In practice they are always held between December and March. 

The following account is for the combined Aniztz and Tchar Tsu feasts, 
when the most elaborate ceremonial is performed. 


4. Preliminaries. 


Six days before the sacrifice, the fire in the giver’s house is allowed 
to die out and the hearth is cleaned. One of the two village priests, known 
as peypiivr, who seem to correspond very closely to the puthi of the Lhota 
Nagas #, is called in: he fetches a little earth from outside on the blade of 
his dao. This he spreads symbolically on the site of the hearth. A new fire 
is lit on the site of the hearth by one of the two ritual friends of the feaster - 


or shyangrr myangrr, who uses a fire-thong for the purpose. 


The next six days are devoted to the preparation, by ritual pounding, 
of jobs tears and rice by the women of the household, and the brewing of 
beer. All grain used for beer must be cooked over the new fire, which must 
on no account be allowed to go out. 

News is spread abroad that the feast is about to take place: the 
relatives and friends from other villages are invited ; and the fellow-clansmen 
look over their ceremonial dress, if need be sending out to neighbouring 
villages to borrow any articles they may be short of. 

Two great forked posts, ten or twelve feet high, are cut from the 
jungle, and are brought in by fellow-clansmen (Plate IT, Fig. 1): they are 
put up in the nearest open space to the feaster’s house, and alongside 
others still standing from previous feasts. 

The two mithan are caught and tethered. 


+ J. P. Mitts, The Ao Nagas (1926); *p. 37. 
* J. P. Mitts, The Lhota Nagas (1922), p. 121. 
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2. First Day. 


Ropes of creeper are tied to the horns of the mithan, and they are 
pulled round the feaster’s khel or section of the village by men of his phratry 
in festive dress, with chants appropriate for the occasion. During their 
progress it is most unlucky for the beasts to stop, and an old man is delegated 
to chide them on with a long bamboo wand. The khel circumscribed, the 
forked posts are reached ; here the mithan are shackled and thrown, with 
the head against the foot of the post. A small cut is made in the skin over 
the heart by an old man of the clan, who uses a spear. Then another 
clansman pushes in a sharpened wooden stake which he twists about in the 
animals vitals until it is dead. While it is being killed it is struck symbolically 
with the bamboo rod just referred to.. As the beast twists and rolls in its 
death agony, water is poured on the tongue and muzzle. As soon as it is 
dead, the head is cut off and is tied high up on the forked post (Plate II, 
Fig. 1). When the head is being tied on a small spray of cane leaves 
(Calamus sp.) is affixed to the bottom of the fork, and beer is poured over 
them. The meat is then divided up: 

a) The meat of the head to the two ritual friends or shyangrr myangrr. 
This is not cut off for another two days. 

b) The hind-legs to the two shyangrr myangrr. 

c) The fore-legs to the younger sister. 

d) The neck to the elder brother. 

e) The rump and tail to the father-in-law. 

f) The stomach, skin, and organs of the belly to the father. 

g) One side to the near relatives of the mother. 

h) The other side and the remaining “lights” to the dancers, including 
the feaster himself. 

In the event of a would-be recipient being dead (or non-existent) the 
share goes to the nearest equivalent relation. 

If the relative in question is living in another village the meat is sent, 
and there is no obligation to attend the feast. An hour or so after sun-down a 
short dance takes place. I did not see this in Phirre Ahirr, but it was repro- 
duced for me in the neighbouring village of Chimongrr. A party of men 
and youths in ceremonial dress assemble at the feaster’s house armed with 
spears and daos ; they form up in file, with the front rows three or four abreast 
and made up of the most senior men present. They dance through the khel 
with slow and measured hopping steps, chanting slowly, and with spears 
pointed downwards (Plate I, Fig. 1). Youths and boys walk in front and 
on either side carrying flaring bamboo torches, which are lit at the new fire 
in the feaster’s house. Returning back to the scene of the sacrifice the mea- 
sured progress is changed to a walk, and the column splits to walk single 
file in opposite directions round the posts. They pass one another and 
then join up again. Thereafter all disperse. 
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3. Second Day. 


I reached the place of sacrifice a few minutes after sun-rise. A fire 
had been built to the side of the posts, and had just been kindled. I was 
told that it was lit by one of the peypiirr (priests) with embers from the new 
fire in the feaster’s house, and that the kindling had to take place precisely 
as the first rays of the sun appeared over the horizon. I commented on the 
fact that the two mithan heads were fastened so as to face due east, and was 
told by the senior peypiivy that custom ordains that the forked posts must 
be so orientated that the heads catch the first rays of the risen sun. The 
spear and the two stakes with which the mithan had been killed, and also 
the two ceremonial wands were fastened to the posts (Plate II, Fig. 1). A 
small tubular basket (Plate II, Fig. 1) was hanging on one post, and I was 
informed that it contained small pieces of meat as an offering to the sun 
and the. moon. Several large gourds of beer stood at the bottom of the 
posts. Hard-by the new posts was another pair (Plate II, Fig. 1): these 
had been put up the previous year by the feaster’s uncle. The combined 
feast was being given by a young man, aged about thirty, named Chan- . 
thong Pi. He gave his first Anitz three seasons ago. 

I asked to see the two shyangrr myangrr (ritual helpers): one was 
pointed out, while the other, who lived a day’s journey away in the village 
of Chimongrr, had not arrived in time for the feast. He came next day to 
collect his share of the meat. Two women were still at work pounding grain ; 
the pounder placed outside the house for this part of the ritual (Plate I, 
Fig. 2). Articles of festive dress were hanging up outside most houses ; 
otherwise there was no undue air of excitement or expectancy. Men started 
arriving and putting on their cowrie aprons, head-dresses, baldricks, tails, 
and other ornaments. It was a point of honour that every man must wear 
the ornaments to which he was entitled. Those who were not entitled to 
put up hornbill feathers either wore imitation ones made of the sheath of 
the giant bamboo (Dendrocalamus giganteus), or else simply wore little 
splinters of wood in the bearskin hat. The dress was as for all Naga tribes 
of this area (Semas, Aos, Lhotas), a minor feature being the attachment 
of a small bell to the “tail” to jingle during the dancing. 

When a small quorum was ready, the two peyfiirr took each a small 
leaf-cup of plantain leaf filled with beer, and a small leaf of rice, which they 
sprinkled on the ground with a muttered invocation. This was to initiate 
the dancing, and almost at once ten or twelve men joined hands, and forming 
a half-circle started to dance round the sacrificial posts. Their numbers 
increased rapidly, and there were soon thirty or so men circling round. In 
contrast to the dance of the previous evening, only the leader carried a dao, 
and the rest had no weapons with them. The dancers were arranged in order 
of seniority, older men who had performed all the feasts and taken heads 
leading. The circle was not complete, and the “tail” was made up of a 
number of small boys from eight to fifteen years of age, who were pulled in 
at random. This is a regular custom, and is said to be for initiation into 


The Feasts of Merit among the Northern Sangtam Tribe of Assam, 7 


the ritual, as a kind of dancing-class (Plate II, Fig. 2). When the dancing was 
getting properly under way the senior peypiiry in partial ceremonial dress, 
and carrying a spear (Plate II, Fig. 1) came forward, accompanied by another 
elderly man wearing his ordinary blue cloth: and the two acted as masters 
of ceremonies, walking round inside the semi-circle, guiding the dancers 
round, and initiating each change of dance or song. Another, and rather 
senile old man, also in partial dress, and holding a spear, took charge of the 
small boys, shepherding their ragged steps. The dancing was of the same 
lively hopping style as among the Sema Nagas ? and the distinction between 
dances rested virtually in the foot work. Some dances were more or less 
pantomimic ; others seemed to be mainly the accompaniment of chants. 
Among those of the first type, one portrayed the stamping of buffalo, another 
the sidling walk of crows, another the threshing of grain. The secontl type 
included a chant in honour of the sun (this was one of the first to be 
performed), another was: so that the weapons should be sharp and ready, 
another was in honour of the giver of the feast, another related to the Great 
Indian Hornbill, another commemorated the slaughtered mithan (during 
this song the master of ceremonies continually pointed at the mithan heads) ; 
and another was to welcome the English visitor. 

Occasionally the head of the semi-circle wound outwards, and the 
dancers looped round, to end up dancing with their backs to the sacrifice 
(Plate IV, Fig. 1). Once two dancers stood out and were handed spears. The 
chain of dancers disappeared chanting down the village street, and the pair 
set at each other in a “cockfight” in front of the posts. This was a parti- 
cularly effective touch as the chanting line wound away out of sight and 
hearing, and the hum of their singing returned back once more. When the 
dancing was well under way the scene was an unforgettable one, with the 
ring of richly clad, chanting, dancing figures gyrating round the two great 
heads bound high above them. 

The feast was not an occasion for universal celebration : people from 
the other two khels of the village hardly seemed to know it was in progress, 
and even the feaster’s clansmen did not all attend, and a proportion were 
going about their every-day tasks. Nor was the feaster a particularly 
prominent figure : he took his proper place by seniority in the line of dancers. 
There was apparently no obligation for anyone concerned with him to take 
an active part, and his father-in-law was standing by in his ordinary clothes 
as a spectator. 

The dancers dropped out now and again for a rest, according as they 
felt inclined : not so the small boys, who were literally danced off their short 
legs ; and every laggard was good humouredly gingered on by the old man, 
with the butt end of his spear. 

After two hours or so the two senior performers dropped out, and 
taking each a leaf cup of beer and a little rice, sprinkled it on the ground 
with an invocation ; and looking towards the sun as they did so (Plate III, 


8 J, H. Hurron, The Sema Nagas (1921), p. 111. 
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Fig. 1). This was the signal for dancing to stop : the women of the household 
at once bustled out with gourds of beer and leaf plates of rice and meat from 
the sacrificed mithan. Everyone was given a meal, and the women were 
most assiduous in pressing food and drink on the dancers (Plate III, Fig. 2). 
The giver of the feast ate with the rest and was allowed to consume his own 
sacrificial meat. Shortly before the dancing stopped, a metal tureen was 
placed on the fire by the posts, and was filled with beer from the gourds 
which had been previously put at the foot of the sacrificial posts (Plate II, 
Fig. 1). This beer was drunk by the four senior men present: 

Dancing then started up again, perhaps a little less organised than 
before ; and from new on short lengths of bamboo containing an uncut node 
were thrown on the fire at intervals, where they exploded with a loud report. 
I asked the meaning of this, and was told that it was to wake up any sluggards 
among the dancers, who, replete with food and beer, might be dozing off. 
During this phase of the dance, a side of mithan was carried past and was 
cut up outside the feaster’s house for distribution to the performers. Soon 
after this I had to leave. The dancing was to continue all day, with intervals 
for food and rest, until dusk. 

I was told that a cock would be sacrificed precisely at sun-down, and 
set up. It must if possible be white in colour, and to use a black bird 
is strictly forbidden. 


4. Third Day. 


The festival is in effect over. The two mithan heads are taken down, 
the meat cut off and given to the shyangrr myangrr, and the heads are put 
up on the front wall of the feaster’s house. Before they are taken down, beer 
is dashed over them with appropriate invocation. During this day the fire 
is kept up: it is allowed to die out by the morning of the next day. 


+. Subsequent Ritual. 


The feaster and his two shyangrr-myangry must remain chaste for a 
period of thirty days. 


IV. Interpretation. 


To gain a reasonably full understanding and knowledge of the Sangtam 
Feasts of Merit would require a period of prolonged residence and a good 
acquaintance with the language. Since neither of these conditions are likely ° 
to be fulfilled either by myself or by other investigators it seems justifiable 
to attempt a short analysis of the more prominent features of the ritual. 

In the first place, as we have seen, there are elaborate rules for the 
supply and provision of beer, which in the first feasts is given to outside 
clans, and in the higher series entirely to the feasters own kindred, while 
it is provided sometimes by the feaster and sometimes by his kindred: This 
is indicative of the complex economics underlying the supply of liquor, 


which are apparently just as real and defined, if not so obvious, as in the 
case of the meat. . 
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Plate I 


Vee, aN 

A slow, hopping 
dance, with all 
dancers fully ar- 
med, is carried 
out the evening 
before the main 
part of the feast. 
The dance shown 
was reproduced 
during the day- 
time. 


Fig. 2. 
Women of the 
feaster’s house 
carry out ritual 
pounding of rice 
and jobs tears 
at first light on 
the morning of 
the main part of 
the feast. 
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Fig. 1. The heads of the mithan sacrificed are tied to great forked posts. The photo 
graph also shows (1) the two wands, tied alongside the heads, with which the mithan 
are goaded on, (2) sprays of cane leaves at the base of the posts, (3) gourds of beer 
to be heated on the sacred fire, (4) the sacred fire, (5) on the extreme right: the mas- 


ter of ceremonies, carrying his spear, intones a chant to the mithan. 


is 
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euided by an old man 


atin L re 
Fig. 2. The dance in full progress. The “tail” of small ‘boys, 
Photos ; C:. K. STONOR. 


with a spear, is on the extreme left. 
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Ege: 
The two senior dan- 
cers scatter beer 
and rice towards 
the sun before food 
and drink are dis- 
pensed. 


Bag: 2) 
A woman of the 
feasters household 
dispenses beer to 
the dancers. 


Photos : 


R. STONOR. 


Se 5 ees 
Po aby ie 


C. R. Stonor, The Feasts of Merit among the Plate IV 
Northern Sangtam Tribe of Assam. 


Fig. 1. Now and then the dancers face outwards. ,The master of ceremonies is on the 
left, directing the dance. The giver of the feast is the third dancer from the right. 


a ap gg: amma BL 
Fig. 2. House of a man of Chimongrr village who has given all the feasts of merit. 
Shows the split bamboos along the roof, symbolic of the hands of the dancers, the 
porch, and the forked posts, one pair being pointed to represent the head of the 
Great Hornbill. The curved projections in front also represent the bill of this bird. 


Photos: C. R. STONOR. 
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The ritual has many features of great interest. The method of 
killing the sacrificial animals is the same as among the Sema Nagas 
(J. H. Hutton 4), and similar to that employed by the Lhota and Rengma 
Nagas (J. P. Mitts 5). As Hutron has suggested, the use of the wand to 
give a symbolic blow is very probably a relic of the days when the beasts 
were clubbed to death — a custom which prevailed among the neighbouring 
Ao Nagas until very recent times (J. P. Mrrts ). Similarly the use of a 
wooden stake to dispatch the mithan can be ascribed either to a tabu on 
the use of iron or to ritual need to use the original weapon. The use of a 
metal spear to make the first cut is of course a practical device for pene- 
trating the tough hide. It is, I think, not impossible that these rituals go 
back further still and symbolise the times when there were no tame mithan, 
and wild animals were trapped and killed with primitive weapons. In support 
of this we may cite the Lakher tribe among whom sacrificial mithan are 
first shot in ritual fashion with a bow and arrow (N. E. Parry ’”). 

The dragging of the mithan round the feasters khel at the T'char Tsu 
feast is exactly paralleled by the western branch of the Rengma Nagas 
(J. P. Mirts 8) and is an interesting link between these two tribes who are 
completely cut off from each other by several ranges of hills, and for very 
many generations have had no contact, direct or indirect. So far as is known 
the practice is confined to these two Naga tribes and it is, superficially at 
least, suggestive of a scape-goat ceremony. 

The use of forked posts for erecting the mithan heads is of 
some interest, and is employed also among the adjacent Chang Nagas, 
where I have seen the site of a very recent feast of merit, in the course of 
which mithan heads had been tied to two very small and insignificant forked 
posts. Among all other Naga tribes (Lhotas, Semas, Rengmas, and Aos) 
and among the Lushai-Chin-Kuki group who erect forked posts, they are 
entirely commemorative and serve no actual function. One is led to wonder 
if there may not be some direct link between the heads and the posts as a 
convenient means of erecting them, rather than purely as fertility emblems 
(J. H. Hutron »). The subject is beyond my present scope but it is hoped 
to enlarge on it in a future paper. 

Two posts in plate IV, fig. 2 are shown with the arms carved to points. 
These are representative of the head of the Great Indian Hornbill, and are 
the hall-mark of a particularly rich man. In the village of Changtorr I saw 
a “trident” post with three equal arms at the place of a sacrifice: it was 
explained that it so happened that the tree from which it was cut was 
growing in that shape, and it seemed a pity not to leave the third branch. 


J. H. Hutton, The Sema Nagas (1921), p. 229. 

J. P. Mitts, The Lhota Nagas (1922) ; The Rengma Nagas (1937). 

J. P. Mitts, The Ao Nagas (1926). 

N. E. Parry, The Lakhers (1932), p. 374. 

J. P. Mitts, The Rengma Nagas (1937), p. 186. 

J. H. Hurron, The meaning and method of erection of Monoliths by the Naga 
J. R. A. I. Vol. LIT (1922). 
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It will be noted in the account of the ritual that unlike the Ao Nagas 
and some other tribes, the Sangtam women play no part in the dances or 
the sacrificial ritual. There is a very attractive dance performed by Sang- 
tam women, but it is never done at feasts of merit. It would however be a 
serious error to assume that the women play no real part in the performance 
of the ritual. We are bound to regard the pounding of the grain, the brewing» 
of the beer, the cooking of the food, all womens tasks, as an integral part 
of the ritual, which may be said to commence as soon as the new fire is lit 
six days before the mithan are killed. It is thus of interest to note how the 
festival is sharply divided into (1) the preparation and dispensing of beer 
and food by women, and (2) the ceremonies connected with the sacrificial 
animals, everything to do with which is purely the work of the men. We 
may logically assume this to be ultimately derived from an earlier epoch 
when cultivation and all pertaining to it was the work of the women, while 
provision of meat rested with the men: a state of affairs still existent among 
some branches of the Konyak Nagas and the Dafla Tribe. The share of the 
women in the ritual of the feasts of merit is as definite as that of the men: 
it is not however so evident to the casual observer. 

The two essentials of the feasts are thus (1) provision of meat, (2) pro- 
vision of beer. Both food and drink are clearly of a sacramental nature. 
This has been pointed out by STEVENSON ?° in respect of the Chins, but has 
been incompletely emphasised by writers on the Naga tribes. Thus, in the 
case of the beer, it is brewed over a special fire, during a specified period, 
and from grain pounded in ritual manner. The offering of beer before certain 
phases of the ceremony, the definite rules as to its provision and distribution, 
the heating of a small quantity over the sacred fire during dancing, and 
its consumption by senior representatives of the gathering, are all indications 
of its religious significance. The last instance is particularly interesting 
since the beer is already prepared and ready for consumption when it is 
heated over the fire. The symbolic portrayal of the ferment used in brewing 
on the cloth connected with the Yungti feast is a further proof of its nature. 

The significance of the beer is of course well understood by the Nagas 
themselves, and is one of the excuses for the total banning of alcohol to 
converts of the American Baptist Mission. This was brought home to the 
writer in a striking manner some months ago, when a Naga head-man, a 
professed Baptist, asked for a drink of rum. In an attempt at humour I 
told him I was shocked to be asked for alcohol by so devout a man, and was 
told that “the Padre Sahibs have only forbidden us rice beer, we are not 
forbidden to drink spirits”. 

The sacredness of the meat is implied in the elaborate rules for its 
division, and even more so by the very small share allotted to the giver of 
the feast, while all who participate get a share. Among most or all other 
Naga Tribes, it is strictly forbidden for the feaster to taste the meat from 
his own sacrifice. The consumption of even a small part of his own mithan 


° H. N. C. Stevenson, The Economics of the Central Chin Tribes (1943). 
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by the feaster at Phirre Ahirr caused much comment among Lhota Naga 
servants with me, who considered that such an act would be unheard of 
among their people. 

The dancing divides sharply into two types, quite distinct from one 
another: the slow, measured progress of the torchlight dance on the evening 
of sacrifice, with the performers armed to the teeth, and the more lively, 
rapid, circling dances done next day contrast completely. It is interesting 
to note that J. H. Hutton ™ has recorded of the Sema Nagas that the dancing 
accompanying their feasts “begins with a procession called aghoghe, in which 
the dancers advance across the open space by successive threes, carrying 
their spears... and hopping on each foot alternately”. He goes on to tell 
how this is immediately followed by circle dances, minus the weapons, 
and which exactly parallel those of the Northern Sangtams. It appears 
therefore that the entirely separate dances of the Sangtams are a continous 
performance among the Semas. Hutton (loc. cit.) describes the Sema dances 
at a feast as an “amusement”. I do not see how we can fail to regard them 
as an integral part of the ritual, although, on the day of the feast, they are 
certainly a very happy part of the ceremonies. The night dance, carried 
out after the men are returned home tired from a day’s work, without the 
fortifying influence of beer, and for a short time only, has little suggestion 
of recreation about it. On the face of it this dance might well be to drive 
away evil spirits, particularly since weapons are carried: this is no more 
than surmise, and when I asked about it my informants were non-committal. 

A remarkable feature of the ritual is the very strong element of sun 
worship. The lighting of the new fire, however, for preparation of a feast 
is an invariable accompaniment of many types of ritual among the Naga 
tribes, and may well have no further significance than that the old fire has 
become defiled by indiscriminate use. As I have outlined above: (1) the 
night dance is accompanied by flaring torches lit at the new fire, (2) a sacred 
fire is lit at the place of sacrifice, (3) it is lit precisely at sunrise, (4) the mithan 
heads must be so orientated as to catch the first rays of the risen sun, (5) 
a little meat is put aside specifically for the sun and the moon, (6) beer is 
heated symbolically over the sacred fire, (7) I was told that the invocations 
before dancing and before feasting are addressed to the sun and the moon ™, 
and in the latter case the two celebrants had every appearance of addressing 
the sun (Plate III, Fig. 1), (8) among the ornaments of the Sangtam women 
(and neighbouring tribes) are large, saucer-like discs of white shell, worn as 
necklaces. There seems a definite connection between these discs and the 
sun. When I asked the meaning of the sacred fire at the place of sacrifice 
I was informed: “if there was no fire lit at the festival, the women would 
not be able to wear the shell discs”. I was also told in another village that 


11 J, H. Hurron, The Sema Nagas (1921), p. 111. 

12 The large brass discs worn on their lengtas by men of several tribes of this 
region appear also to be solar symbols: large discs of bamboo sheath put up at one 
festival by the Chang Nagas were described to me as representing both the sun and the 


brass discs. 
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there is a connection between these discs and the torches used at the night 
dance. The subject clearly calls for deeper investigation. 

Of the many privileges attending the performance of the various 
feasts, it is striking that several have a direct connection with the feast in 
question. Thus, the symbols for yeast on the cloth for the Yungti feast are 
commemorative of the provision of beer which seems to be more important 
than the pork provided. In the Amitz, as we have seen, the split bamboos 
on the house ridge, and the model wagtails are symbolic of the dancers, 
while the mithan horns on the associated cloth represent the mithan sacri- 
ficed. So also does the hanging fringe to the front eave of the house, which 
represents a mithan’s dewlap. This is however a simple adaptation of the 
ordinary house-style of the adjacent Chang Nagas. 

Other privileges appear to be more than the normal attributes of a 
man who has distinguished himself by lavish expenditure in the interests 
of the community. Of this type are the right to wear Hornbill feathers (the 


sign of a rich man throughout the Naga Hills), the clothes of both men and | 


women, and the right of the feasters women-folk to wear ornaments. It 
is also clear that the minor privileges attendant on performance of feasts 
vary from village to village, as one would expect in a state of society where 
the village is the unit. Thus, in the Sangtam village of Changtorr the Yungtz 
feast entitles to a porch at the back of the house, while in the village of 
Chimongrr, a very few miles distant, no back porch is built, but a large front 
porch is put up for performance of Amitz (Plate IV, Fig. 2). I am further 
indebted to Mr. W. G. ARCHER, OBE, ICS for the information that in cer- 
tain villages of this tribe the right to smoke a metal pipe is linked with 
performance of feasts of merit. 

In the above account I have confined myself only to the details of 
observance and the accompanying ritual of the Sangtam Feasts of Merit. 
It is hoped to investigate the economic importance of the institution in a 
future paper. 
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Die Dualsysteme in Afrika. 


Von Dr. Joser HArKEL, Wien. 


Das Dual- oder Zweiklassensystem hatte bisher im wesentlichen als 
eine Angelegenheit des pazifisch-amerikanischen Vélkerkreises gegolten. Nun 
konnte M. D. W. JEFFREYS in seiner verdienstvollen und problemreichen 
Abhandlung ,,Dual Organization in Africa!“ zeigen, daB auch der afrika- 
nische Kontinent Gruppierungen dualer Art aufweist, die allerdings vielfach 
von dem abweichen, was wir anderswo, etwa in Ozeanien oder Nordamerika, 
als Zweiklassen zu bezeichnen gewohnt sind. JEFFREYS fiihrt einleitend 
einige Definitionen an (RIVERS, PERRY, MALINOowsKr, Hocart), wobei er 
dann selbst eine kurze Umschreibung des Dualsystems (in Anlehnung an 
HocartT) gibt. Er lehnt Heiratsregelung (Exogamie) als bestimmendes Merk- 
mal der Zweiklassenorganisation ab und legt Schwergewicht auf das Vor- 
handensein von zwei Gruppen mit gegensatzlichen Namen. _,,I concentrate 
on the names for the two moieties as indicators of the existence or of the 
former existence of the Dual Organization ?.“ 

Um Wesenheit und ethnologische Stellung der afrikanischen Dualformen 
richtig erfassen zu konnen, halte ich es fiir notwendig, sie in den entspre- 
chenden universalen Rahmen zu stellen. Ich will also im folgenden ver- 
suchen, zunachst alle jene Merkmale anzugeben, wie sie sich fiir die Dual- 
systeme in ihrer weltweiten Verbreitung, mehr oder weniger immer wieder- 
kehrend, als typisch finden: 

I. Soziologische Dichotomie : 

In der Regel Halbierung eines Dorfes (Siedlung) oder Stammes, daneben 

auch Halbierung von Clans oder Ausdehnung der Halftenteilung auf 

groBere Territorien, ferner auch Dichotomie eines Mannerhauses, Fest- 
hauses, von Altersklassen oder zeremonialen Gruppen. 

Diese Teilung kann sein : 

. Nach auBen sichtbar in entsprechender Gruppierung und Anordnung, 
. nur im BewuBtsein der Leute (gedachte Halbierung), 

_ in bestimmten Verhaltungsweisen, ferner 

. permanent, 

. temporar. 

Manchmal auch Tendenz zu weiterer paariger Aufspaltung der sozio- 
logischen Halften. 


1 African Studies, Vol. 5, Nr. 2, 3, Johannesburg, 1946. 
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Unterteilung der Halften : : 
Dualsystem mit Untergruppen (Clans etc. ; Kombination mit Totemclans 
haufig !), genannt Phratrie ; Dualsystem ohne Untergruppen, Moiety. 
Heiratsregelung : 

Dualsystem mit (oder.ohne) Halftenexogamie. Bei zwei Heiratsklassen 
handelt es sich gewohnlich um Dorf- oder Stammeshalften. Die 
Exogamie kann sekundar verlorengehen. 

Deszendenz : 

Zugehorigkeit zur Halfte matrilinear (im allgemeinen am haufigsten) 
oder patrilinear. 

Findet sich gewdhnlich bei Dorf-, Clan- oder Stammeshalften. 


. Ideologie und Symbolik (Gegensatzpaare, oft im Namen zu Ausdruck 


kommend) : 


1. Symbolische Aufteilung der Naturdinge, © 

. Weltgegenden und Richtungen, 

. Himmel — Erde, Oben — Unten, 

. Mannlich — Weiblich, 

. Farbengegensatze, 

. Krieg — Frieden, 

. Tierdualismus, gegensdtzliche Tierpaare (totemistisches oder tote- 
misiertes Dualsystem), 

8. Himmelskérper: Hell- und Dunkelmond, Sonne — Mond, 
9. Gegensatzliches Briiderpaar, 

10. Stammeltern- oder Ahnenpaar. 
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Benennung (gegensatzliche Namen). 

Antagonismus und Rivalitat : 

Symbolische oder fingierte Feindschaft zwischen den beiden Halften, 
manchmal zu ernstlicher Fehde ausartend ; Eifersucht, gegenseitiges 
Verspotten, Scherzbezeichnungen, Wettkampfe und Wettspiele. 
Reziprozitat : 

Gegenseitigkeit in Dienstleistungen, bei Festen und Bestattungen. 
Wertung und Rangstellung : 

Hohereinschatzung der einen Halfte, z.T. sinngemaBe Ausniitzung 
ethnischer Uberschichtung. 


Diese Merkmale finden sich nun aber nicht in allen Dualsystemen in 


-gleicher Weise. Bei einigen Vélkern mit Zweiklassen treten diese, bei anderen 
jene Elemente mehr hervor oder es fehlen verschiedene davon, wie etwa 
Heiratsregelung, Stammeshalbierung u. a.m. Um aber von einem richtigen 
Dualsystem sprechen zu kénnen, miissen bei Beriicksichtigung der mannig- 
fachen Variationsméglichkeiten meines Erachtens zumindest folgende Ziige 
vorhanden sein : Halbierung einer Sozial- oder Territorialeinheit und in Ver- 
bindung damit ideologische oder symbolische, auch in Namen zum Ausdruck 
kommende Gegensatzpaare mit Antagonismen, wobei aber stets die jeweilige 
kulturelle Situation zu beriicksichtigen ist. Das Fehlen richtiger Heirats- 
klassen, bei sonstigem Vorhandensein typischer Ziige, bedeutet keineswegs, 
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da bei dem betreffenden Volksstamm das System tiberhaupt nicht vorkommt. 
Mannigfache Umstande kénnen bewirken, daB die Zweiklassen nur mehr in 
Resten, in abgeschwachter oder abgewandelter Form vorhanden sind, oder es 
wurden bei Ubernahme des Systems nur bestimmte Merkmale beriicksichtigt. 
Ich glaube aber, daB, wie wir die Dinge heute in den verschiedenen Erdgebie- 
ten sehen, das vollentwickelte, sozusagen klassische und auch urspringlichste 
Dualsystem doch jenes der beiden exogamen, matrilinearen Heiratsklassen 
ist, mit mehr oder weniger betonter Verbindung zum Gruppentotemismus 3, 

Es besteht die Frage, wie sich dieses klassische Dualsystem zu Halbie- 
rungsformen verhalt, die von mehr oder weniger unbestimmtem Charakter 
sind, wie die Zweiteilung des Mannerhauses, der Altersklassen, oder die Ge- 
gensatzpaare bei Festen und Zeremonien, gar nicht zu reden von Dualismen 
mythologischer Art. Hier stellen sich der Interpretation noch vielfach groBe 
Schwierigkeiten entgegen, und man wird die zeremoniellen und mytholo- 
gischen Dualismen methodisch zunachst von den soziologischen Dichotomien 
getrennt halten miissen, wenn nicht zwingende Griinde eine Verbindung 
nahelegen. So kann man des 6fteren feststellen, da8 mit Halbierungen von 
Sozial- und Territorialgruppen auch Dualitaten mythologischer oder sonstiger 
Art Hand in Hand gehen, sodaB man manchmal geradezu von einem dualen 
Strukturprinzip im Denken und Fihlen der Leute, von einem ,,Pattern 
of Culture“, sprechen kann. Mit all dem steht in engstem Zusammenhang 
die nicht leichte Frage nach der einmaligen oder mehrmaligen Entstehung 
des Dualsystems. Ich kann in dieser knappen theoretischen Vorbemerkung 
nicht naher darauf eingehen, soviel sei aber bemerkt, da8 mir in Hinblick 
auf die gegenwartige ethnologische Gesamtsituation, trotz der vielen lokalen 
Varianten und Sonderentwicklungen, vieles fiir eine einmalige Entstehung 
des richtigen Dual- oder Heiratsklassensystems (mit seinen Derivaten), wenig- 
stens fiir einige Erdgebiete, spricht, wenn auch mit der Moglichkeit lokal 
selbstandig entstandener dualer Sonderformen zu rechnen ist. UnerlaBlich 
erscheint mir aber, vor dem Herausarbeiten weitreichender Beziehungen, 
eine moglichst genaue Klarstellung der lokal gegebenen soziologischen und 
mythologisch-weltanschaulichen Tatbestande, Funktionen und Strukturen. 
Rein formales Vergleichen kann zu falschen Schliissen fithren, es konnen 
Beziehungen vorgetauscht werden, die vielleicht gar nicht bestehen. DaB als 
Voraussetzung zur Ausbildung der Zweiklassen ein entwickeltes (Totem-) 
Clansystem und Vorliebe fiir mythisch-weltanschauliche Assoziationen (etwa 
mond-mythologische) angenommen werden muB, in einer differenzierteren 


8 Vgl. dazu: Joser HaEKEL, Totemismus und Zweiklassensystem bei den Sioux 
(Anthropos, XXXII, 1937) ; ders., Gewinnung einer relativen Zeitfolge aus der Grup- 
pierung der Sozialsysteme (Mitteil. d. Anthropol. Gesellsch. Wien, 1937) ; ders., Das Drei- 
clansystem... (Mitteil. d. Anthropol. Gesellsch. Wien, 1938, Sitzber.) ; ders., Pseudo-Tote- 
mismus (Mitteilungsblatt d. Gesellsch. f. Vélkerkunde, Nr. 8, Leipzig, 1938); ders., Clan- 
Reziprozitat und Clan-Antagonismus in Rhodesia und deren Bedeutung fiir das Problem 
des Zweiklassensystems (Anthropos, XXXIII/3-4, 1938) ; ders., Zweiklassensystem, 
Mannerhaus und Totemismus in Siidamerika (Zeitschr. f. Ethnol., 70. Jhg., 1938) ; ders., 
Uber Wesen und Ursprung des Totemismus (Mitteil. d. Anthropol. Gesellsch. Wien, 1939) ; 
ders., Idolkult und Dualsystem bei den Ugriern (Archiv f. Volkerkunde, Wien, Bd, I, 1947). 
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agrarischen Mittelkultur, scheint mir sehr evident. Als weitere zu seiner Ent- 
stehung beitragende Faktoren miiBten noch in Rechnung gezogen werden die 
auf Gegenseitigkeit und der sog. Joking relationship beruhenden Beziehungen 
und Verhaltungsweisen bestimmter Verwandtengruppen (wie verschwagerte 
Personen) und vielleicht ethnische Gegensatze. Voraussetzung zur weiteren 
Kldrung und schlieBlichen Lésung des Problems ist jedenfalls eine eingehende 
und kritische kulturhistorische und strukturelle Untersuchung der lokalen 
Formen der Halbierungssysteme in den einzelnen Erdgebieten. Dabei stoBen 
wir immer wieder auf die Frage, ob wir es in einzelnen Fallen mit Derivaten 
oder Ausgangsformen der Dualorganisation zu tun haben. 

Ich erachtete es fiir notwendig, der Besprechung der afrikanischen 
Dualsysteme diese Bemerkungen und Erwagungen vorauszuschicken, um 
dem von JEFFREYS dargebotenen Material den entsprechenden allgemein- 
ethnologischen Hintergrund zu geben und die Problemlage aufzuzeigen. Durch 
JeFFREYS’ Studie (die z. T. auf eigenen Feldforschungen bei den Ibo beruht, 
ferner bisher unver6ffentlichte Regierungsberichte auswertet) tritt das Zwei- 
klassensystem nun in ein ganz neues Forschungsstadium. 

Zunachst ist es entscheidend zu wissen, ob in Afrika wirklich etwas 
vorliegt, was als klassisches Dualsystem bezeichnet werden kann, oder ob 
die afrikanischen Halbierungssysteme anders zu werten sind. Zu diesem 
Zwecke wollen wir die von JEFFREYS beigebrachten Daten zum Thema in 
Kiirze darlegen (wobei einige wenige unsichere Falle unberiicksichtigt bleiben) 
und versuchen, sie rdumlich und sachlich zu gliedern. 

An verschiedenen Stellen Westafrikas finden sich charakteristisch 
ausgepragt Halbierungen von Stadten oder Siedlungen, so bei den Yoruba, 
in Benin, bei den Ga, Kru, Ibo und den Bakweri, Bekom und Banso im 
westlichen Kamerun. Bei den Ibo weist weit tiber die Halfte der Stadte 
die Zweiteilung auf, und zwar meist als Ezi (hoherer Rang, ,,Oben“, Konig, 
bzw. Majestat) und Jjite (niederer Rang, ,,Unten“, Fremde). JEFFREYS ver- 
mutet als urspriingliche Bedeutung dieser Halften ,,Himmelsgeborene“ bzw. 
»Erdgeborene“. Zwischen diesen beiden Stadtteilen, die in der Stadt Oka 
durch eine niedere Mauer getrennt sind, besteht keine Heiratsregelung, keine 
Animositat, doch fordern sie sich bei Wettkampfen gegenseitig heraus. 
Bedeutsam ist, daB die Halften mit der Herrenschichte des Ibolandes, den 
Umundri, verbunden erscheinen. Dabei ist es sehr bezeichnend, da8, wo 
die Herrenleute unter sich sind, die Ezi die K6nigsfamilie, Priester und 
Adeligen umfassen, die Ifite die Kiinstler, Handwerker und Bauern. Treten 
aber die Umundri mit den Autochthonen, den eigentlichen Ibo, in Beziehung, 
so bilden alle Angehérigen der hdheren Kaste die Ezi-Seite, die Ibo als 
Volk die I7ite-Seite (S. 88). Man sieht daraus, daB die Zweiteilung nicht 
erst aus der Uberlagerung durch eine Herrenschichte hervorgegangen ist 
(wie oft fiir die Entstehung des Zweiklassensystems angenommen wird), 
sondern in diesem Falle brachten die Eroberer die Dualorganisation bereits 
mit und wendeten sie dann sinngemaB beim Kontakt mit den Einheimischen 
an. Die Bedeutung ,,Oben“ bzw. ,,Unten“ haben auch die Stadthalften der 
Bakweri, Bekom und Kru. Benin ist durch eine breite StraBe halbiert, 
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wobei die Siidseite mit dem Konig und Hauptling und die Nordseite mit 
Unterhauptling und Volk verbunden ist. 

Neben der Halbierung der Stadte finden sich im Gebiete der west- 
afrikanischen Negerreiche und ihrer Anrainer noch andere Dualitaten : Zwei- 
teilung der Armee bei den Kru (zwei Abteilungen der kriegerischen Alters- 
klassen mit paariger Initiation), Dahomey, Yoruba (rechter und linker Fliigel 
des Heeres, zwei Grade der Kriegstitel bzw. Altersklassen), im alten Man- 
dingo-Reiche Melle (Siid-Nord) ; Zweiteilung des Gerichtshofes bei den Kru, 
der zwischen den beiden Stadthalften liegt, Rechts-Links-Halbierung in 
Dahomey, paarige Funktionaére und Amter in Dahomey und bei den Yoruba. 

Eine Gruppe von Stammen der Voltaprovinz im Bereiche der eben- 
falls ,,jungsudanischen“ Mossi und Grussi (Birifor, Dian, Gan, Lobi) zer- 
fallt (mach Lapouret) wieder in zwei exogame Clanhilften, die anscheinend 
nur zur Heiratsregelung dienen, bestimmte Namen tragen, aber sonst keine 
Besonderheiten aufzuweisen scheinen. Die Halften desselben Clans wohnen 
voneinander getrennt (in verschiedenen Dorfern). Bei den Katab (westlich 
von Bauci, Nigeria) zerfallt der Minyan-Clan in zwei antagonistische Teile, die 
sich gegenseitig die Frauen entfiihren. Eine dieser Halften weist eine weitere 
Halbierung auf und stellt das politische bzw. geistliche Oberhaupt. Auch noch 
ein anderer Clan hat hier zwei Halften. Eine Zweiteilung der Clans hatten 
urspriinglich auch die Mamfe in Britisch-Kamerun, und zwar in Rechthand 
und Linkhand mit je einem Hauptling, eigenem Heiligtum und Ritual, wobei 
die Rechthandgruppe héheren Rang einnimmt. Spater wurden diese Halften 
zu einer zeremoniellen und richterlichen Zweiteilung. Bei den Bakundu (Kum- 
ba) in Kamerun treten je zwei benannte Gruppen bei einem Fest auf. Das 
eine Halftenpaar geht bezeichnenderweise gemaf der Ursprungslegende auf 
einen Streit zwischen zwei Briidern oder zwischen Mann und Frau zuriick. Das 
andere Halftenpaar ist in einigen Siedlungen auch mit Exogamie verbunden. 

Eine Art Stammeshalbierung findet sich schlieBlich wieder im Bereiche 
des Bauci-Plateaus in Nigerien, bei den Stammen der Irigwe (,,mannliche“ 
Halfte mit Lendentuch als Trachtsttick, ,,weibliche“ Halfte mit kleinem 
Schurz), Angas (nach zwei legendaren Briidern der Herrscherfamilie benannt ; 
diirfen sich nicht anblicken), Eggon (hdher oder niederer legend, in stan- 


- diger Fehde und zwei verschiedene Arten Getreide anbauend) und sogar bei 


den Shuwa-Arabern in Bornu (wo die beiden Halften in je zehn Untergruppen 
zerfallen und in der einen die Untergruppen noch paarig geteilt sind). 
Man erkennt wohl, daB es sich in eigentlich keinem der angegebenen 


-Falle um ein Zweiklassénsystem in gewohntem Sinne handelt, aber man 


sieht, daB wesentliche Elemente desselben vorhanden sind, verschieden kom- 
biniert, recht sprunghaft und sporadisch auftretend. Inwieweit die einzelnen 
Dualformen zusammenhangen bzw. voneinander abhangig sind, ist im ein- 
zelnen schwer zu sagen. Es mii®te noch viel eingehender géforscht werden, 
auch im Zusammenhang mit anderen Elementen der Kultur. Es scheint 
aber, als ob hier eine Herrenschichte im besonderem Mase als Tragerin der 
Dualitaten angesprochen werden kann (wie wir klar bei den Ibo sahen). 
Die oft sprunghafte und gewissermaBen ,unsystematische“ Verbreitung 
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von Elementen des Dualsystems in diesem Teile Afrikas erinnert in etwa 
an eine ahnliche Verteilung von Ziigen des Gruppentotemismus ebendort. 
Es konnte dies vielleicht z.T. in einer eigentiimlichen Mentalitat dieser 
Negervolker liegen, der ein soziologisches Systematisieren abzugehen scheint. 
Die Haufung von soziologischen, symbolischen und zeremoniellen Duali- 
taten im von herrschaftlichen Staatenbildungen durchzogenen westlichen 
Afrika ist jedenfalls sehr bemerkenswert, und an der Wirksamkeit einer sich 
verschieden gestaltenden ,,ualen Idee“ ist nicht zu zweifeln, sodaB die 
Dualitaiten miteinander vielleicht doch in einen historischen Zusammenhang 
stehen kénnen. Lokal aber 1a8t sich das Phanomen nicht klaren, wir mussen 
also unseren Blick auf andere Teile Afrikas werfen. 

In den Atlaslandern bzw. in dem WeiBafrika der Berber haben 
wir nun ein weiteres Zentrum von Halbierungssystemen vor uns. Bezeich- 
nend ist hierbei wiederum eine Zweiteilung von Stadten, wovon JEFFREYS 
einige Beispiele gibt. So zerfallt die Stadt Laghuat in Mittelalgerien in die 
beiden sich scharf befehdenden Halften Ouled Serghina und Ouled Hallaf. 
Auch bei den Berbern Libyens findet sich solches. Daneben treffen wir 
iiberhaupt eine besondere Vorliebe fiir Kampfe zwischen zwei gegensatzlichen 
Parteien. JEFFREYS fiihrt einige Falle aus Marokko an: In Mogador herrscht 
beim Asurfest eine Teilung in zwei Lager, zwischen denen Scheinkampfe 
abgehalten werden, in Mequinez kampfen am zwolften Monatstag Jungen 
mit Schleudern gegeneinander. In Marrakesh fiihren beim Asurfest Manner 
gegen Frauen fingierte Gefechte, wobei die gewinnende Partei ein Jahr lang 
tiber die andere herrscht. In Inejjat (stidlich von Tazernalt) teilt sich der 
Stamm beim Jahresfest in die beiden Halften Sws (siidlich, gut) und Gard 
(nérdlich, schlecht), die mit Schleudern Scheinkimpfe abhalten. Ahnliches 
kommt auch in Fez vor. Beispiele von Dualitéten lieBen sich fiir WeiB- 
afrika noch in groBer Zahl anfihren, rivalisierende Halften erscheinen fiir 
die alten Berber typisch. Nur einige Erganzungen noch sollen den Angaben 
JEFFREYS’ angefiigt werden. Bei den seBhaften Berbern des marokkanischen 
Hochatlas (den Masmouda) finden sich fest gefiigte Allianzen (leff) gréBerer 
Lokalverbande oder Kantone (tagbilts) mit verschiedenen Namen, die paar- 
weise in starker Rivalitat einander gegeniiberstehen und im _politischen 
Leben einst eine groBe Rolle spielten. Manchmal kommt es auch vor, daB 
die Familien eines Kantons zwei verschiedenen Halften angehdren, wobei 
also die Lokaleinheit von der Zweiklassenteilung durchschnitten erscheint. 
Daneben bestehen innerhalb der Kantone mehr labile, ebenfalls rivalisie- 
rende Zweier- oder Dreiergruppen (soff). Im Anti-Atlas teilen sich die Stamme 
in die beiden groBen Halften Igezzoula im Westen und Isoukéan im Osten. 
In Ibala und im Riff haben die beiden miteinander in standigem Kriegs- 
zustand stehenden Dualgruppen der Stamme merkwiirdige, totemistisch 
anmutende Tierbeziehungen und Speiseverbote : Senjaha stehen mit den 
VierfiiBlern, Ghomara mit den Végeln in Verbindung. Bei den Kabylen 
wieder sind starker betont die gegensitzlichen Dorfhilften 4. 


* R. MontaGne, Les Berbéres et le Makhzen dans le sud du Maroc. Paris 1930. 
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Dualitaten verschiedener Art liegen schlieBlich auch auf einigen kana- 
rischen Inseln vor, wie uns LEONARDO TORRIANI aus alter Zeit berichtet °. 
Lanzarote hatte zwei Halften mit je einem Konig (Teguse und Bristol), auf 
Fuertaventura gab es einst zwei Konigreiche mit zwei K6niginnen, die eine 
mit richterlichen Funktionen, die andere als Priesterin und Prophetin. Auf 
Gran Canaria ist von zwei Stadten die Rede, Galdar an der Nordseite und 
Telde an der Siidseite, zwischen denen anthropologische Unterschiede vor- 
liegen sollen und die je einen Kriegsfiirsten (gwarnateme) hatten, den ein Opfer- 
priester (faicag) zur Seite stand. Jeder der beiden Konige hatte zwélf oder 
sechs Ratsmanner. Auf Gomera gab es vier Stamme in Paaren angeordnet, 
die in scharfem Gegensatz zueinander standen. Kampfe wurden schon in der 
Jugend ausgefochten mit Lehmkugeln, Steinen und Wurfspeeren. Von der Insel 
Palma wird wenigstens von einem Teilreich ein Doppelkonigtum erwahnt. 

D. J. W61LreEL hat in seiner wichtigen Studie ,Die Hauptprobleme 
WeiBafrikas ®“ versucht,- die Dualitaten im weiBafrikanisch-mediterranen 

Raum bestimmten Kulturschichten zuzuweisen. Die Teilung der Stadte in 
zwei rivalisierende Parteien, die auch fiir das Gebiet des Mittelmeeres (Ibe- 
rische Halbinsel, Italien etc.) und dariiber hinaus in besonders vorklas- 
sischer Zeit so tiberaus typisch war, teilt er seiner mediterranen Baumkultur 
(einer beginnenden Hochkultur) zu, wahrend er das Doppelkénigtum seiner 
, Westkultur” (friihe Hochkultur mit Megalithikum) zuordnet. Es ware zu 
erwagen, ob das Doppelfiirstentum, das auch auBerhalb des eurafrikanischen 
Gebietes vorkommt, nicht doch letzten Endes auf einem Zweiklassensystem 
basiert (beginnend mit dem einfacheren Doppelhauptlingstum als Kriegs- 
oder politischer Fiihrer, und Friedensfiirst als sakraler Fiihrer), denn fast 
iiberall, wo sich diese Institution findet, tritt in irgendeiner Form auch eine 
soziologische oder weltanschauliche Halbierung auf. Es ware eine sehr ver- 
dienstvolle Aufgabe, die Dualformen WeiBafrikas und des Mittelmeeres einer 
eingehenden Untersuchung zu unterziehen, da hier, wie ich glaube, fir die 
Interpretation der afrikanischen Dualsysteme ein entscheidender Ansatzpunkt 
liegt. Die westafrikanischen Stadthalften und dual gerichteten Funktionare 
hangen mit groBer Wahrscheinlichkeit mit eben den entsprechenden weiBatri- 
kanischen Dualformen zusammen. Die im Sudan auftretenden staatenbilden- 
den Herrschaftsgruppen stammen auch zu einem Gutteil letzten Endes aus dem 
Norden Afrikas, wie es ja auch andere Ubereinstimmungen erweisen, und man 
wird wohl nicht fehlgehen, diese aristokratischen ,,Eroberer“ wenigstens zum 
Teil als Verbreiter von Dualsystemen zu betrachten, wie es auch JEFFREYS tut. 

Ein drittes Gebiet in Afrika mit Dualsystemen ist der ,,hamitische® 

(kuschitische) und ,niloto-hamitische“ Nordosten. Ich habe auch hier 
die von JEFFREYS mitgeteilten Angaben aus anderen Arbeiten etwas erganzt, 
um die Eigenart der vorliegenden Dualformen besser hervorheben zu konnen. 

Das Volk der Galla im Siiden von Abessinien weist eine mehr oder 


5 Die Kanarischen Inseln und ihre Urbewohner. Hsgb., tibersetzt und kom- 
mentiert von D. J. WOLFEL. Leipzig 1940, Cos od eine toto 18h, 157, 184, 


189, 240 f. 
6 Archiv f. Anthropologie, NF, XXVII/3-4, 1941, S75 ASE. 130) 
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weniger betonte Zweiteilung auf in Borana (Arussi, Irdid, Tulama) — Westen 
— und Barentu (Baretuma, Barietum) — Osten. Diese Halften sind radumlich 
also getrennt und waren (wenigstens im Siiden des Gebietes) nach den 
Berichten der Feldforscher NEw (1874), WAKEFIELD und A. WERNER streng 
exogam. Heirat innerhalb der Halfte wurde als ungeziemend betrachtet. 
Es wiirde sich somit um richtige Heiratsklassen handeln, die auch mit 
einem eigenen Terminus (gos, gosse) bezeichnet wurden. Sie sind ihrerseits 
in Clans (balbal) untergeteilt, die sich (nach A. WERNER) noch in eine 
Rechthand (mida)- und Linkhandgruppe (dita) aufteilen, wobei zwischen 
beiden sowohl bei Arussi als auch Barietuma noch ein Clan (als dritte Gruppe) 
in der Mitte liegt, der als Zeuge bei Trauungen und anderen Gelegenheiten 
fungiert und Medizinmanner stellt. Die Linkshand-Gruppe wird dem Norden, 
die Rechthandgruppe dem Siiden zugewiesen. Nach der Tradition sind die 
Borana Sohne des Ahnherrn Ana, vertreten die mannliche Linie, den Erstge- 
borenen und haben héheren Rang, die Barentu gelten als Séhne der Antu, der 
Schwester des Ana, vertreten die weibliche Linie und haben niederen Rang’. 

Dualteilungen haben die Galla ferner bei dem das soziale und poli- 
tische Leben beherrschenden Mannergruppen- und Altersklassenssystem (gada). 


_ Urspriinglich besaBen. die Galla von Siidwest-Schoa zehn Gadas, die sich 


fiinf zu fiinf in zwei Halbkreisen lagerten. Spater erfolgte aber allenthalben 
eine Reduktion der Gruppen und zwar meist auf fiinf, die ihrerseits wieder 
in fiinf Altersklassen zerfielen. Immer zwei Gadas haben fiir einen Zeit- 
raum von acht Jahren die politische Fiihrung ®. 

Im Prinzip ahnliche Halbierungen finden wir, wie JEFFREYS angibt, 
auch bei den kuschitischen Akum (nach DRrIBERG), bei deren Knabenweihe 
acht benannte Gruppen auftreten, geteilt in zwei Halften (mit je vier Gruppen), 
zwischen denen Kampfe mit Biiffelhautpeitschen ausgefochten werden (solche 
Kampfe werden auch zwischen Dorfern abgehalten) und bei den nilotischen 
Lango, wo bei der alle fiinf Jahre abgehaltenen Knabeninitiation vier Grup- 
pen mit Tiernamen auftreten, die in Halften zu je zwei Paaren geteilt sind. 

Von den Konso im Siiden des Gallagebietes berichtet JENSEN Heirats- 
klassen (gossa) zwar in der Neunzahl, hingegen fiihrt er eine Halbierung der 
Manner- und Altersklassen (djzla) in Hirba und Galgussa an. Nach der Tradition 
hatten diese je einen Oberpriester. Die Hivba umfassen die jungen Manner, 
die beim Tanz mit dem linken Fu8 aufstampfen, die Galgussa die alteren 
Manner, die auch héheren Rang einnehmen und beim Tanz mit dem rechten 
FuB aufstampfen. Man gehdért der Halfte des Vaters an. Das Amt des Vor- 
stehers der Altersklassen wechselt alternierend zwischen den beiden Halften. 
Jeder der beiden Fiihrer hat einen Sakral-Platz mit heiligem Baum, wobei der 
Platz der Hirba noch einen Steinturm, der der Galgussa eine Mauer aufweist 9. 


" P. D. J. Micuets, Beitrage zur Soziologie und Wirtschaft der Galla. Disser- 
tation, Wien, 1937. — P. W. Scumrprt, Ursprung der Gottesidee, Bd. VII (Die 
Religion der Hirtenvélker), Minster, 1940, S. 18, worin die alten und neuen Quellen 
uber die Galla und anderen ostafrikanischen Hirtenvélker ausgewertet sind. 

8 MICHELS, a.a.O.; W. SCHMIDT, a.a.O., S. 22. 

® A, JENSEN, Im Lande des Gada, 1936, S. 348 f., 366 ff, 
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Sehr charakteristische Zweiheiten finden wir schlieBlich bei dem Hirten- 
volk der Masai?®. Sowohl das Volk als auch seine Altersklassen weisen 
Halbierungen auf, die in Verbindung stehen mit eigenartigen mythologischen 
Dualismen. Nach Ho ttis zerfallen die Masai in die »Roten Rinder (roten 
Ochsen)“ und ,,Schwarzen Rinder (schwarzen Kiihe)“, die ihrerseits: wieder 
in je zwei Clans oder Geschlechter geteilt sind. Nach FoxKKEN leiten sich 
die beiden Halften, die Exogamie iiben, von der schwarzen Kuh bzw. vom 
roten Ochsen ab, womit deutlich der AnschluB an ein mythologisches Stamm- 
elternpaar gegeben erscheint, wie wir gleich sehen werden. 

Bei den Beschneidungsfesten treten die Altersklassen in zwei raumlich 
getrennten Gruppen auf, die der Rechten Hand und der Linken Hand. Im 
guten Einklang mit diesen soziologischen Halbierungen ist nun auch der 
religids-mythologische Dualismus ausgepragt. Dem guten schwarzen Hoch- 
gott im Himmel (vgl. dazu den ebenfalls schwarzen Himmelsgott der Galla 
von absoluter Stellung) steht in Feindschaft gegeniiber ein roter bdéser 
Gewitter- und Blitzgott. Manchmal werden beide auch als Briider aufge- 
faBt, wobei der Schwarze Ziige eines aufgehdhten Stammvaters enthalt, wie 
P. ScHMmIpT nachweist (der eigentliche Hochgott scheint nach ihm ein weiGer 
Gott im Himmel zu sein). 

Gott sandte nach den Mythen zwei Briider mit ihren Frauen als Stammel- 
tern: Masani, den Hoherstehenden und dessen Frau ,,Die Rote betreffs des Och- 
sen“, Natterogov, den niederer Stehenden (der eigentlich einen weiblichen Namen 
hat) und dessen Frau ,,Die Schwarze betreffs der Kiihe“. Nach Scumrpt liegt 
urspriinglich wohl ein einziges Stammelternpaar vor, namlich der Mann ,,roter 
Ochse“ vom Himmel und die Frau ,,schwarze Kuh“ aus der Erde. Die Farben- 
gegensdtze Schwarz und Rot erscheinen also in verschiedenen Kombinationen. 

Die Ubereinstimmungen zwischen den mannigfachen Dualformen in 
Nordostafrika sind so schlagend, da an einer einheitlichen Quelle fiir diese 
wohl nicht gezweifelt werden kann. Es ist wahrscheinlich, daB die Zwei- 
teilung primar in mythologisch-weltanschaulicher Hinsicht und in den Heirats- 
klassen vorliegt und sekundar auf die Mannergruppen, Altersklassen und 
Initiationen iibertragen wurde. Deutlich liegen auch einige Beziehungen zu 
den westafrikanischen und berberischen Dualitaten vor (z. B. Halbierungen 
der Altersklassen und der Krieger). Die Stammeshalbierungen der Masai 
und Galla der alten Zeit kénnten relativ gut mit den Zweiklassensystemen 
in gewohntem Sinne verglichen werden, wir wissen allerdings noch viel zu 
wenig iiber jene, und es ist fraglich, ob aus entsprechender Auswertung 
der vorhandenen Literatur noch wesentlich Neues gewonnen werden kann. 

Nun bleibt noch als viertes Gebiet Altagypten zu erwahnen iibrig. 
Jerrreys gibt hierfiir folgende Dualformen an : Teilung in Ober- und Unter- 
agypten schon in pradynastischer Zeit, die dann im Namen festverankert 
fortlebt ; der Name Land der zwei Farben und zwar Rot-Schwarz fiir den 
Boden von Wiiste und Tal, Rot-WeiB fiir Ober- und Unteragypten ; Doppel- 
name des Kénigs ; doppelte Krénungszeremonie, wobei die weibe Krone und 


10 ScHMIDT, a. a. O., S. 322 f., 343, 349f., 350 ff. 
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Siidtor der roten Krone und dem Nordtor gegentibergestellt werden ; Halbie- 
rung des Staatstempels ; zwei Grabmaler des Konigs ; zwei Oberpriester ; 
Zweiteilung der Armee (in der 18. Dynastie). Mythos und Symbolik Agyp- 
tens ‘sind ja von Dualismen und Gegensatzpaaren beherrscht, und es ware 
in bezug auf unser Problem ein wichtiges Unternehmen, das einschlagige 
reiche Material, das uns die Agyptologie zu bieten vermag, eimmal zu bear- 
beiten. G. THAUSING ” hat in einen Beitrag auf die auffallende Ubereinstim- 
mung der F arbengegensatze Altagyptens mit den Masal (Kampf des schwar- 
zen guten Gottes mit dem roten bésen Gott) kurz -hingewiesen und einige 
weitere Agyptische Daten beigestellt : Seth gilt als boses Prinzip und ist mit 
der roten Farbe verbunden, der als Gegensatz Schwarz gegeniibersteht. Im 
Totenbuch, Kap. 15, wird davon gesprochen, im Auftrage des Sonnengottes Ke 
die rote Krone schwarz zu machen, und es wird auch die Wahrheit als schwarz 
bezeichnet. Die rote Krone gilt auch als etwas Unheilvolles und Rot uber- 
haupt als Ungliicksfarbe, wahrend_ ,,Schwarzmachen” » Vollenden“ bedeutet. 

JEFFREYS versucht dann in der Zusammenfassung die afrikanischen 
Dualformen zu deuten. Im Gegensatz zu SCHAPERA (den er zitiert), der 
einen einheitlichen Ursprung (single origin) des Dualsystems ablehnt und 
es durch Zusammenwirken verschiedener Faktoren immer wieder unabhangig 
von einander sich entstehen denkt, vertritt er (JEFFREYS) die Auffassung 
von einem einzigen Ausgangspunkt fiir die afrikanischen Dualsysteme, den 
er in Anlehnung an W. J. Perry im Agypten der Pyramidenzeit sieht. In 
diesem Zusammenhange weist er auf die frappanten Ubereinstimmungen 
zwischen den Dualitaten Dahomeys und Agyptens hin; auch die Stadte- 
halbierung der alten Berber stamme aus dem Lande des Nil. ,,The accep- 
tance of the spread of ancient Egyptian culture or that of the Archaic 
Civilization over Africa calls for no more mental reservation than it does 
to accept the diffusion of Mohammedan culture.“ (S. 174.) Trager der 
Dualorganisation waren also (wie es auch PERRY glaubt) Herrenleute gewesen. 
»The Perry’s theory of the origin and spread of the dual organization is 
trenchantly supported by the African evidence, namely that the Dual Orga- 
nization in Africa is of Egyptian origin. “ 

Wie ich die Sache gegenwartig sehe, kann ich der Hypothese JEFFREYS’ 
von dem einmaligen Ursprung des afrikanischen Dualsystems nur beipflichten ; 
ausschlieBlich Agypten als den Ausgangspunkt zu erblicken, halte ich aber 
fir weniger wahrscheinlich. Auch méchte ich zu bedenken geben, daB da 
und dort duale Phanomene in Negerafrika auch selbstandig entstanden sein 
konnten. Die Frage nach der Herkunft und Entwicklung der afrikanischen 
Dualitaten ist nicht mit einer einfachen Formel zu beantworten, die Ver- 
haltnisse liegen viel zu verwickelt. Im folgenden méchte ich zum Problem 
noch einige Erérterungen und Ausblicke anschlieBen. 

Wenn wir die afrikanischen Halbierungssysteme iiberschauen, so er- 
kennen wir teilweise mancherlei Abweichungen von dem, was wir in anderen 


E 1 Altagyptisches religiéses Gedankengut im heutigen Afrika. Wiener Beitrage 
z. Kulturgesch. und Linguistik, Jhrg. 5, 1948, S. 92, 94. 
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Erdgebieten als Zweiklassen zu bezeichnen gewohnt sind, aber grundlegende 
Bestimmungselemente des Dualsystems sind, wie wir gesehen haben, in ver- 
schiedenen Kombinationen iiberall gegeben, sodaB an eine Beziehung mit 
den Zweiklassenformen auBerafrikanischer Gebiete wohl gedacht werden 
kénnte. Es hat nach dem vorliegenden Material den Anschein, als ob das 
Dualsystem Afrikas urspriinglich nicht dem Negertum in seinen verschie- 
denen Kulturpragungen eigen war, sondern eine Angelegenheit WeiB- 
afrikas darstellte, von wo es dann vor allem durch Herrschaftsgruppen 
einzelnen Negerstimmen iibermittelt wurde, die es dann in ihrer Weise 
aufnahmen und umbildeten. Es ist jedenfalls auffallend und bezeichnend, 
daB sowohl im libysch-berberischen als auch im kuschitisch-agyptischen 
Nordafrika die Halbierungssysteme und entsprechende Ideologien gut ver- 
treten erscheinen und man kann kaum annehmen, da sie von den Negern 
aus dem Siiden zu den _»Hamiten“ im Norden gekommen seien, und dies 
umsomehr, weil ja auch der alte Mittelmeerraum Halftenteilungen aufwies. 

In diesem Zusammenhang waren noch die paarigen, antagonistischen 
Totemclangruppierungen der mutterrechtlichen Bemba (Wemba) und ihrer 
Nachbarn im nordéstlichen Rhodesien 2 und der Lamba! weiter siidlich 
zu erwahnen, die frappant an Gepflogenheiten der eigentlichen Dualsysteme 
erinnern. Ich betonte seinerzeit bei Besprechung des Artikels von RICHARDS, 
da8 hier wesentliche Merkmale der Zweiklassen vorliegen und stellte die 
Frage, ob hier Einwirkungen eines ehemaligen Dualsystems anzunehmen 
waren, oder Vorstufen eines solchen *. Heute wiirde ich bei den Bemba 
und Lamba eher an Beziehungen mit Dualformen des Nordens denken, an 
Einwirkungen eines Dualsystems auf vorhandene Totemclans. Bei den Bemba 
war ja auch eine Herrenschichte, anscheinend von Lunda-Luba-Herkunft, 
wirksam 4, und es miiBte -bei den Vertretern der ,,rhodesischen staaten- 
bildenden GroBkultur“ gepriift werden, ob nicht doch Spuren von Duali- 
taten festzustellen sind. 

Wenn also nach all dem WeiBafrika als Ausgangsgebiet der afrika- 
nischen Dualsysteme angesehen werden kann, mit dem das alte Mittelmeer 
zusammenhing, so fragt es sich, welcher Kultur das System zuzuschreiben 
ware. Die ostafrikanische Rinderhirtenkultur wird vielleicht hierfiir weniger 
in Frage kommen, es sei denn, sie hatte bei ihrer Einwanderung in Nord- 
ostafrika aus einer anderen Quelle Dualitaten mitgebracht. Man wird aber 
eher als altere Tragerin der Dualformen eine (vielleicht mutterrechtliche) 
Bauernkultur des eurafrikanischen Raumes annehmen koénnen, die spater 
in der stadtischen Baumkultur und der frithhochkulturlichen Megalithkultur, 
wie sie beide WOLFEL aufgestellt hat, sich fortsetzte und auch ihnen das 
Dualsystem tibertrug. Das vollzog sich wohl auch auf agyptischem Boden, 


12 A J, Ricuarps, Reciprocal Clan Relationship among the Bemba Gia Nees 
Rhodesia (Man, Nr. 222, December, 1937) und die Stellungsnahme dazu: J. HArKeEL, 


Clanreziprozitat, op. cit. 
oe coe The Lambas of Northern Rhodesia. (London) 1931, S. 197 ale 


14, Aa. O., S. 650. , 
15 FJ, BaumMANN, Volkerkunde von Afrika, 1940, S. 128. 
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wo die alte vordynastische Kultur die erwahnten Komplexe als Komponenten 
besaB. Altagypten empfing seine Dualitaten also wahrscheinlich aus densel- 
ben Quellen, wobei aber besonders auch an das kuschitische Nordostafrika zu 
denken ist (siehe die charakteristischen Farbengegensatze !). Es soll aber kei- 
neswegs bestritten werden, daB spater auch von Agypten aus zusammen mit 
anderen Kulturelementen Dualitaten in das tibrige Afrika ibertragen wurden. 
Ich glaube, daB in den exogamen Stammeshalbierungen der Galla und Masai 
und in den Tierdualismen der Masai (Rote Bullen — schwarze Kiihe) wie 
der Berber-Nord Marokkos (VierfiiBler-Vogel) moglicherweise eine mehr 
urspriingliche Pragung der Zweiklassen vorliegt, und so der Anschlu8 an die 
Dualsysteme anderer Erdgebiete erméglicht wird. Wo aber ware dieser 
Anschlu8 zu suchen ? 

Uber einstiges Vorkommen von Zweiklassen im Bereiche der vorder- 
asiatischen Hochkulturen, etwa in aufbauenden Schichten derselben, ist 
gegenwartig meines Wissens nichts bekannt. Was Vorderindien betrifft, so 
konnte W. Koppers dartun!*, daB ein richtiges ethnologisches Zweiklassen- 


_ system nicht festzustellen ist und die verschiedenen Dualitaten, die auBerlich 


an exogamielose Halbierungssysteme erinnern kénnten, aus dem Wirken des 
Hinduismus bzw. Brahmanismus zu erklaren sind. Die Rechthand- und Link- 
handgruppen in Siidost-Indien etwa kénnten einen Vergleich mit den Rechts- 
und Linkshalften in Afrika nahelegen, doch ware es falsch, aus formalen 
iibereinstimmenden Ahnlichkeiten gleich einen Zusammenhang zu postulieren. 

Der kulturelle Rahmen und die sozialen und religidsen Verhaltnisse 
in Vorderindien sind ja auch vollkommen andere als in den in Frage 
stehenden Gebieten Afiikas. Erst in Hinterindien treffen wir richtige Heirats- 
klassen und sonstige, mit Afrika leichter vergleichbare Halbierungen (manch- 
mal in Verbindung mit Dreiergruppen), und neuerdings konnte auch (von 
I'SCHERNETSOV und STEINITZ) bei den Ugriern Westsibiriens eindeutig ein 
Zweiklassensystem festgestellt werden, das anscheinend iiber die Jenisseier 
(Hakas-Kirgisen) zunachst an das Quellgebiet des Jenissei zu verfolgen ist, 
von wo es dann irgendwie mit Hinterindien zusammenzuhangen scheint 2’. 
Eine Verbindungsbriicke zwischen den afrikanischen Dualformen und den 
asiatischen Gebieten des Zweiklassensystems zu schlagen, ist vorderhand 
noch schwer. Noch viel Kleinarbeit ist zu leisten, um einmal die Halbierungs- 
systeme des afrikanisch-mediteranen Raumes klarer zu erkennen, Der vor- 
liegende Beitrag zu JEFFREYS’ Studie wollte nur die Problemstellung weiter 


aufrollen und eine provisorische Beurteilung des Dualsystems auf afrika- 
nischem Boden versuchen. 


is India and Dual Organization. Acta Tropica, Vol. I/1-2, Basel, 1944. 
J. Harker, Idolkult und Dualsystem bei den Ugriern, op. cit.. S, 157 fh 
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La tache pigmentaire congénitale en Indochine. 


Par PIERRE CHAMPION, 
Assistant au Muséum national d’Histoire naturelle de Paris (Musée de |’Homme). 


Introduction. 


Les documents qui font l’objet de cette étude se répartissent en deux 
séries d’abondance inégale et d’origine différente. 

Les plus anciens, de beaucoup les plus nombreux, furent recueillis 
en 1932 dans l’ensemble des régions constituant l'Union indochinoise, au 
cours d’une vaste enquéte} organisée 4 la demande du professeur RIVET 2, 
directeur du Musée de l’Homme, par la Direction du Service de santé des 
troupes coloniales, et réalisée, en majeure partie, dans les hdépitaux, les 
maternités indigénes et les postes médicaux, par des médecins de 1|’Assistance 
médicale indigéne, sous le contréle de I’Inspection générale de ’hygiéne et 
de la santé publiques a Hanoi °. 

Les documents qui nous sont parvenus plus récemment proviennent, 
d’autre part, des observations effectuées par M!l¢ JEANNE CUISINIER, avec la 
collaboration de Mme LucrENNE DELMAS, principalement dans les provinces 
de Hoa-Binh (Tonkin) et du Thanh-Hoa (Annam), lors de la mission 
ethnologique qu’elles accomplirent chez les Muong en 1937-38. Leurs recherches 
sur la tache pigmentaire congénitale s’étendirent, en dehors des Muong, a 
d’autres populations, telles que les Nguon, les May, les Thai et les Sach *. 

Ces deux enquétes, menées a cinq années d’intervalle et nettement 
distinctes l’une de J’autre, se complétent cependant du fait qu’elles ont porté 
sur des groupes ethniques différents. Telle est la raison qui nous a incité a 
fusionner les renseignements recueillis au cours de chacune d’elles, et a 
réunir dans un méme travail la totalité des résultats statistiques obtenus. 


1 Prescription ministérielle Nos 3-4/5 du 2 février 1932. 

2 Nous renouvelons notre affectueux et respectueux attachement au D? Rivet, 
qui nous a confié ces recherches en vue d’un travail d’ensemble. 

8 Que la Direction du Service de santé de la France d’Outre-Mer ainsi que les 
_ médecins francais, médecins indigénes et sages-femmes qui ont participé a cette 
enquéte, trouvent ici l’expression de notre reconnaissance. 

4 Nous exprimons toute notre gratitude 4 Mile CUISINIER et a notre collégue 
Mme Dermas, qui ont bien voulu recueillir a notre intention ces précieux documents 


et nous ont aimablement autorisé a les mettre en ceuvre. 
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Ces matériaux ainsi rassemblés nous ont permis, d'une part, de disposer 
d’une documentation a la fois plus abondante et plus étendue, et, en outre, 
d’aboutir & l’établissement d’une carte de répartition statistique aussi com- 
pléte que possible de ce fait morphologique (page 44), ce qui n’avait pu 
jusqu’a maintenant étre réalisé, faute de données suffisantes. On constate 
en effet, en se reportant a la littérature, combien la pénurie de documents 
est grande dans ce domaine en ce qui concerne les populations de la 
Péninsule indochinoise. La plupart des auteurs ont en général limité leurs 
recherches a l’étude des seuls caractéres descriptifs de ce stigmate, et ne 
relatent le plus souvent que de rapides observations brievement énonceées. 
Cependant, si la grande majorité des articles parus n’apportent qu'une 
faible contribution a la connaissance de cette particularité morphologique, 
d’autres, par contre, qui résultent d’enquétes bien conduites, fournissent des 
statistiques précieuses pouvant servir de bases intéressantes de comparaison. 
Parmi ces quelques travaux, particuliérement dignes d’intérét, nous citerons 
dans l’ordre chronologique les notes déja anciennes de CHEMIN (13-14) se 
rapportant 4 des observations faites sur des Annamites de Cochinchine — le 
petit travail de Bontracy (10) qui rechercha ce stigmate chez les Tonkinois —, 
puis la fructueuse enquéte du médecin général MuRaAz (23), dans le district 
de Saigon-Cholon, et enfin les travaux plus récents de Bicot (6-7-8) sur 
l’apparition de ce phénomeéne chez les jeunes Annamites du Tonkin. 


Résultats d’ensemble. 


" La totalité des observations effectuées au cours de ces deux enquétes 
porte sur 5286 enfants des deux sexes (de la naissance a 10 ans au plus), 
appartenant aux différents groupes ethniques d’Indochine, abstraction faite 
toutefois de 510 Chinois examinés pour la plupart en Cochinchine, dans les 
centres de Cholon et de My-Tho. I] ressort de l’examen des documents 
recueillis que 3421 enfants présentaient une ou plusieurs taches congénitales 
typiques, ce qui donne, pour l’ensemble, une proportion de 61,31 °% de cas 
positifs (tableau I). Les pourcentages par divisions administratives sont les 
suivants : 


(Romkin cca es 283 positifs sur 572 observations, soit : 49,49 VA 
Anmanis e585. 19, 990 » 51,71 % 
Cochinchine. . 1913 ) 2959 » 64,65 % 
Cambodge. .. 270 - » 429 : 62,93 %, 
Aue ee at auOon ee, 336 » 78,27 %/ 


Caractéres de la tache. 


Nous ne reviendrons pas ici sur les caractéres généraux de la tache 
pigmentaire congénitale : situation dermique des cellules génératrices, siége 
d'election de ce stigmate dans la région sacro-lombaire, son apparition deés 
la naissance, sa disparition progressive avec lage, etc. Nous en avons déja 
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Tableau I 5, 


Lieux des Nombre Nombre 


: ont /as Lieux des ‘as 
observations enfants positi : d’enfants 
are sitifs observations itif 
examinés examinés| PoSitifs 


SoS Seg sates eels See si aac cinta ened ede DOTS at REL OLN goons cc CPR 
_ Tonkin Report . 
Son-La. 
Son-Tay 
Hai-Duong . ee oe 
Sioa Iaaliies 2-2) ea) 0053 Pursat . 
Ha-Dong . neh § Prey-Veng 
Nam-Dinh ... 3 Siem-Réap . 
Raetiean ap ey te. Phnom-Penh 
ESAs Ea Kompong-Cham., 
PARES Fit Kompong-Chhnang. 


Cambodge 


Annam 
Binh-Dinh 
Quang-Ngai. 
Ban-Mé-Thuot. 
Phan-Thiet . 
Thanh-Hoa . 
Doéng-Hoi. 
Kontum Sune arene 
| EDS SED a ee ree Totaux | 5286 | 3241 


Laos 
Vientiane. 
Thakhek , ; 
Xieng-Khouang . 
Pak-Se . 
Savannakhet . 
Luang-Prabang . 


Cochinchine 
COLON eee. eau kent) Gh Sos y 860 
VAR Ee aire est ae 576 
(GAMES DINGS Aig ae Cae eae 352 
SOC Mra Ora en tuysis (en wots 125 


Totaux | 4521 | 2708 


exposé l’essentiel dans des publications précédentes ®. Nous nous limiterons 
donc strictement a l'étude de ceux-ci chez les populations indochinoises. 

a) Coloration. — Nous savons que, de tous les caractéres qui diffé- 
rencient les divers types humains entre eux, la couleur de la peau est 
assurément le plus apparent. Or, nous savons également que la pigmentation 
des téguments, qui atteint chez le Noir son maximum de densité, est trés 
faible chez l’Européen et beaucoup plus abondante, quoique d’intensité 
variable, chez les Extréme-Orientaux que dans la race blanche. Etant donné 
que les cellules dermiques ‘génératrices de ce stigmate sont vues par trans- 
parence au travers de l’épiderme, et qu’elles apparaissent en général d’une 
teinte différente, suivant la couleur de la peau du sujet observé, nous allons 
voir si la coloration de la tache pigmentaire chez les indigénes de la 
Péninsule varie effectivement avec la couleur générale de la peau. Ce fait, 


5 Les documents se rapportant au Territoire du Kouang-Tchéou-Wan (centres 
médicaux de Fort-Bayard, Matchia, Tchimane, Téou Soc, Sintchi, Taiping et Potsi) 


n’ont pas permis d’établir de statistiques. : 
6 Cf. Journal de la Société des Africanistes. Paris, t. VII, 1937, p. 79-92, et 


t. VIII, 1938, p. 145-162. 


2 Se fe 
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qui est corroboré par la plupart des observations faites jusqu’ici dans d'autres 
continents, ne semble pas se confirmer pour l'Indochine. En effet, il n’est 
qu’a examiner les documents qui nous sont parvenus, pour se rendre compte 
que chez ces populations les variations de coloration de la tache sont extréme- 
ment faibles d’un groupe a l'autre, et que la teinte dominante dans chacun 
de ces groupes est pour ainsi dire uniforme (tableau IT). 

Les Annamites, de beaucoup les plus nombreux, dont l’aire de répar- 
tition s’étend du Delta tonkinois jusqu’en Cochinchine, constituent un des 
peuples les plus homogénes d’ Indochine ’. Toutefois si on observe chez eux 
une tres nette communauté de langue et de culture, on peut constater, en 
ce qui concerne certains caractéres somatiques tels que la taille et la pigmen- 
tation, des variations notables. 

Les Annamites du Tonkin sont en effet nettement plus grands et de 
teinte plus foncée que ceux de Cochinchine et d’Annam. Or, la tache qui 
apparait le plus souvent d’un bleu ardoisé chez ces derniers est d’un bleu 
parfois plus accusé chez les Annamites du Tonkin. 


Tableau II. 


Coloration Coloration moins fréquente 


Population dominante de la tache de la tache 


Mot Rihadéitycs (i ata) ac ent lls Diether Oice Bleuatre 

MORRIE San). oan artist ate area | a sleuaure Bleu foncé 

Kast ee ee ae walle wie mee oa] eer Oise 

Pnong. Oe vanes 

(Ata atin pee es acs Bleuatre. Noiratre. Verdatre 

Annamites (Tonkin) Bleu foncé. Bleuatre. Grisatre 
(Cochinchine) . . . Bleuatre. Grisatre 


Muong. . 
Nguon. . 
May. . 


Bleuatre 
Verdatre 
Bleuatre 


Brunatre. Grisatre. Verdatre 
Bleu ardoisé. Grisatre 
Brunatre. Verdatre 


Thai AE oR hone ween Pee Bleu ardoisé Bleuatre. Bleu foncé. Noiratre 
a Op Stree aiken ae ett Oe, Bete: » » » Brunatre 

IMiaimiceent es eee shri | inter weeihnca.y face Bleu foncé 

M6005). Septic ae ts og whos 2 || | Bleu -ardoiséy- Blew fakes 

Gambocdciens eater a einen Bleuatre. Noiratre 

Cham. 


ChinOIspe. > ase ee ee a Bleu foncé 


Métis 


SINO-anMAmMItes ane eo ee eee . | Bleu foncé 
Sino-cambodgiens. 


Les Muong, qui vivent en ilots de densité variable sur le versant est 
de la Chaine annamitique, de la rive droite du Fleuve Rouge au nord 
(Yonkin) jusqu’au sud de la province du Thanh-Hoa (Annam), représentent, 


3 : 
Son (J.), Asie des Moussons, dans Géographie universelle (P. VipaL DE LA 


BiacHE et L. Gators). Paris, A. Corin : 
~ ’ . ? te . 
Insulinde), p. 415. IX, 1929 (2° partie, Inde, Indochine, 
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aussi bien linguistiquement et socialement que physiquement, le plus ancien 
type annamite *. La couleur de leur peau est sensiblement celle des Anna- 
mites, bien que ceux du cours inférieur de la Riviére Noire aient un teint 
plus blanc. Leur tache est la plupart du temps bleuatre. 

Par contre, chez les Nguon, montagnards situés au sud des précédents, 
qui appartiennent au groupe Muong, ce stigmate apparait assez souvent de 
teinte verdatre. 

De leur cété les May, généralement nomades, parmi lesquels on ren- 
contre quelques types pygmoides de Négritos ®, exhibent une tache bleuatre, 
et exceptionnellement brunatre ou verdatre. 

Les Cambodgiens, descendants des anciens Khmer, brachycéphales aux 
cheveux souvent ondulés et aux yeux rarement obliques, sont d’une taille 
plus élevée que les Annamites et ont le teint plus foncé que ces derniers ”. 
Chez cette population, qui occupait un vaste empire avant les invasions thai 
et annamite, ce stigmate est en général bleu ardoisé, mais peut apparaitre 
parfois franchement bleuatre ou tirant sur le noir, dans quelques cas tout 
a fait isoleés. 

Les Cham, refoulés jadis du « Champa » par les Annamites, et actuelle- 
ment dispersés au sud de |’Annam, en Cochinchine et au Cambodge, ont les 
cheveux droits et légerement ondulés, le nez droit, les yeux non bridés et la 
peau fortement basanée™. Les taches qu’ils présentent sont d’aspect fré- 
quemment ardoisé. | 

Nous en arrivons maintenant aux Thai, dont l’importante aire de 
dispersion s’étend au Siam 4a l’est, et recouvre en Indochine le nord du 
Tonkin et le Laos. Ceux-ci offrent dans leur ensemble une grande diversité 
morphologique. Les Thai du Laos, par exemple, sont de petite taille et ont 
le teint bistré ou olivatre, tandis que les Thé du bassin de la Riviere Claire 
(Haut-Tonkin), qui se sont soumis a la domination des Annamites, sont 
plus grands et de coloration nettement basanée. Or, la tache est bleu 
ardoisé chez les Thai du Laos comme chez les Thai noirs, les Thai blancs et 
les Thd du Tonkin. 

Les Moi de la Chaine annamitique, que l’on retrouve au Laos sous 
le nom de Kha et au Cambodge sous celui de Pnong, sont d’une homogénéité 
remarquable au point de vue physique 13, De taille généralement petite, ils 
ont tous une chevelure abondante et noire. Par contre, si l’on s’en rapporte 
aux différents auteurs, la pigmentation générale de leurs téguments représente 


8 PrzyLusKi (J.), Les populations de V’Indochine. Lévy (S.), Indochine. Société 
d’éditions géographiques, maritimes et coloniales. Paris, t. I, 1931, P. 49. : 

9 Observations de Mue CursiniER dans la région du Col de Mu-Gia, a la frontiere 
de ’Annam et du Laos, non loin de la Porte d’Annam. 


10 PRZYLUSKI, op. cit., p. 49. ; . é 
11 CHASSIGNEUX (E.) et MaspEero (G.), Un empire colonial frangais. L’ Indochine. 


Paris-Brixelles. VAN Ozsr, t. I,.1929 (Le Pays et ses habitants. L’Histoire. La Vie 


sociale), p. 32. 
12 PRzYLUSKI, op. cit., p. 50. ae ' 
13 HorreT (J. H.), Les Moi de la Chaine annamitique. Terre, Air, Mer. Paris, 


t. Lik, N&14,1933, p. 1-43. 
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Tableau III. 


Coloration de la tache || Bien ardoisé | Bleuatre | Bleu foncé Brunatre | Grisatre | Noiratre Verdatre 
Nombre d’enfants porteurs|| 9949 = 385 ""™ 222 52 45 27 19 
de la, tache: (sur un +total|): ———— 
de 2760 observations). . . 2617 

72,82 13,94 8,43 1,88 1,563'-} -0;97 0,68 
Pourcemtae erry aa ener ele ine | pe oes 
94,81 


toutes les nuances du marron plus ou moins clair a la teinte rouge cuivrée. 
Les Rhadé de la région de Ban-Mé-Thuot, en particulier, sont de couleur 
assez claire. Chez ceux-ci, comme chez les Pih, qui vivent plus au sud entre 
Ban-Mé-Thuot et Dalat, ainsi que chez les Kha et les Pnong, ce stigmate 
congénital est d’un bleu plus ou moins accusé. 


Tableau IV. 


Population ardoise | Blenstre | sono | aatre | satre | ratre |. datre 
Moi Rhadé . oe 6 16 as — = = 
Moi Pih _- 5 3 
Kha . 1 — 7 — — — = 
Pnong . Sir he 1 9 4 
(Annam) . 342 104 — — 6 20 ‘* 
Annamites (Tonkin) . 48 68 22 == 6 = = 
(Cochinchine) . 1145 35 68 — 9 — — 
Muong . — 54 5 47 20 a 6 
Nguon . arid. tees Girone NaNO 2 1 — — 1 — ‘ 
Mia cates pest uralgac Tt itera co heed mane — 1 — — 1 a 1 
ANNE EES iain trimers shige er 45 10 2, — — 2 1 
MUO Rate coramiet sags dow.) Reman st eee er ee 43 ¥) —- 2 
Wha mist teesursnsak is tauratr ish ot nae sp tal se — — 3 — — — a= 
NIG OM te tomce yaad sire arctan aeesiiy 5 — 2 —- 
Cambodgiens:aencn sae «eee 52 15 — 38 2 5 3 
Carli gak shar taki ee obe el caus re 6 ~— — — — = — 
CHiMOISta Bie Aa et eats eel. 312 75 40 — — —— — 
Métis 
SINO-aMMaMVtesie see oh Sees ee 18 — 4 -- — — — 
Sino-cambodeienss. =... . . 1 —= 2 


eT Ee ee IP es PP em a 


Quant aux Man et aux Méo, rudes montagnards émigrés de la Chine 
du Sud sous la poussée chinoise & une époque relativement récente ™, que 
l'on rencontre en Indochine dans les régions situées au nord-ouest du 
Tonkin et dans le Laos septentrional, leur peau varie, suivant les sujets 
observés, du brun foncé aux teintes tres claires, qui caractérisent les Méo 


“* DENIKER (J.), Les races et les peuples de la terre (2° édition). Paris, Masson 
1926, p. 488. 
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du Tonkin. Chez les premiers, la tache apparait bleu foncé, et chez les 
seconds, bleu ardoisé. 

Enfin, les métis sino-annamites et sino-cambodgiens, au teint jaune 
plus ou moins foncé, présentent en général une tache bleu ardoisé, comme 
@ailleurs les Chinois observés au cours de cette enquéte, en Cochinchine et 
dans le Kouang-Tchéou-Wan. 

En résumé, il ressort de l’examen des tableaux II, III et IV (nous 
Yavons déja dit précédemment) qu’il ne semble pas y avoir de relation bien 
nette entre la couleur apparente de ce stigmate et les diverses nuances de 
pigmentation épidermique que l’on rencontre parmi les populations de la 
Péninsule. Les variations sont peu importantes, aussi bien d’un groupe a 
Yautre qu’au sein d’un méme groupe. Dans la grande majorité des obser- 
vations effectuées (72,82 %), la tache congénitale apparait d’un bleu nette- 
ment ardoisé, la zone centrale étant souvent plus foncée que la périphérie, 
ce qui rend ses contours parfois assez imprécis, surtout dans les cas d’obser- 
vations tardives ot la coloration générale de la peau l’a déja, en quelque 
sorte, submergée. 

b) Topographie. — La tache pigmentaire congénitale se manifeste 
le plus souvent dans la région sacro-lombaire, c’est-a-dire au siége d’élection, 
et les cas aberrants sont fort peu nombreux. Elle apparait dans plus de 
57 % du total des observations au niveau supérieur du sillon interfessier. 
Visible avec une fréquence moindre dans la région fessiere, elle s’observe 
plus rarement sur les parties dorsale et scapulaire, et tout a fait exception- 
nellement sur la face, la région ventrale et les membres, région crurale 
exceptée (tableau V). é 


Tableau V. 
ea BS ASI cr ESS SS ake Nes Wats Re SF ts 
Morieame Se a te, 164g Ps 
LAGaisy p= nn ne a re PR 12 5 2 
OE Opeewee Siac t> ae te sill ase eh 41 2 = = 
PATNIT RITES: hel tte paAlee cds e! us 1086 644 149 19 1) 12 2 
IMO Dente erect a ivcbe 8 eo Be rouble 106 14 9 2) 4 — — 
BNIGIN cgi teach tyes a) ate 2% yg A 3 4 
VEC aoreeralare oo pe (eo. Fe8e sos Seen _— 3 
BNAUAIC GANL EDO! Gattnarc s/f) “hee o¢.y'° 43 ey 8 2 2 — —— 
esti Sto aes ee eee 7 1 
WO men cs aie ktas oP ek ste ener en) le 5 2 
GambOdgiensS =. ys. 6 6 el vse 4A 25 10 2 ff 1 — 
(CRG Rea ht. yl FO ee et See ge 4 2 
Chinois 248 429 AO 4 3 1 — 
Métis 

Sino-annamites. 42 8 2 
Sino-cambodgiens 8G 2 | 

Totaux 1592 878 ap HI 34 22 14 2 


Pourcentage || 57,31 SARA el OLOO meted on | Oh van 00 010) O17 
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c) Morphologie. — Chez les Annamites de Cochinchine, 4 My-Tho 
par exemple, elle se présente trés souvent sous sa forme typique : triangulaire 
(a sommet inférieur) ou en forme de raquette. Elle peut étre également 
arrondie, a bords diffus, n’offrant aucune démarcation nette avec la peau 
environnante. Dans d’autres cas, en particulier chez les Moi et les Méo, elle 
apparait sous un aspect assez confus, recouvrant toute la partie sacro-lom- 
baire, empiétant parfois sur la région fessiére, et consistant, soit en une tache 
étendue, soit en plusieurs taches asymétriques, d’importance inégale et de 
teinte différente. Par contre, elle est de forme ovalaire ou lancéolée chez 
les Nguon, et donne l’impression d’un papillon aux ailes déployées chez 
certains Cambodgiens. 

d) Nombre. — D’une facon générale, la tache congénitale est unique, 
mais elle peut étre multiple. I] est alors de régle d’en découvrir une au siége 
d’élection (région sacro-lombaire), les autres se répartissant sur le reste du 


corps de l’enfant, soit en taches aberrantes isolées, soit par groupes de deux 


ou de plusieurs taches, principalement dans la région fessiére et le long de 
la colonne vertébrale. Unique chez 56 % des Annamites qui en sont porteurs, 
elle apparait au contraire trés souvent multiple au Cambodge. ; 

e) Dimensions. — Celles-ci sont extrémement variables. Ce stigmate 
atteint quelquefois la dimension d’une paume de main d’adulte, mais il ne 
dépasse pas, dans la grande majorité des observations, deux a trois centi- 
métres de diamétre. Toutefois, Me CurIsINIER et M™e* DELMAs ont enregistré 
des cas, dans certains ch@u 1° muong, ou il recouvrait les deux tiers du corps 
du sujet examiné. 


Tableau VI 1°. 


Population 


Moi Rhadé 

Moi Pih. 

Kha 

Annamites. 

Muong 

Nguon 

AVE Cord’ Uae acts otacmu tbe bom niacin one ne oped eae 

DAIS NG? goles 45 Lee Reedy eat wih Cy REI BRO Lect aS 62 
NEO A Mah. as tbe Wattles Co. Le Rafts Voc eeaeg en oak Coated 18 
Cam DOGPIENS A —lvah, vs Ade Uwe MR die frees tees Scene oe 132 
CRN ak: (as See ni oie Seelam ak eee 3 
CRINOIS J.) Schick Seee ren wile, eine, fold AEM tee 328 


ow 


wo 
ow 


i) 


Totaux 2473 


ia) 


f) Repartition suivant le sexe. — Les documents dont nous dis- 
posons ne nous ont pas permis d’établir des statistiques par sexe pour chaque 


is. ae fas, é 
° Circonscription administrative. 


16 Les variations du nombre des obs i 
ervations entre les tableau; 
documents incomplets. ees 
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population, soit en raison du nombre insuffisant des observations (pour les 
sach par exemple), soit parce que les enquéteurs n’ont pas toujours précisé, 
a lintérieur d’un méme groupe, le sexe des enfants porteurs ou non de la 
tache pigmentaire congénitale. Quoi qu'il en soit, si la plupart des recherches 
effectuées jusqu’a maintenant, aussi bien en Indochine que dans les autres 
régions du monde, ont démontré l’influence négligeable du sexe sur la fré- 
quence d’apparition de ce stigmate, il semble au contraire, d’apres nos sta- 
tistiques, et tout au moins pour certains groupes ethniques, qu’il peut y 
avoir des différences assez sensibles entre les deux sexes. C’est ainsi que, sur 
un total de 4248 sujets examinés (2473 ¥ et 1775 2), la proportion des cas 
positifs (+) est plus élevée chez les filles (69,69 %) que chez les garcons 
(59,11 %). La différence est surtout notable chez les Annamites (81 % pour 
les 2 et 64% pour les .), chez les Cambodgiens (38 °% pour les 2 et 26 % 
pour les <), et chez les Moi (20% pour les 9 et 12% pour les 7). Par 
contre, chez les Muong et chez les Thai, il y a prédominance de la tache con- 
génitale chez les enfants males (44 °% pour les “ contre 35% pour les 9Q, 
chez les premiers, et 48°% pour les <’ contre 44% pour les 9, chez les 
seconds). I] en est de méme pour les métis sino-annamites oti la différence 
est encore plus forte (81 °% pour les garcons et 56 % pour les filles). 

Enfin, en ce qui concerne les petits Chinois observés au cours de notre 
enquéte, on constate également des variations notables entre les deux sexes 
(85 % chez les § et 79% chez les Q), alors quhabituellement les pour- 
centages sont a peu prés identiques de part et d’autre (tableau VI). 

g) Répartition par age. — Un des caractéres bien particuliers de la 
tache pigmentaire congénitale, visible, comme son nom l’indique, dés la nais- 
sance, est de disparaitre progressivement avec l’age. Peu a peu, en effet, sa 
coloration tend a s’atténuer — ses contours s’estompent —, et au bout d’un 
certain laps de temps, s’étant fondue avec la teinte générale de la peau, ou 
se trouvant pour ainsi dire submergée par celle-ci, elle n’est plus discernable. 
La rapidité de sa disparition est d’ailleurs extrémement variable suivant 
les populations. En Indochine, on ne la trouve pratiquement plus chez les 
Moi au dela de 5 ans, tandis que chez les Muong, elle est encore visible a 
lage de 10 ans dans 21 % des cas. Pour ce qui est des Annamites, elle est 
observable chez 25 % des enfants ayant atteint la dixitme année. Elle semble 
toutefois moins persistante dans certaines régions, en particulier dans le 
district de Cholon (Cochinchine), ot elle disparait vers l’age de 8 ans, et a 
Nam-Dinh (Tonkin), ot: au dela de 5 ans elle s’est completement estompee. 
Ce stigmate est, d’autre part, encore parfaitement visible chez un cinquieme 
des enfants cambodgiens de Siem Réap, agés de 10 ans. Par contre, atteignant 
la proportion de 91 % lors de la naissance, il s'attenue Piognessivement chez 
les petits Chinois observés en Indochine. Toujours est-il que, d'une facon 
générale, d’aprés les chiffres que nous avons obtenus, la tache congénitale 
disparait plus rapidement chez les garcons que chez les filles, ce qui vient 
confirmer les observations faites par Bicor (6) chez les jeunes Tonkinois 
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Tableau VII. 
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ani —_ — 6]. 2) ==) 1234) 16) 412) 41242) 0130) SO aie 54| 0 
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Cambodgiens . 20 5 | 14] 12) 21) 15]. 25) 14, 9] 3} 14 Fie Zl. sa FATS Ai 3 
(Ginwony Mea Be 2 2 ANS OH 2 2 — = 
ChinoiSiae-seee 255 244 2. 9} —| —|130]415| 27] 23] 34| 24) 24) 14] 25) 7] 16) 4 


Métis 


Sino-cambudgiens . 1 
Sino-annamites f 3 3h 2-8. 


Totaux 


Pourcentage 84,64 ~ 86,12 | 90,07 | 78,04 | 71,20 | 54,51 | 33,48 | 21,60 | 17,34 


~ Tl ressort de l’examen du tableau VII que ce fait morphologique parait 
atteindre assez souvent son maximum d’intensité et de fréquence, non pas 
a la naissance de l’enfant, mais quelques mois apres (entre 1 et 3 mois chez 
les Cambodgiens, entre 3 et 6 mois chez les Muong et en pays annamite). 
Les pourcentages obtenus pour les nouveau-nés sont en conséquence moins 
élevés. Ceci doit provenir de ce que l’épiderme du nouveau-né indochinois, 
qui est abondamment recouvert de lanugo !” et de teinte légerement rougeatre 
ou pain d’épice, ne présente pas un fond idéal pour l’observation de ce 
stigmate. I] en résulte que celui-ci, ne tranchant pas avec toute la netteté 
désirable sur la coloration générale des téguments, n’est pas facilement 
discernable dans les premiéres heures qui suivent la naissance. 

h) Hérédité — Gémellité — Métissage. — Bien des hypothéses 
ont été émises au sujet du mode de transmission de ce phénoméne. D’au- 
cuns estiment qu’il doit correspondre aux régles qui régissent l’hérédité des 
caracteres mendéliens dominants, d’autres, au contraire, pensent qu'il s’agit 
la simplement d’une mutation. Quoi qu’il en soit, on constate d’une facon 
tres générale parmi les populations qui nous occupent que, lorsque plusieurs 
enfants sont nés d’un méme pére et d’une méme mére, la tache est présente 
ou absente chez chacun d’eux. I en est ainsi également s’ils sont de la méme 
mére et pas du méme pére. Par contre, il en va tout autrement s’ils ont le 
méme pére, mais pas la méme mére. Ceci corroborerait lopinion de Bicor (8), 
a savoir que «la tache serait transmise par la mére ». 


7 Revétement pileux de l’embryon. 


ar Pigmentaire congénitale en Indochine. 
En fait, Venquéte effectuée par MU Cuisinier et Mme DeLaas nous 
confirme que, si au sein d’une méme famille muong un enfant en est doté, 
elle apparaitra également chez chacun de ses fréres et sceurs, et inversement, 
sauf bien entendu s‘ils sont issus de lits différents. 
. Nous avons eu dailleurs l’occasion, pour notre part, en 1938, au 
ms cours dobservations personnelles, d’examiner A la maternité de Port-Royal 
a Paris, dans le service de gynécologie du Dr Metzcer ™, un nouveau-né 
annamite du sexe féminin porteur d'une tache pigmentaire congénitale. Ses 
deux fréres exhibgient encore une tache typique, et sa sceur, ayant atteint 
Yage de Yadolescence, était, au dire de la mére, également « tachée » lors 
de sa naissance. 
Il n’en est pas ainsi cependant lorsqu’il s’agit de jumeaux: I’un peut 
tre marqué et l'autre indemne. Dans certains cas, d’autre part, ils sont mar- 
_. gués tous les deux. C’est ainsi qu’a My-Tho (Cochinchine), chez deux jumelles 
_ te souche annamite, agées de 5 ans, la tache n’était apparente que sur I’une 
__ Welles, alors qu’a la maternité de Vientiane (Laos), deux jumeaux du sexe 
_  masculin, aussi de parents annamites, présentaient ce stigmate I’un et l’autre. 
Il nous parait intéressant de mentionner 4 ce sujet, bien que nous n’ayons 
| pas de fait comparable pour I’Indochine, les observations d’AUBIN (3) 4 
_ Pondichéry, sur des Tamil de lInde, 4 la suite de deux accouchements 
 gémelizires résultant de grossesses bi-vitellines avec jumeaux de sexe diffé- 
_ sent. Dans les deux cas, la tache n’existait que sur l'un des deux: la pre- 
_- miiére fois chez la fille, la seconde fois chez le gargon. 
ee - Enfin, en ce qui concerne les nouveau-nés issus d’un métissage, il y a 
' Siew de noter que, si Ja tache pigmentaire est relativement fréquente chez 
| ~ tes métis sino-annamites (56,41 °%), thai-annamites (66,66 %), indo-anna- 
| mites (40%) et sino-cambodgiens (42,85 %), elle n’a jamais été signalée 
chez les métis. franco-annamites ¥. 
Répartition par population. ‘ 
: _ [a répartition de cette particularité morphologique en Indochine est 
__- Tée, dune part, a la distribution circumpacifique de ce stigmate et, d’autre 
ok, past, a son degré de fréquence parmi les populations auxquelles s’apparentent 
les différents groupes ethniques faisant partie de l'Union indochinoise. 


Ud 


La presqu’ile transgangétique « dominant les routes maritimes qui — 


4 ménent vers le Haut Pacifique et vers les passes de I’Insulinde ™ », constitue 

une zone de transition oi1 se sont rencontrées, 4 Y'époque historique en 

_ particulier, les influences indiennes et chinoises “. A une période plus lointaine 

3 Nous renouvelons au professeur MetzceR notre affectueuse reconnaissance 

a pour la bienveillance de Yaccueil qu’il a bien voulu, 4 maintes reprises, nous réserver. 

- 19 A ces pourcentages consignés dans notre tableau VIII s’ajoute celui recueilli 

par Exceipacsn chez des métis sino-cambodgiens de Kampot (55 °4), dont il est fait 
mention dans le travail de Huarp et Bicot (16). , 

. ® Mapzoite (CL), Indochine du Nord (Tonkin, Annam, Laos). Paris, HacHETTE 


> ~=s (2 —éddition), 1925, p-. 1. x : ae : ¢ ‘ 
—  t -PezytusKI (J.), Les populations de I’Indochine. Lévy (S.), Indochine. Société 


E/. aéditions géographiques, maritimes et coloniales. Paris, t. I, 1931, p. 45. 
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encore, elle fut le lien entre le continent asiatique et l’Océanie. Le 
Dr Rivet 2 a démontré, en se basant sur des faits préhistoriques, anthro- 
pologiques et culturels, que «les po pulations les plus anciennes — 1 Indochine 
étaient apparentées aux Océaniens d’aujourd’hui», et que, d’autre part, 
«les Australiens, avant d’étre refoulés dans leur habitat actuel, ont dt 
occuper, 4 une époque trés reculée, une partie de la Péninsule indochinoise ». 
Roprguatn 2 situe «au début de notre ére la période a laquelle, sur ce 
substrat océanien, constitué par des Mélanésiens, des Indonésiens, des Aus- 
traliens et des Négritos, commencérent 4 se développer les grandes civi- 
lisations qui devaient se partager I’Indochine », et qui contribuérent, par le 
mélange ou la juxtaposition des aborigénes et des éléments venus de 
l’extérieur, au peuplement actuel caractérisé par une grande diversité de 
races ou plus exactement de groupes ethniques. 

C’est ainsi que le type indonésien se retrouve presque pur de nos jours 
chez les Moi 24 d’Annam, les Kha du Laos et les Pnong du Cambodge, et 
qu’on rencontre encore, a l'état sporadique, parmi les Moi de la Chaine 
annamitique, qui, d’aprés le Dt Rivet, seraient «les descendants les moins 
altérés de ces Océaniens », des types australoides. 

Mais ce n’est que peu a peu, au fur et a mesure de l’arrivée des 
envahisseurs, que se formérent et s’accrurent les populations mixtes, qui 
occupent de nos jours la plus grande partie de |’Indochine. 

En. premiére ligne, comme ancienneté, viennent les Cambodgiens, qui 
se sont fixés au Cambodge et dans les régions marécageuses du sud de la 
Cochinchine. Descendants des anciens Khmer dont la civilisation est venue 
de I’Inde, ils résultent vraisemblablement du mélange des Indonésiens et 
des immigrants indous et malais. 

Puis les Chinois, disséminés en colonies plus ou moins denses, surtout 
en Cochinchine et au Cambodge, donnérent naissance, par leur fusion avec 
les autochtones, aux Annamites, qui eurent a subir pendant plus de mille 
ans l’influence chinoise. 

De leur cété, les Cham, fort imprégnés de civilisation indienne, qui 
avaient fondé vers le III® siécle le puissant empire du « Champa», furent 
a leur tour absorbés en grande partie, au XVI® siécle, par les Annamites. 
On n’en rencontre plus, a l’heure actuelle, que quelques ilots dispersés dans 
le sud de la Péninsule. 

Quant aux Thai, dont le type primitif se retrouve trés altéré chez les 
Siamois, par suite de croisements avec les Khmer 25, ils sont passablement 
eux aussi imprégnés de civilisation indienne, en particulier ceux du Laos. 


C’est par la frontiére sino-birmane que les Thai arrivérent en Indochine 
vers le XIII® siécle. 


» Rivet (P.), Les Océaniens. Journal asiatique. Paris, avril-juin 1933, p. 235-236. 
zy ROBEQUAIN (Cu.), Le pays et les hommes. Lévy (S.), Indochine. Société d’édi- 
tions géographiques, maritimes et coloniales. Paris, t. I, 1933) prio 

*4 Moi, Kha, Pnong sont des termes génériques pour désigner les « tribus sauvages ». 


*° Happon (A. C.), Les races humaines et leur répartition géographique (traduit 
par VAN GENNEP). Paris, ALCAN, 1927, pe 225; 
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Les Muong, peu nombreux dans leur ensemble, et répartis en groupe- 
ee de faible densité, formeraient, si lon en croit les diverses opinions 
emises, un élément de transition entre les Annamites, avec lesquels ils ont 
des affinités linguistiques, et les populations qui ont échappé a l’influence 
chinoise. PRzyLusK1* voit en eux le plus ancien type annamite et les 
considére comme des Annamites « arriérés ». 

En dernier lieu viennent les Man et les Méo, émigrés de la Chine du 
Sud a l’époque moderne. Ils furent refoulés du Kouei-Tchéou (sud du 
Fleuve Bleu) en Indochine, par suite de la colonisation par les Chinois de 
leur habitat primitif, les premiers il y a environ cinq siécles, les seconds vers 
le milieu du XIX¢ siécle. 


*K x * 

Apres ce rapide exposé sur les origines, historiquement connues, des 
principaux groupes ethniques qui peuplent I’Indochine, nous nous proposons 
de rechercher maintenant quel est, dans l'état actuel de nos connaissances, 
le degré de fréquence de la tache pigmentaire congénitale chez les Océaniens 
et chez les peuples asiatiques auxquels ils s’apparentent. 

Les renseignements fournis sur ce point par la littérature sont en 
verité souvent assez vagues ou non justifiés par des références suffisantes, 
de telle sorte que les statistiques nécessaires manquant dans bien des cas, 
on en est réduit, faute de mieux, pour certaines populations, aux obser- 
vations hatives des voyageurs ou aux spéculations des chercheurs. Nous 
allons voir cependant que, dans l’ensemble, ce phénomene parait étre aussi 
fréquent dans le Pacifique que dans tout l’Extréme-Orient. 

En effet, signalé depuis longtemps déja chez les Polynésiens de 
Samoa par von BULow (12), aux Iles Tonga, dans l’Archipel de Tuamotou 
et aux Iles Hawai, nous savons avec certitude que ce stigmate est commun 
chez les Maoris de la Nouvelle-Zélande, chez les Pascuans (70 %) ?’, les 
Marquisiens et les indigenes de Tahiti (60%) *. . 

De méme, en ce qui concerne les Mélanésiens, nous le retrouvons 
avec une extréme fréquence en Nouvelle-Calédonie, aux Nouvelles-Hébrides, 
aux Iles Fidji et en Nouvelle-Guinée, oti son existence a été attestée, par 
exemple chez les Roro et les Papous de Yule Island (Golfe de Papouasie, 
Mer de Corail), par plusieurs missionnaires. D’autre part, les sondages effectues 
par le R. P. O’RetLty (25) dans les Hes de VAmirauté, lArchipel Salomon 
et en Nouvelle-Bretagne ont fourni d’intéressantes indications pour un cer- 
tain nombre de tribus. C’est ainsi qu’au cours d’une enquéte réalisée par 
le Dt Brem 2°, dans la Péninsule de la Gazelle (Nouvelle-Bretagne), il a 
été constaté que sur 100 nouveau-nés, 98 étaient porteurs de la tache 


coccygienne. 


26 Op. cit., p. 49 et 59. Bit 
27 DRAPKIN (I.), La mancha mongolica de los Pascuenses. Journal de la Sociéte 


des Américanistes. Paris, t. X XVII, 1935, p. 273-284. . fy 
28 Observations encore inédites du Dt Cassrou 4 la maternité de Papeete (1933). 


29 Médecin allemand attaché en 1935 @ la mission catholique de Vunapope. 
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Si nous passons a présent chez les Indonésiens, nous voyons que 
ce fait morphologique est 4 peu prés constant chez les Battaks de Sumatra 
et les Dayaks de Bornéo, et qu'il a été observé a maintes reprises et Phi- 
lippines, en particulier par LARSEN et GopFREY ®°, par M. (R. M.) chez 
les Négritos, refoulés jadis par les Malais dans les montagnes et les foréts 
de l’Archipel, et par CoLLiGNon * chez les Tagals (90 % d’apreés LELEv) 
(19). Il a d’autre part été signale dans la plupart des Hes ded la Sonde ae 
que chez les Malais par KOHLBRUGGE 33, et a Java par NEUBERGER ; 
HERMANN TEN KaTE ® (58 % a Batavia), et BAUMGARTEN *° (90 % chez les 
nouveau-nés malais de l’Ile). De son cété, RIEDEL (26) a noté sa présence 
chez les indigenes de Célebes. 

Quant a l’Australie, les renseignements recueillis sont fort rares et 
trés imprécis. Toutefois, il ne fait aucun doute que la tache pigmentaire con- 
génitale existe également chez les aborigénes australiens. Sa fréquence, attestée 
par la plupart des auteurs, nous a été confirmée en 1934 par le professeur 
LAuRISTON SHARP de |’Australian National Research de Sydney. Nous ne 
saurions d’ailleurs, & ce sujet, passer sous silence l’intéressante note de 
Woop -JonEs *? ayant trait a la découverte d’une tache sacrée sur un foetus 
d’ Australien. 

Pour ce qui est de !Extréme-Orient et plus spécialement de l’Asie 
méridionale, on est en droit dee considérer que, hormis les Ainou (10 %) 
actuellement confinés dans l’Ile Yeso, le sud de Sakhaline, les Iles Riou- 
Kiou et une partie des Kouriles, chez lesquels il parait n’avoir qu’un caractére 
d’exception 38, ce stigmate est partout ailleurs un phénoméne a peu prés 
constant. Extrémement commun parmi les Japonais (90 %%) °° et les Coréens 
(98 %) , il se rencontre habituellement, comme on le sait, chez les petits 
Chinois. Si, pour ces derniers, les statistiques publiées ne sont pas toutes 
absolument comparables les unes aux autres, ceci résulte du fait que les 


39 LarsEN (N. P.) et. Goprrey (L. S.), A study of « the sacral mark» or sacral 
pigment spots of infancy and early childhood, American Journal of Physical Anthropo- 
logy. Washington, t. X, fasc. 2, 1927, p. 253-274. 

31M. (R. M.), Notes sur les Iles Philippines. Bulletin de la Société de géographie 
commerciale de Paris. Paris, t. XVIII, 1896, p. 652-667. 

82 Cité par MaTiIGNon (21). 

°° KOHLBRUGGE (H.), Anthropologische Beobachtungen aus dem Malayischen 
Archipel. Zeitschrift fiir Ethnologie. Berlin, t. XXXII, 1900, p. 398. 

4 NEUBERGER (J. K. W.), Uber den Mongolenfleck. Wiener klinische Wochen- 
schrift. Wien, t. XLI, 1928, p. 1410 et 1411. 

** ten Karte (H.), Neue Mitteilungen iiber die blauen Geburtsflecken, Zeitschrift 
fiir Ethnologie. Berlin, t. XXXVII, 1905, p. 756-758. 

86 Cité par APERT (1). 

*7 Woop -Jones (F.), The external characters of an Australian foetus. Journal of 
Anatomy, Cambridge, t. LXVII, 1933, p. 553. 

** SeKrBA, On the bluish black spots. Journal of the Anthropological Society of 
Tokyo. Tokyo, t. VIII, 1887, p. 68. 

°° Apacui et Fujisawa, Mongolen-Kinderfleck bei Europaern, Zeitschrift fir 
Morphologie und Anthropologie. Stuttgart, t. VI, 1903, p. 4132 et 133. 

4° Cf. BARRIER (5). 
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observations nvont pas toujours été effectuées systématiquement dans les 
heures qui suivent la naissance. C’est ainsi que d’aprés MATIGNoN (21) et 
APERT (1), la tache serait visible chez les Chinois dans la proportion de 97 
a 98% des sujets examinés, tandis que MArvaL (20) a recueilli 57% de 
positifs parmi les éléments assez divers de l'agglomération chinoise de 
Shanghai, et que, de son cdté, Muraz (23) enregistre 81 °4, dans le district 
de Cholon (Cochinchine). 

Egalement trés répandue au Siam, ot sa fréquence atteint 89%, selon 
CHEMIN (18), elle se retrouve avec une fréquence moindre chez les Birmans 
(80 %%) et chez les insulaires des Iles Nicobar. 

Nous savons en outre, par les documents encore inédits qui nous sont 
parvenus et aussi par quelques auteurs, que ce stigmate n’est pas inconnu 
non plus chez les Singhalais, les Veddah de Ceylan et certains peuples de 
lInde. Nous nous contenterons de citer, pour ces derniers, a titre d’indi- 
Cation, les observations faites par HERMANN TEN Kare #! chez les Tamil, 
et en collaboration avec SERRURIER ® chez les Valanga (parias Tamil), celles 
d’AUBIN (3), médecin 4 Pondichéry, qui a relevé 55% de cas positifs sur 
200 nouveau-nés tamil parmi lesquels étaient mélés 63 Valanga, celles enfin 
de MALvAL (20) qui trouva, au cours d’une enquéte réalisée 4 Shanghai, 
45 % de Punjabi porteurs d’une tache sacrée. 

Pour terminer, nous compléterons ces quelques pourcentages en y ajou- 
tant ceux qui nous ont été fournis par le Service de santé des Possessions 
frangaises de l’Inde *: 61,95 °% pour les Tamil, et 36,17 °4 pour les Bengali. 


* * 
* 


Maintenant que nous avons achevé ce vaste tour d’horizon qui, au 
reste, nous a permis d’apporter un certain nombre d’éléments nouveaux 
a la carte d’APERT (1), en tenant compte des faits enregistrés postérieurement 
4a son établissement, revenons en Indochine. 

A notre connaissance, les seules statistiques de fréquence publiées 
jusqu’a ce jour, et présentant des garanties suffisantes, concernent uniquement 
les populations annamite, cambodgienne et rhadé. 

C’est & CHEMIN (13-14), semble-t-il, que nous devons les premiers pour- 
centages sur les Annamites #4 (89 % au-dessous de 1 an et 71 of pentre2,et 
3 ans). Aprés lui, Bontracy (10) recueille a Son-Tay (Tonkin), sur un nombre 
relativement peu élevé d’observations : 61,54 % chez les moins de 1 an et 
68 % entre 1 et 2 ans. Cet auteur fait d’ailleurs remarquer que les ages quil 
donne dans ses tableaux sont sous toute réserve, attendu que «les Annamites 
comptent leurs années d’age non pas du jour de la naissance, mais du premier 


41 tEN Karte (H.), op. cit. ; 
42 SeRRURIER (L.) et TEN Kate (H.), La tache chez les Singhalais et les Tamoul. 


Notices anthropologiques du Musée d’ethnographie de Leyde. Leyden, N° 2, 1886. 
43 Observations encore inédites (enquéte datant de 1932). ie 
44 Nous précisons que cette enquéte, contrairement a4 l’opinion formulée par 


Bicot (6), p. 151, ne porte que sur des sujets de souche annamite. 
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jour de l’année ot ils sont nés ». De ce fait un enfant né a la fin d’une année 
totalise donc 2 ans, dés le premier mois de l’année suivante. Nous relevons 
ensuite dans Martin 4° des chiffres 4 peu prés analogues : 61,5 7, @ la sey 
sance et 68,7 % a 1 an. Puis vient l’enquéte * de Muraz (23) effectuce a 
Saigon sur de petits Annamites, qui aboutit aux conclusions suivantes : 
76 %, pour les nouveau-nés et 62% pour les sujets 4gés de 1 mois. En 
dernier lieu, nous signalerons les statistiques obtenues par BIGOT (6) chez 
les Annamites du Delta tonkinois : 94,5 °%% pour les moins de 1 an et 69,3 
pour ceux qui ont atteint l’age de 1 an. 

Or nous remarquons que certains de ces pourcentages, en particulier 
ceux fournis par CHEMIN et Bicot, sont sensiblement comparables aux résul- 
tats que nous avons consignés dans nos tableaux VII et VIII. En effet, si 
l'ensemble des Annamites examinés (Tonkin, Annam et Cochinchine) nous 
donne une proportion de 72,03 % de cas positifs, nous obtenons par contre 
84,07 °4 pour les nouveau-nés considérés isolément, et 92,02 % en totalisant 
les enfants A4gés de moins de 4 an *’. 

En ce qui concerne les Cambodgiens, les recherches effectu€es en 1935 
a la maternité de Kampot (Cambodge) par ENGELBACH *, sur de jeunes 
Cambodgiens dorigine pure, ont révélé que 33 °%4 de ceux-ci étaient porteurs 
de taches coccygiennes, alors que, pour notre part, nous enregistrons sur 
un total bien plus important d’examens des chiffres a peu prés similaires : 
32,12 9% (pourcentage global) et 25 °% au moment de la naissance. 

_ Enfin, pour ce qui est des Rhadé, l’enquéte restreinte de MAURICE (22) 
donne pour les enfants compris entre 1 et 3 ans une proportion de 41,66 %, 
tandis que, de notre cdté, des observations un peu trop tardives, mais 
infiniment plus nombreuses, font apparaitre une différence notable entre le 
pourcentage général (13,58 %) et celui correspondant aux Rhadé de moins 
de 1 an (45%). Il s’ensuit que ces résultats statistiques obtenus de part et 
d’autre, ne pouvant étre ramenés & une base commune d’évaluation, ne 
sont pas comparables. 


_Aprés avoir retracé briévement I’historique de la tache pigmentaire 
congénitale en Extréme-Orient et dans le Pacifique, nous allons a présent 
aborder la répartition de ce phénoméne en Indochine, d’aprés les chiffres 
recueillis au cours des deux enquétes qui sont a la base de notre travail. 
Nous tenterons ensuite un essai d’interprétation des statistiques obtenues, 


* Martin (R.), Lehrbuch der Anthropologie. Jena, FiscHER (2° édition), t. I 
1928, p. 452. 


6 C’est de la deuxiéme enquéte de contréle dont il s’agit, le Dt Muraz ayant 
considéré comme douteux les chiffres de la premiere. 

*" Les statistiques que nous prenons comme bases de comparaison ont été 
calculées sur un nombre d’observations trés inférieur au ndtre; il en résulte des 
différences notables entre certains pourcentages. . 

48 Cité par Huarp et Bicor (26), *p. 1.04; 
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en nous referant aux origines connues ou présumées des populations actuelles 
de la Péninsule, dont nous avons exposé l’essentiel au début de ce chapitre. 

Les faits historiques démontrent, nous l’avons vu précédemment, la 
grande complexité de ce peuplement résultant, d’une part, des multiples 
melanges qui se produisirent entre les colonisateurs et les autochtones eu 
d’autre part, des contacts incessants qui s’opérérent entre ces populations, 
au fur et a mesure de leur développement. De ce fait, on ne peut pas 
a proprement parler de races dans l’Indochine actuelle, étant donné l’alté- 
ration des types primitifs, mais par contre on distingue nettement des groupes 
humains d’importance inégale, qui donnent bien souvent a ce pays l’aspect 
dune véritable « mosaique ethnique ». Toutefois, trop de lacunes et d’incer- 
titude subsistent dans nos connaissances pour que nous puissions les grouper 
de facon satisfaisante, suivant leurs origines et leurs caractéres somatiques 
ou linguistiques. Le langage, qui est un des éléments les mieux connus, 
parait cependant devoir fournir sans conteste la meilleure base scientifique 
de classification #°. C’est la raison pour laquelle nous nous en sommes 
inspiré pour présenter les pourcentages de fréquence -correspondant aux 
différents groupes ethniques qui font l’objet de cette étude (tableau VIII). 
; Dans le classement ethnolinguistique que nous avons adopté, les Anna- 
mites se trouvent rattachés non pas aux Thai, c’est-a-dire au groupe sino- 
tibétain, ainsi qu'il est coutume de le faire en général ®°, mais au groupe 
austro-asiatique, attendu que, si l’influence mongolique se manifeste forte- 
ment dans le type de l’Annamite, le métissage entre envahisseurs et Indo- 
nésiens dont ils sont issus a laissé des traces profondes, qui se retrouvent 
jusque dans leur idiome par le mélange de mots thai et mén-khmer. 

Quant aux Muong et aux Nguon qui leur sont apparentés, nous en 
avons fait également des Austro-Asiatiques puisque leur communauté de 
langue, de croyances et de traditions, atteste une commune origine avec 
les Annamites. 

Enfin, en ce qui concerne les May et les Sach, il ne pouvait étre 
question, si des ressemblances linguistiques permettent dans une certaine 
mesure de les réunir, de rattacher ces deux populations a l’un queiconque 
des autres groupes ethniques. Nous les avons donc simplement isolés, en 
tenant compte toutefois que les Sach, chassés des terres qu’ils occupaient 
jadis par la poussée Nguon, auraient été rejoints par ces derniers au Laos, 
dans la région du Col de Mu-Gia **, et que, par ailleurs, on trouve parmi les 
May, de facon sporadique, des types de Pygmées asiatiques. 

Convaincu qu’il faut toujours publier des statistiques avec beaucoup 
de prudence, attendu que les chiffres qu’elles fournissent peuvent contenir 
un coefficient d’approximation qu'il s’agit de réduire au minimum, nous 
n’avons consigné dans notre dernier tableau que les résultats d'observations 
présentant le maximum de garantie, afin de donner pour chaque population 
des pourcentages d’une exactitude aussi rigoureuse que possible. 


49 CHASSIGNEUX, op. cit., p. 37 et 38. 
50 MaspERO, op. cit., p. 66. 
51 Renseignements fournis par M'¢ CuISINIER. 
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Tableau VIII *?. 


ae Cas Pourcentage des 
c d’enfants itifs cas positifs 
Population eae ees 


See 
GROUPE SINO-TIBETAIN 


a) Thai 
7. 46,84 
Laotiens . Lo goat es a ea a eer eeniae oe - pa 
MAAS TOMS 8) seine nee eee eatin stove) > Mla is 8 s rege 
AM EY Higa ol Eehatetigy re aN Ge a AG aco) OL ay ae eee 49 : 
Tho Reese tas 53 Pies 41,50 
2 
by: Chinois Wanaka’ 0 ester ite aria ee ee ei ae 510 427 83,7 
c) Méo eer Tee et ces han ene oar Pe 34 yi 20,58 
Man NAR a ee or PME Se since gece «ch Fe 21 2 14,28 
GROUPE AUSTRO-ASIATIQUE 
a) Mén-Khmer 
CambOdgiensize sh <i\-/))- ony resets aoe aie 249 80 32,12 
b) Annamites-Muong 
(Donicin)\ arene aeheceleae crane ceeenn 246 194 78,86 
Avahaenaawes (GManeehin)) ee hos SB es a 5k 569 476 83,65 >» 72,03 
(COchine bine) 77 lrwite.s sem ancties 1860 1257 67,58 
INIT OTL SBIR Nokon tt te Meu fc eta snap oer ee 325 132 40,61 
Newon momarantin fet hic ipsk, 3) ace an eesti « 14 8 57,14 
CMTS ya es etna. te a oie Racemt A ntl ters Sn as 10 3 30,00 
(SACK YAS Ailing th eeutones gst ay cea ety Perestane eect 1 0 = 
c) Malayo-Polynésiens 
WaT ee ce concn Coa A eR ae ieee tee 6 6 100,00 
HN aa trea alpaca: ae Aa sk Mle cetiayl ah a oth eee eae 86 19 22,09 
INORG he Tait nie sat Meee nee asked mena eo eae 61 13 21,31 17.36 
IM OSE ia Ges sacs pacts a. Nie ceens Pen amy uae eae 162 22 13,58 : 
MOTE Tia epetac dea. seinen gh tae fie es ae en a caer 48 8 16,66 
Métis 
Franco-annamites . 2 0 — 
Tnido=ammanitese ties pan mise aaiins Se Aer g me a 2 40,00 
Thai-annamites . NhGtw eg Renee REE ok 6 4 66,66 
SUNO-ANMN AMATCES gaswavcyy ed antes Se Ns bye ene 39 zo. 56,41 
SIO CAM DOC STETIS Tork Wiha eat ser Wh cng Rae 7 3 42,85 


Il ressort de l’examen du tableau VIII que le degré de fréquence de 
la tache pigmentaire congénitale est notablement plus élevé en Indochine 
parmi les groupes ethniques d’origine continentale, a l'exception cependant 
des Méo et des Man, que chez ceux qui portent l’empreinte du substrat 
océanien. On peut en effet constater que les pourcentages ont une tendance 


2 Les statistiques se trouvant faussées lorsqu’elles résultent d’un nombre insuffi- 


sant d’observations, nous présentons en caractéres gras les pourcentages qui offrent, a 
ce point de vue, les garanties désirables. 
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= nette a diminuer d’autant plus quils correspondent a des groupes 
Sapparentant plus étroitement aux Océaniens : 

83,72 % pour les Chinois, 
68,42 °% pour les Annamites-Muong, 
45,88 % pour les Thai, 
32,12 % pour les Mén-Khmer, 
| 18,73 % pour les Malayo-Polynésiens, 
; 18,18 % pour les Méo. 


En conséquence, les statistiques que nous obtenons pour chacun de 
nos deux grands groupes ethnolinguistiques s’en trouvent naturellement 
influencées et font apparaitre une atténuation de ce phénomene dans le groupe 
austro-asiatique : Groupe sino-tibétain : 902.975: 

; Groupe austro-asiatique ou océanien : 60,98 °%. 


Si nous tentons maintenant de comparer ces résultats entre eux, et 
de les rapprocher des pourcentages recueillis par les divers auteurs en 
Océanie et en Asie orientale et méridionale, dans le dessein de trouver dans 
ces chiffres des concordances possibles qui viendraient confirmer, en ce qui 
concerne le peuplement de l’Indochine, les données relevant d'autres disci- 
plines, nous enregistrons des variations importantes dans la plupart des 
cas. Celles-ci, quant a nous, tendraient 4 prouver que les croisements entre 
les groupes ethniques contribuent, d’une facon générale, a faire baisser les 
pourcentages dans les groupes chez lesquels la tache congénitale est plus 
fréquente, et a les élever, au contraire, parmi les groupes ow elle se présente 
avec une fréquence moindre. 

C’est ainsi que chez les Cambodgiens, fortement imprégnés de sang 

indonésien, thai et indien, la proportion est faible (32,12 %), au regard de 
celle obtenue pour chacun des éléments ethniques qui sont a l’origine de 
la formation de ce peuple (Indous: 35 a 61%; Indonésiens : 58 a 90 % ; 
Thai: 41 a 46%). 
Par contre, les Annamites présentent un pourcentage plus élevé (72,03 %) 
que les Moi (17,36 %),, les Cambodgiens ou Khmer (32,12 %), les Malais 
(90 °%) qwils ont en partie assimilés, et aussi les Thai auxquels leur langage 
s'apparente, mais plus faible que les Chinois (83,72 %), dont ils ont eu a 
subir des immigrations incessantes. 

Du cété des Muong, nous constatons que la tache est moins fréquente 
(40,61 %) que chez les Annamites (72,03 %). Ce fait ne vient-il pas confirmer 
lopinion formulée par le D® Rivet, qui voit en eux bien plus des Océaniens 
que des Annamites ° . re 

Pour ce qui est des Nguon (57,14 %), que l’on considere generalement 
comme presque annamitisés, leur pourcentage est supérieur a celui des 
Muong, auxquels ils se rattachent, et inférieur a celui que nous avons 
obtenu pour les Annamites. pve 

Quant aux Moi qui parlent un idiome malayo-polynésien, ils présentent 
dans leur-ensemble une proportion inférieure (17,36 %) a toutes celles que 
nous possédons pour les populations océaniennes. 
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En ce qui concerne les Laotiens, les Thai blancs, les Thai noirs et les 
Th6, émigrés du Yunnan, les pourcentages concordent entre eux d’une facon 
remarquable (46 %-42 %-47 %-41 %). S’ils sont nettement plus faibles que 
pour les Chinois et les Annamites, ils fournissent toutefois des chiffres assez 
comparables a ceux recueillis pour l’Inde. Or nous savons que les Thai ont 
été profondément marqués par la civilisation indienne. 

Enfin, chez les Méo et les Man, venus également de la Chine du Sud, 
qui parlent une langue empruntée au chinois et A l’annamite, mais dont le 
fond est thai, la tache sacrée a une fréquence moindre (20 % pour les premiers 
et 14%, pour les seconds) que chez les Chinois, les Annamites et les Thai. 

En résumé, nous aboutissons aux constatations suivantes : si, d’une 
part, la tache pigmentaire congénitale est, nous l’avons vu déja, plus 
commune parmi les. populations classées dans le groupe sino-tibétain que 
parmi celles rangées dans le second groupe, elle semble étre, d’autre part, 
moins fréquente chez les Austro-Asiatiques d’Indochine (Annamites exceptés) 
que chez les Océaniens qui appartiennent au méme groupe. .« 

Il est bien évident que nous constatons ces faits sans prétendre en tirer 
des conclusions qui seraient tout 4 fait prématurées. Des enquétes ultérieures 
fourniront sans doute de nouveaux éléments qui, venant s’ajouter aux résultats 
inédits que nous apportons, permettront de poursuivre, tant en Extréme-Orient 
que dans les autres parties du monde, l’étude de ce phénoméne, que nous 
considérons comme lié étroitement au probleme du peuplement des continents. 


Folklore. 


L’apparition de la tache pigmentaire congénitale chez les nouveau-nés 

est diversement interprétée en Indochine. Elle suscite chez les indigenes 
un certain nombre de croyances et de pratiques, relevant bien plus de la 
superstition que de la foi religieuse. Cette particularité physiologique est, 
en général, considérée comme un signe de bonne constitution et de longévité 
pour l’enfant. Par contre, son absence n’est pas de bon augure. 

Les Annamites donnent 4 ce stigmate différents noms. En Cochinchine 
et en Annam, ils le désignent le plus souvent par cdi-bdt: la tache, ou 
cdi-vtt-xanh : la tache bleue, ou vit-cham : tache indigo, ou ddu-cham (méme 
sens), ou encore thanh-tich : tache bleue (en langage lettré), et au Tonkin, 
par vtt-ddu-chuci: tache de séve de bananier, ou gidu-bdt: tache foncée. 

En Cochinchine, en particulier dans la région de My-Tho, les femmes 
annamites n’y attachent pas une grande importance, sachant fort bien que 
cette tache est fugitive et n’a aucune influence sur la vie et la santé 
de l’enfant. Elles croient cependant que celle-ci correspond a une souillure 
que la mére se serait faite au cours des travaux culinaires, durant la 
période de gestation. Fe 

En Annam proprement dit, la superstition la plus répandue attribue 
l’existence de ce stigmate au geste répété que font les femmes enceintes, 
pour rectifier les plis de leur pantalon et pour enlever la poussiére qui y 
adhére, lorsqu’elles quittent la position accroupie qui leur est familiére,. pour 
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se relever. Dans la région de Binh-Dinh, les Annamites sont convaincus que 
la tache sacrée apparait sur le corps d’un enfant, parce que sa mere a 
coutume, pour se rendre au marché, de placer dans sa ceinture les sapéques 
destinges & ses achats. Pour les indigénes du district de Phan-Thiet, elle ne 
serait autre que l'image d’un arc-en-ciel, aper¢cu pendant un orage par les 
femmes enceintes, peu de temps avant leur délivrance. A Hué enfin, elle 
aurait une origine alimentaire, et résulterait d'une consommation exagérée 
de riz bralé des fonds de marmites par les méres en état de grossesse. 

Chez les Annamites du Tonkin, persuadés de la survie de lame et de 
sa réincarnation, il est d’usage, lorsqu’un enfant vient au monde mort-né 
ou quil meurt en bas age, de faire une marque, avant l’ensevelissement, 
dans la région sacro-lombaire du petit cadavre, au moyen d'une chique de 
bétel, d’une solution d’encre de Chine ou d’indigo, ou encore avec de la seve 
de bananier. Si, par la suite, un autre enfant nait dans la méme famille, 
porteur d’une tache a cet endroit, ses parents seront assurés que l’4me du 
petit étre disparu anime le corps du nouveau-né. Ceux-ci confient alors leur 
rejeton, au cours d’une cérémonie religieuse, 4 un Génie protecteur qui lui 
assurera une longue existence. 

Cette derniére croyance et cette pratique se retrouvent, avec de faibles 
variantes, chez les Cambodgiens, qui désignent les taches coccygiennes, 
suivant les régions, par phndt ou chhnau. Elles sont considérées par eux 
comme une empreinte du passé, permettant de reconnaitre, par leur présence 
ou leur absence, si l'enfant a appartenu ou non a la méme famille dans 
une existence antérieure. De leur cété, les populations du district de Pursat, 
non loin de la rive occidentale du Grand Lac ou Tonlé-Sap, attribuent ce 
stigmate congénital a la « paresse» des femmes enceintes, qui ont pour 
habitude, pendant la préparation des repas, de déplacer les marmites en les 
faisant glisser sur le sol, au lieu de les soulever. 

Pour les Thai en général, et les Laotiens en particulier, l’absence de 
tache sacrée a la naissance est un mauvais présage et aurait pour conséquence 
d’abréger la vie. Is la désignent le plus souvent par les appellations suivantes : 
pan: tache, ou pan khiéu: tache bleue, ou encore khinoon: selles du cadet 
(frere ou sceur). Les Laotiens prétendent que le nouveau-né qui en est porteur 
aura certainement par la suite des petits fréres ou des petites sceurs, puisque 
ceux-ci ont signalé leur présence en souillant la région fessiére de leur ainé. 

Considérée par les Thd comme la marque du Dieu de la naissance, la 
tache pigmentaire congénitale (mai caw%: personne marquée) serait une preuve 
de vitalité, et son apparition aurait d’heureuses répercussions sur l’avenir 
du nouveau-né, 

En ce qui concerne les Cham, il ne semble pas, d’aprés les informations 
quinous sont parvenues, qu'une signification particulitre soit attribuée par 
cux a ce stigmate, auquel ils donnent le nom de uy. Il en est d’ailleurs de 
méme pour les Man et les Méo, au sujet desquels aucune interprétation ne 
parait avoir pu étre recueillie. 

Une distinction trés nette est faite par les Moi, entre les naevi 
vasculaires et la tache bleue qu’ils désignent par ba-iun : Ame du mort. Pour 
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les Rhadé, l’apparition de ce phénoméne pigmentaire permettrait de suivre 
lame dans ses réincarnations successives. Lorsqu’un Moi Rhadé est sur le 
point de mourir, la couverture qui lui servira de linceul est tachée d’indigo 
ou de résine noire. Au moment ot il rend le dernier soupir, son ame se 
séparant de son corps va se loger dans le ventre d’une femme enceinte préte 
a accoucher. Celle-ci ressent peu aprés les douleurs de la délivrance, mais 
lenfant exige pour venir au monde que le riz, la calebasse et le safran destinés 
au mort lui soient apportés. On satisfait alors au désir du futur petit étre, 
et abdomen de la parturiente est ensuite lavé avec de l’eau et du safran. 
Immeédiatement aprés l’accouchement, la tache est recherchée sur le corps 
du nouveau-né qui détient l’Ame du défunt (iwn). Elle doit se retrouver a 
l'un des emplacements correspondant 4 ceux qui, sur le cadavre, ont été en 
contact avec les parties tachées du linceul. La présence de ce stigmate lors 
de sa naissance ne lui donnera plus tard aucun droit sur l’héritage du défunt, 
mais une place de choix lui sera toujours réservée, les jours de fétes et de 
réjouissances, dans la maison du mort. 

Pour les Muong, cette anomalie est un indice de force, de santé et de 
richesse pour l’avenir, et doit préserver celui qui en est porteur des influences 
maleéfiques. Elle est attribuée a la déesse Mu-pa, et résulterait des corrections 
infligées par elle au foetus, lorsque celui-ci s’agite trop fortement dans le sein 
de sa mere. C’est pour cette raison qu’on la désigne assez souvent par pa 
mu pa: don des nourrices (célestes), mais l’appellation la plus fréquemment 
employée est cdi pét, qui peut étre rapprochée, vraisemblablement, de ké 
pét, nom donné a cette tache par les Nguon. 

Chez les Chinois enfin, cette particularité physiologique désignée par 
hat-nadp-chi n’attire que bien peu l’attention des indigénes, en raison méme 
de sa grande fréquence. Cependant, considérée généralement comme la marque 
des esprits malfaisants s’opposant a la naissance des enfants, elle revét incon- 
testablement un sens favorable. Quant aux Chinois bouddhistes, fervents 
de métempsycose, ils sont convaincus que la tache congénitale (tsing kv: 
marque foncée) fournit la preuve d’une existence antérieure. 


Bibliographie. 


1. APERT (E.) : La tache bleue congénitale mongolique. La Presse médicale. Paris, 
No 25, 26 mars 1910, p. 209-212. 

2. AsHmMEaAD (A. S.): The mulberry-colored spots on the skin of the lower spine of 
Japanese and other dark races, a sign of negro descent. Journal of cutaneous 
and genito-urinary Diseases. New York, t. XXIII, 1905, p, 203-214. 

3. AuBIN: La tache mongolique chez les habitants de |’Inde méridionale. Compte 
rendu de l’Institut francais d’anthropologie (Séance du 18 janvier 1933), 

‘ dans L’Anthropologie. Paris, t. XLIII, 1933, p. 453-456. 

4, BAtz (E.): Die Menschenrassen Ostasiens mit spezieller Ricksicht auf Japan. 
Zeitschrift fir Ethnologie. Berlin, t. XXXIII, 1901, p. 166-189. 

5, BARRIER (P.) ; Sur la tache bleue mongolique. Thése de médecine. Lyon 1937, 72 P. 

6. Bicot (A.) : Recherches sur la tache pigmentaire congénitale chez les ppouinuols, 
Travaux de l'Institut anatomique de l’Ecole supérieure de médecine de 
V’Indochine. Hanoi, t. II, 1937, p. 148-156. ; 

7, —- — Recherches sur la tache pigmentaire congénitale chez les Tonkinois. Bulletin 


48 


2 


10. 


440 


42: 


13. 


14. 


15. 


16. 


is 


18. 


497 


20. 


24. 


22. 


23, 


24, 


25, 


26. 


27 


si, eee Ee - 
eg ee 2 
Rea Sac 


PIERRE CHAMPION. (45, 1950] | 


de la Société de médecine et de chirurgie de 1’Indochine. Hanoi, No 7,-1937, 
p. 831-838. : ; ; 

__ __ Note sur la transmission héréditaire de la tache pigmentaire congénitale. 
Travaux de l'Institut anatomique de l’Ecole supérieure de médecine de 
l’Indochine (Section anthropologique). Hanoi, t. III, 1938, p. 238. 

BIRKNER (D? F. von) : Das Hautpigment des Menschen und die sogenannte blauen 
Mongolenflecke. Correspondenz-Blatt der Deutschen Gesellschaft fiir Anthro- 
pologie, Ethnologie und Urgeschichte. Miinchen, t. XXV, 1904, p. 18-22. 

Boniracy: Contribution a V’étude des différentes colorations de la peau, des 
muqueuses et de la conjonctive chez les Annamites. Bulletins et mémoires 
de la Société d’anthropologie de Paris. Paris, t. IX, 1908, 5° série, p. 31-36. 

Brucu (O.): Uber Mongolenfleck bei MiSbildungen. Monatschrift fiir Kinderheil- 
kunde. Leipzig und Wien, t. XXVIII, 1924, p. 199-206. 

Bitow (W. von): Die Geburtsflecken der Samoaner. Globus, Braunschweig, 
t. LXXVIII, 1900, p. 209-210. 

Cuemin (A.) : Taches congénitales de la région sacro-lombaire. Revue de l’Ecole 
d’anthropologie de Paris. Paris, t. VI (9° année), 1899, p. 196. 

— — Note sur les taches congénitales de la région sacro-lombaire chez les Anna- 
mites. Bulletins et mémoires de la Société d’anthropologie de Paris. Paris, 
t. X, 4€ série, 1899, p. 130-132. 

Fortuyn (Dt A. B. DROOGLEEVER) : A catalogue of the first 400 specimen of the 
human embryological collection in the Department of anatomy of the Peking 
Union Medical College. Anatomical supplement to the China Medical Journal. 
Shanghai, février 1927, p. 85-86. 

Huarp (P.) et Bicot (A.): Les caractéristiques anthropo-biologiques des Indo- 
chinois. Travaux de 1’Institut anatomique de 1’Ecole supérieure de médecine 
de l’Indochine (Section anthropologique). Hanoi, t. IV, 1938, p. 99-101. 

—  — Recherches sur quelques groupes ethniques observés en Indochine. Travaux 
de l'Institut anatomique de l’Ecole supérieure de médecine de |l’Indochine. 
Hanoi, t. VI, 1939, p. 95-186 (3° partie : Introduction a l'étude des 
Eurasiens, avec la collaboration de Vu-VaN-QuANG, p. 159-165). 

KOHLBRUGGE (H.) : Anthropologische Beobachtungen aus dem Malayischen Archipel. 
Zeitschrift fiir Ethnologie. Berlin, t. XXXII, 1900, p. 396-401. 

LELEv (R. G.) : Au sujet de la tache bleue mongolique. Thése de médecine. Paris, 
1943, 80 p. 

MatvaL (J.) et Tcurou JEN (J.): La tache pigmentaire congénitale chez les 
Chinois de Shanghai. Bulletin médical de l'Université ]’Aurore. Shanghai, 
N° 23, septembre-octobre 1938, p. 283-286. 

MATIGNON (J. J.) : Stigmates congénitaux et transitoires chez les Chinois. Bulletins 
et mémoires de la Société d’anthropologie de Paris. Paris, t. VII, 4® série, 
1896, p. 524-528. 

Maurice (A.): Rudiments de l’anthropologie des Rhadé. Bulletins et travaux de 
l'Institut indochinois pour l’Etude de l’ Homme. Hanoi, t. V, fase. I, 1943, p. 3-5. 

Mouraz (G.) : Apercgu sur la mortalité infantile et contribution a l’étude de la tache 
mongolique dans une cité sino-annamite, Saigon-Cholon (Cochinchine). Revue 
anthropologique. Paris, t. XLVI, 1936, p. 27-49. 

OxKaBE : The existence of the dark spots is not peculiar to the Japanese race. Journal 

of the Anthropological Society of Tokyo. Tokyo, t. V, N° 54, 1890, p. 391. 

O'REILLY (R. P. P.) : Observations concernant la tache pigmentaire congénitale en 
Mélanésie. Revue anthropologique. Paris, t. XLVIII, 1938, p. 213-247. 

RIEDEL (J. G. F.) : Uber die sogenannten Mongolen-Flecke der Kinder. Zeitschrift 
fir Ethnologie. Berlin, t. XXXIII, 1904, p. 393. 


Rivet (P.): Le groupe océanien. Bulletin de la Société de linguistique de Paris. 
Paris, t. XXVII, 1927, p. 141-168. ° 


Zu den Lehnworten und zur Sprachgeographie. AQ 


Zu den Lehnworten und zur Sprachgeographie. 


Von Ernst Lewy, Dublin. 


Is 


In seiner niitzlichen, eine groBe Arbeit der Forschung zusammen- 
fassenden Ubersicht iiber ,,die Sprache der Festlandkelten“ (Deutsches 
Archaologisches Institut, XX 1930) gibt L. WEISGERBER dem, der leugnet, 
daB gotisch. retks, reiki entlehnt ware aus irisch. ri, rige1, die Zensur, daB 
er ,,zu weit” gehe. Wenn wir zugleich Amt, dessen keltischen Ursprung nicht 
anzuerkennen wohl noch niemand gewagt hat, ins Auge fassen, wird es da 
nicht evident, daB, wenn die Spitze des Gemeinwesens und das Gemeinwesen, 
und die Vertreter dieser Gemeinschaft, die Beamten, keltische Bezeichnungen 
tragen, auch andere Bezeichnungen anderer Begriffe des Staats- und Rechts- 
wesens keltisch sein miissen ? WEISGERBER meint: ,,Warum die den Kelten 
und Germanen gemeinsamen Worter fiir Staats- und Rechtswesen von den 
ersteren gepragt sein miissen ..., ist schwer zu sagen“ (S. 162). Wer diese 
Begriffe ,,gepragt“ hat, ist vorlaufig iberhaupt nicht zu wissen, wenn sie 
nicht etwa deutliche idg. Etymologien haben ; sie k6nnten von einem Volke 
»gepragt“ sein, das auf diesen Gebieten menschlicher Arbeit besonders weit 
entwickelt war ; daB sie aber zu den Germanen von den Kelten aus gelangt 
sind, machen Reich und Amt als zwei deutliche Glieder einer Bedeutungs- 
gruppe mehr als wahrscheinlich fiir den, dem es gelingt, sich von _,,auBer- 
wissenschaftlichen“ Tendenzen frei zu machen. Sehr richtig hat H. EBer 1856 
— der, soviel ich weiB, methodisch tiefst blickende Keltist : darum m6ge mir 
WEISGERBER verzeihen, wenn ich dies alte Zitat wiederum fir ihn vor- 
bringe — gesagt: ,,ein inneres Kriterium“ fiir die Erkenntnis der Lehn- 
worter ist ,der Begriffskreis, dem das Wort angehért“ °. Wenn feiern, opfern, 


1 Ich sollte hier vielleicht besser keltische und germanische Urformen anfihren. 
Aber jeder weiB, was gemeint ist. 

2 Man denke nicht, da8 ich mich besonders wohl fihle, wenn ich Allgemein- 
heiten verkiinde. Aber es ist vielleicht nicht unniitz, sie auch einmal zu bedenken. 
Jedes Individuum hat ja nicht nur die Weltgeschichte um sich, sondern auch sein eigenes 
Geschick. So auch jedes Wort. Und nur die jede Einzelheit erfassende Up femeachyng 
jedes Wortes wird zu sicheren Ergebnissen fithren, Ein Musterbeispiel dieser Porseiuee 
art scheint mir W. WISsSMANN’s Arbeit ,,Die altesten Postverbalia des Germanischen“, 
1938, eine auch methodisch des groBten Lobes werte Arbeit. 
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segnen Lehnworte sind, wird auch verdammen, wenn auch engl. doom, deem 3 
vorhanden sind, eines sein, wenn auch wieder beten, fluchen, schworen ein- 
heimisch sind. Es ist klar, daB das methodische Schlagwort nicht alle Einzel- 
heiten decken kann. Aber es ist eine Hilfe. Die Begriffskreise decken sich 
nicht immer und iiberall 4. Wie niitzlich und férderlich aber doch EBEL’s 
Entdeckung ist ®, zeigt ein Blick in jedes etymologische Worterbuch. Adjek- 
tiva werden selten entlehnt : weisen nicht die drei niichtern, sauber, Reusch, 


nur als solche, auf einen neuen fremden Kult hin ? Man vgl. die letzte, . 


sorgfaltig durchgearbeitete Ausgabe des KLucE tiber diese Worte ; oder tiber 
Weinbau unter Kahm ; oder unter Miinster iiber kirchliche Ausdriicke. Pruft 
man von diesem Gesichtspunkt aus die Zusammenstellung des Germanisch- 
Keltischen Wortschatzes durch G. S. LANE, Language IX 244-264, so wird 
man die Anzahl der keltischen Lehnworte, S. 263, stark zu vergroSern 
geneigt sein, auch wenn rein linguistisch-formale Griinde oft nicht vorhanden 
sind. Unter Geisel lesen wir bei KLUGE: ,,Zu dem unter gezl entwickelten 
vorgerm. *ghis- ‘sich recken’ gehért das Subst., das aus ‘SproBling, Jiingling 
aus edlem Geschlecht’ zu ahd., as. gisal ... ‘Biirgschaftsgefangener’ geworden 
ist. AuBerhalb des Germ. gehért dazu air. giall, kymr. gwystl (*ghezsalo).” 
Wenn zwei Worte aus dem Gebiete des Rechts im Keltischen und Germa- 
nischen dieselbe und zwar sehr spezialisierte Bedeutung haben, miissen sie 
da nicht als Entlehnungen miteinander verbunden werden, und muB da nicht 
jede Bedeutungs- und Form-Rekonstruktion verschwinden ? Kann da eine 
Wurzel *ghts- und die Beziehung zu geil und die Bedeutung Sfréfling usw. 
ernst genommen werden ? ® 


5 Auch das engl. etymologische Wérterbuch wird auf keltischen Stoff hin geprift 
werden mussen. Man vgl. etwa, was ein reichhaltiges Buch wie H. C. Wy Lp’s Universal 
Dictionary of the English Language tiber bother, fond, merry, dear, meed, jilt enthalt 
und vergleiche die Artikel in DINNEEN’s Irischem Worterbuch: bodhvaim, fonn, meadh- 
vach, daoyr, méid, diultaim. Man wird sich schwer des Eindrucks erwehren kénnen, da8 
das Irische mit Nutzen bericksichtigt werden kénnte. 

4 Swear ist gleich schwéven; aber pray und curse sind fremd; tadeln entbehrt 
wohl schlagender Deutung. Engl. curse ,,fluchen“ erinnert sehr an air. cursachad, 
cursagad, cuursagad, cuarsachad ,,tadeln“, THURNEYSEN, Hdb. S. 77, dessen mannig- 
fache Formen auch wieder auf Entlehnung deuten méchten. 

* Ich sage mit Exper ,,Begriffskreis“, oder ,,Bedeutungsgruppe“ mit anderen. 
So mir recht ist, habe ich auch die Ausdriicke ,,Sinnbezirk“ oder , Bedeutungsfeld“ 
gebraucht gesehen. Es liegt mir fern, anderer Leute Freuden, und ware es die, originell 
sein zu wollen, zu stéren, zumal ich ihr in der Jugend vielleicht nachgegeben habe. 
Sie ist aber nicht harmlos und unschuldig, wie sie scheinen kénnte ; sie ist verbunden 
mit einem Mangel an Selbsterkenntnis, der die Verbindung des eigenen Denkens mit 
dem der friiheren denkenden Menschen nicht sehen mag. — Man moge es dem alten 
Manne verzeihen, wenn er der neuen Macht, der ,Phonologie‘, nicht mit Begeisterung 
seine Reverenz erweist, so sehr er die Bedeutung der Manner, die den Begriff geschaf- 
fen haben, erkennt. Aber wir Alten meinen, da8 der Begriff ,,.Lautsystem“, der uns 
bei unserer Arbeit vorschwebte, zu ganz ahnlichen Ergebnissen fiihren mute, wie jener 
Fund. Ich denke hier etwa an die Bestrebungen und Ergebnisse meines Freundes 
FERDINAND Bork. — Wo mag er sein ? 

* DaB im. keltischen deutliche Verwandte vorhanden, THURNEYSEN, Birgschaft 
im irischen Recht, S. 74, LANE 248, spricht wohl auch fiir keltische Heimat des Wortes. 
Der juristische Charakter des Wortes ist nicht ganz klar fiir den, der es zwischen zwei 
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Es kann hier nicht meine Aufgabe sein, alle keltisch-germanischen Wort- 
gleichungen durchzusprechen ; ich kénnte das einmal Gesagte nur wiederholen. 
Wenn fiir german. bannan eine Grundbedeutung ,,unter Strafandrohung ge- 
oder verbieten“ konstruiert wird, ist es da sinnvoll, lat. fart, ai. bhanati ,,tont, 
klingt“ ... und air. bann ,,Gesetz“ anzufithren ? Hat da nicht allein das 
irische Wort Anspruch auf Anfihrung, zumal das mit Bann formelhaft ver- 
bundene Acht langst von E. Zupirza mit ir. écht » Lotschlag“ verglichen 
worden ist ?- Ich habe mich wahrend meiner Arbeit nie bemiiht, mit H. Hrrr 
iibereinzustimmen ; aber wenn er sagt: ,,Die germanischen Worter, die 
keltischen genau entsprechen, stehen im Verdachte, aus dem Keltischen ent- 
lehnt zu sein“ (Idg. Gram. I 154), kann ich nur sagen, da Hirt recht hat, 
besonders eben, weil es sich nur um ganz bestimmte und abgegrenzte Teile 
des Wortschatzes handelt, von dem einige Glieder mit einer an Sicherheit 
grenzenden Wahrscheinlichkeit entlehnt sind. 


itis 


Noch in betreff anderer Punkte méchte ich an Bemerkungen WErs- 
GERBER’s ankniipfen, um einige meiner Erfahrungen im letzten Jahrzehnt 
mitzuteilen. WEISGERBER meint, daB die keltische Hypothese bei der Beur- 
teilung der vigesimalen Zahlung im Franzésischen wohl erledigt ist (164). 
Ferner steht er der Verkniipfung des Baskischen und des Iberischen zweifelnd 
gegentiber (170). Mir scheint, daB derselbe Gesichtspunkt zur richtigen Beur- 
teilung beider Probleme leitet. 

Ich lerne von WEISGERBER, da8 SCHNETZ in der Glotta XVI 1317 
keltische Adjektivdvandvanamen wie Ollo-dagus, Dago-marus gesammelt hat. 
Er hat sie, das nehme ich an, gewiB mit franzdsischen Namen, wie Bon-doux 
oder Beau-sobre, und irischen, wie Lebor-cham (THURNEYSEN, Irische Helden- 
und Ko6nigssage 95) ®, verglichen. Wie man beweisen soll oder es kann, da8 
diese Art ® der Namengebung im Gallischen, Franzésischen, Irischen mit- 


Worten fiir ,,Speer einordnet. — Eine keltisch-germanische Ubereinstimmung, die 
heute nicht mehr erwahnt wird, obwohl auch sie von Esper bemerkt wurde (aber kaum 
richtig beurteilt), ist die von ir. fiadnisse und engl. witness. Es ist leicht gesagt, dab 
die beiden Worte ,,nichts miteinander zu tun haben konnen“, die Tatsachen, da sie 
der Bedeutung nach identisch sind, der Form nach beinahe identisch, irisch und alt- 
englisch benachbart, ffadnisse eine regulare irische Bildung, THURNEYSEN, Hdb. § 263, 4, 
witness isoliert ist, bestehen. 

7 Mir steht diese Arbeit nicht zur Verfiigung. Aber ich glaube, es ware zu viel 
verlangt — und ich glaube, ich wiirde einem ungerechten und in tieferem Sinne schad- 
lichen Zwange folgen —, wenn ich auf die AuBerung aller meiner Gedanken verzichten 
wollte. Ein alter, giitiger geistlicher Freund sagte zu mir : ,, Ihre Bucher haben Sie nicht ; 
aber Ihre Ideen haben Sie mitgebracht.“ Wir sehen ja jetzt deutlich, daB zu dem, was 
beabsichtigt war, auch der auf jede geistige Arbeit ausgetibte Zwang gehorte. Vielleicht 
sollte, wer wirklich dem Geist dienen will, etwas Milde oder Weisheit lernen bei der 
’ Beurteilung einer schlieBlich so nebensachlichen Sache, wie der Benutzung der ,,Lite- 
ratur“. Originalitatssiichtig wird kaum noch jemand sein. 

8 Den Hinweis auf diese Stelle verdanke ich O. BERGIN. ‘ei 

® Ohne den Gegenstand ganz verfolgen zu konnen, méchte ich an einige Tat- 
sachen erinnern, die systematisch, oder, wie man vielleicht heute noch lieber sagen wird : 
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einander ,,zusammenhangt“, weiB ich nicht. Mir scheint es evident. Aber 
ich weiB nicht, ob das mir Evidente auch anderen evident ist. Ich versuche 
die Formulierung : Wir finden adjektivische Parallel-Komposita im Gallischen, 
Franzoésischen, Irischen als Namen gebraucht ; ob nur in diesen Sprachen, 
weiB ich natiirlich nicht. Die Franzosen sind die Gallier, es mussen daher 
die innerlich gleichen Ziige der beiden Sprachen miteinander identifiziert 
werden : die innere Form der beiden Sprachen wird gleich sein, wenn auch 
die iuBere Form verschieden ist. Mir scheint, da hier an einem einfachen 
Beispiel zutage tritt, was innere und auBere Form ist, und wie wichtig diese 
Begriffe fiir die Auffassung der Sprachen und ihrer Geschichte sind. 

Das geographisch-historische, d. h. das ethnologische und anthropologische 
Element der Sprache fiihrt unsere Anschauungen in eine bestimmte Richtung. 
Wir finden im alten Hispanien ein gewaltiges Fragezeichen : die Iberer. Wir 
finden heute in Spanien ein anderes Fragezeichen : die Basken. Leitet da nicht 
— zumal Ziige des Charakters beider Vélker iibereinzustimmen scheinen — eine 
schlichte geographisch-historische Uberlegung, die keine weiteren Tatsachen 
beibringt, dazu, die beiden Fragezeichen miteinander in Verbindung zu setzen? 
Ich habe nicht gefunden, daB Vinson oder VAN Eys oder sonst irgend jemand 
irgend einen Grund fiir die Notwendigkeit, Iberer und Basken zu trennen, an- 
gefiihrt haben (bei VAN Eys nur eine sehr ausgepragte und heftige Abneigung 
gegen HuMBOLDT), wahrend LUCHAIRE und SCHUCHARDT wirkliche Griinde fiir 
die Identifizierung der iberischen und baskischen Sprache gegeben haben ?°. 


strukturell oder sprachbaulich, mit jener Art der Zusammensetzung verbunden scheinen. 
Das irische Wort ftir ,,und“ ocus, acus, das nahe verwandt ist dem Adjektiv acus, ocus 
,nahe“ und der Praposition oc ,,bei“ (THURNEYSEN, Hdb. §§ 870, 838) steht nie zwischen 
Adjektiven. Altirische Komposita, wie rig-file ,,.KOnig-Dichter“, fath-liaig ,,vates et 
medicus‘“, sind nicht selten, und — evident richtig — mit altind. v@jarsi von WINDISCH, 
Tain bé Cualnge 10316, verglichen worden. Das Altind. hat auch adjektivische Dvandva. 
Vgl. etwa noch Zur Sprache des alten GorETHE, Anm. 8 und Anm. 35. 

© Ich méchte noch einmal an zwei bekannte Tatsachen erinnern. Der Ubergang 
von f in h ist SW-franzésisch, aquitanisch. Der Gebrauch des Dativs als persénlichen 
Objektskasus gleichfalls. In diesem letzten Sprachzuge sehe ich eine Umsetzung einer 
kaukasisch-baskischen Kategorie der inneren Sprachform, des Passivismus, in eine sehr 
andere 4u8ere Sprachform in einem ganz anderen Sprachbau, Der Bau der europaischen 
Sprachen § 298. Man wird geneigt sein, iitber diese Annahme zu spotten (,,wie hast du’ 
dir verandert ?“), wenn man sich nicht die Mihe nimmt, Kart VosstEr’s Interpreta- 
tion des spanischen Sprachzuges — die ich genial nenne, weil es VossLER gelungen ist, 
allein aus der Betrachtung des Spanischen genau dasselbe zu gewinnen, was ich durch 
(verfriithtes ?) Vergleichen des Spanischen und des Baskischen gewonnen hatte — durch- 
zudenken, und Lonmann’s geduldiger Analyse der armenischen und georgischen Er- 
scheinungen in alle Einzelheiten zu folgen. — LoHMANN hat an jener Stelle, KZ LXIV 53, 
in generéser Weise — dies selbstverstandlich — mir, was ich daran verdienen mag, 
gegeben, und meinen Gedanken fiir den, der guten Willens ist, demonstriert, und zwar 
so schon, daB ich nicht glaube, da8 ich es so gut hatte machen kénnen, Und trotzdem 
erfillt mich eine Art wehmiitiger Beschamung, da8 ich jenen wichtigen Gedanken, da8 


pale gleiche ‘innere’ Formung ... sich in einem anderen Sprachtypus ... auBerlich ganz 
verschieden manifestieren kann“, nicht selbst veréffentlicht habe. Wenigstens will ich 
sagen, warum. Mi®verstehen — wie etwa meiner Arbeiten iber GoETHE’s Sprache — 


hatte es mir verleidet, mir den Mut genommen, allzu schwierige Dinge zu verdffent- 
lichen. Ein tadelnswerter Pessimismus. Doch hab ich grade in den Jahren der tiefsten 
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Ahnlich ist wohl die Frage der 20-Rechnung zu beurteilen 1, In Eurasien 
sind die beiden Gebiete der 20-Rechnung das atlantische Gebiet und der 
»Nahe Osten“, beide Gebiete mit einigen Ausstrahlungen’ und Einschran- 
kungen. Wie es ,,bewiesen“ werden kann, daB die 20-Rechnungen in den 
verschiedenen Sprachen dieser beiden Gebiete untereinander mehr ,zusammen- 
hangen“, als daB sie eben dasselbe sind, weiB ich nicht ; meine aber, wenn 
innerhalb dieser Gebiete eine Liicke ausgefiillt wird, diese Ausfiillung fiir den 
,Zusammenhang“ der fraglichen Erscheinungen spricht. — Dennoch kann 
der Nicht-Zusammenhang nah verwandter Erscheinungen in benachbarten 
Sprachen manchmal wahrscheinlich gemacht werden. So hat K. BERGSLAND 
erwiesen, daB die Stufenwechsel des Lappischen und des Finnischen histo- 
risch nicht zusammenhiangen (Studia Septentrionalia II 1-53). Und trotzdem 
ist es mir aus dem geographischen Grunde !2 unméglich zu glauben, daB die 
vollige Trennung der beiden Erscheinungen die volle Wahrheit ist ; ich suche 
nach einer Beschreibung der Tatsachen, die uns gestattet, sowohl jene Wider- 
legung des Zusammenhanges als auch die Tatsachen selbst anzuerkennen ; 
nein und ja zugleich zu sagen. Eine harte Zumutung fiir den denkenden 
Menschen, fiir den die Kausalitat kein leerer Wahn ist! Wir ziehen, nicht, 
um die Erscheinungen zu erklaren, wohl aber, um ihr Wesen zu erfassen, 
den grammatischen Wechsel der germanischen Sprachen ® bei (wie es schon 


Schmach den Bau der europdischen Sprachen gewagt, und Irland hat ihn in deut- 
scher Sprache verdffentlicht — 1942. 

11 Bei der u-ii-Frage lagen die Dinge hoffnungslos, bis V. BRoNDAL den wunder- 
vollen Gedanken fate: ,,Ist das franzdsische % eine Folge des keltischen Substrates, 
dann haben wir tiberall, wo wir ein keltisches Substrat erwarten, auch den Wandel 
von u in % zu finden.“ Das ist das, was man ,,apriorisches Denken“ nennt ... und das 
eine schéne, recht seltene Gottesgabe ist. 

12 Was hier der ,,geographische Grund“ genannt ist, oben ,,das ethnologische und 
anthropologische Element“, beriihrt sich nahe mit dem volksmafigen und dem rassischen, 
Einer der merkwiirdigen ,,auBerwissenschaftlichen“ Griinde fiir eine nicht ganz sach- 
gem4Be Beurteilung des Wesens der Sprache ist die Empfindlichkeit vieler jiidischer 
Forscher, wenn versucht wird, den Begriff und das Wesen der Rasse zu bestimmen. 
Wie wichtig das grade heute ware, auch fiir den Betrieb der Tagespolitik, d.h. fur das 
Wohl und Wehe von Millionen von Menschen, zeigt ein wenig Uberlegung und die 
Namen vieler politischen GréBen. Als eine neue Merkwiirdigkeit haben wir gelernt, daB 
Leute, die weder kérperlich noch geistig eine Rasse reprasentieren, mit allerhochster 
Verve diese Rasse preisen, oder sogar Volker, die immerhin zu einem Teil dieser Rasse 
angehéren, vollstandig und erbarmungslos dirigieren und regieren. — Fir die Er- 
forschung der Begriffe : Volk, Rasse, Sprache bilden wir Juden, m. A. n., ein besonders 
geeignetes Objekt.. Man wird kaum drei so deutlich voneinander geschiedene Menschen- 
gruppen finden als die westrussischen, die dsterreichischen, die italienischen Juden. 
K6rperlich. Aber geistig fiihlen sie sich nicht nur verwandt ; sie sind es auch wirklich. 
Das bis ins einzelne darzulegen, wiirde viel Raum einnehmen, und leicht ware es auch 
nicht. Da ,,Rasse“ auch etwas Geistiges ist, wollte ich aber doch einmal unterstreichen. 
— Die ,Etymologie gibt ja fir uns Menschen von heute nichts yon dem Wesen 
einer Sache her“. Es ist aber gut, daB Rasse ratio ist. Diese schone Deutung stammt, 
wie ich aus K6OrrtTING’s Lateinisch-romanischem Worterbuch (1891), Nr. 6612, lerne, 
von CANELLO. Sie ist weiter gebildet von Spitzer, AmJofPhil LXII 129, ZfRomPhil 
LIII 300. der auch Prati, L’Italia dialettale XIV 182 (mir leider unbekannt), zitiert. 

as Eine fiir die Geschichte der Forschung wichtige Bemerkung fand ich in 
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SETALA getan) ; Falle, wie: wir schneiden | wir schnitten. Wir sehen da also 
den Wechsel eines stimmhaften mit einem stimmlosen Konsonanten der- 
selben Artikulationsstelle im System der Grammatik verwendet 14, wie ahn- 
lich manchmal im Lappischen und im Finnischen ; verschieden in Ursprung 
und Ausbreitung, aber im Ergebnis ahnlich. Es ist ein Problem : ist das, was 
manchmal gleich in den drei grammatischen Systemen ist, genug, um eine 
wesenhafte Gleichheit anzunehmen ? 

Wenn wir nun im Lappischen und im Gotischen den Dual ziemlich 
in derselben Ausdehnung gebraucht sehen, ihn aber sonst nirgends im Germa- 
nischen und im Finnisch-ugrischen so gebraucht ; wenn wir das attributive 
Adjektivum besonders charakterisiert sehen im Lappischen und im Germa- 
nischen, und im Finnischen auch — hier geht die Ubereinstimmung also 
weiter —: wenn wir weiter in den drei genannten Sprachen ein Zwei-Tempus- 
System durchgefiihrt sehen (allerdings dasselbe sich auch im Ungarischen 
und im Russischen entwickeln 1*, und zwar da aus 4lteren und reicheren 
Systemen) ; so méchten wir doch an eine wirkliche (ost)germanisch-lappisch- 
finnische geographische Einheit denken, wenn wir auch durchaus noch nicht 
im Stande sind, sie ausreichend zu beschreiben und gar zu begriinden. Doch 
hat es keinen Sinn, die vorhandenen Fakten zu iibersehen, um eine Sicherheit 
auch eines negativen Ergebnisses vorzutauschen, das aber doch nicht lange 
dauern kann. An die Ahnlichkeit der Assimilationserscheinungen im Lappi- 
schen und (Nord-)Germanischen sei nur erinnert, 


ILI. 


Vielleicht darf ich noch einige Beriihrungen zwischen benachbarten 
Sprachen, die mir in den letzten Jahren aufgegangen sind, erwahnen, ohne 
daB ich ,,Erklarungen“ vorschlage. 


Grimm’s Grammatik I 866: ,,Die Spirans s ist Ubergangen in y ausgesetzt, die wie és 
scheint, durch den Wechsel der Lange und Kiirze des vorstehenden Vocals hervorgerufen 
werden.“ 1822 (vgl. noch II 10 a. ***, 1826) — es dauerte dann lange, bis VERNER 
die Losung fand ; aber von jenen Beobachtungen Jacos Grimm’s aus hatte der Weg 
eigentlich nicht so lang sein miissen. 

* Die Iterativbildungen — schneiden, schnitzen — sind kein Teil der Formen- 
lehre, sondern der Stammbildungslehre. Sie gehéren, zusammen mit dem reichen 
Ablaut, zu den Ziigen, die — nicht geographisch, sondern — essentiell psychologisch 
ontologisch den germanischen und semitischen Sprachen gemein sind (Paver: Der 
_ deutsche Sprachbau 62-63), von denen man manchmal gerne nichts hért. : 

© Vel. die hervorragende Arbeit von A. NEsHEIM, Der lappische Dualis 
Oslo 1942. Mit den Verschiedenheiten, die die verschiedene Struktur einer finnodeee 
~schen und einer germanischen Sprache nétig machen. 

6 Diese Ubereinstimmung des Russischen und des Ungarischen ist kein Zufall 
weil— kurz gesagt — das Russische eine indogermanische Sprache ist, auf finnougrischem 
Grunde aufgebaut ; und das Ungarische eine finnougrische Sprache, hen nicht auf indo- 
germanischem Grunde, so mindestens ganz in indogermanischer Umgebung aufgebaut. So 
sind denn auch die Identifikationssatze im Ungarischen und im Russischen sehr ahnlich 


d 


aaa 


Zu den Lehnworten und zur Sprachgeographie. ays) 


Die Eigentiimlichkeit der Verbalprafixe oder Praverbien hat LOHMANN 
in den idg. Sprachen, den siidkaukasischen und den ugrischen festgestellt 
(ZfSlavPhil X 360), und an eine alte ,,typologische Isoglosse“ gedacht. Dieser 
Eindruck wird, wie mir scheint, noch stirker, seit wir Verbalprafixe auch im 
Ketischen (Jenissei-ostjakischen) kennen (UngJahrb XIII 303, Boupa, ZDMG 
XC 451-155). (Uber die NW- und NO-Sprachen des Kaukasus wei8 ich zu 
wenig, um etwas sagen zu kénnen.) Der Gegensatz gegen die iibrigen finno- 
ugrischen Sprachen, auBerhalb der ugrischen, und gegen die semitischen 
macht diese Einheit noch merkbarer. Ebenso die eigenttimlichen Struktur- 
verschiebungen, die gerade hier statthaben. Mit dem Eintritt in das atlan- 
tische Gebiet scheinen die beweglichen Prifixe allmahlich zu schwinden und 
sich in Postfixe umzusetzen, Bau der europiischen Sprachen (§ 121), bis wir 
im heutigen Englischen Verba mit zwei Postfixen haben (Zeb erers 1 1S 
a model which ... the ... Englishman might try to live wp to New Statesman 
1937 6. Nov. S. 715), entsprechend zwei Prafixen im Russischen (z. B. pro- 
1z-nestt). — Ebenso wenig an genealogische Grenzen ist der Passivismus 
gebunden (cp. UngJahrb VIII 280-287), besonders, wenn seine Nachwir- 
kungen (Anm. 10) richtig gedeutet sind. — Ob der slavische Gebrauch, das 
belebte Objekt in den Genetiv zu setzen, doch irgendwie hierher gehdrt, 
dariiber bin ich mir nicht klar. Bestimmter glaube ich, da8 dieser slavische 
Gebrauch mit dem des Ossetischen, wo das bestimmte belebte Objekt im 
Genetiv steht, und des Mordwinischen, wo ein Objektskasus der ,,Genetiv“ 
ist, der freilich auch den Alteren Akkusativ umfaBt (MSFOu LXVII 240-241), 
zusammengehort ; wohl wieder eine ,,[soglosse“, zu der die nun oft erwahnte 
Ahnlichkeit der russischen und mordwinischen Phonesis passen wiirde, wenn 
sie existierte. Ich habe sie nicht beobachtet, fand vielmehr, da8 das Mord- 
winische mit seinen fast durchaus vollgebildeten Vokalen vom Russischen, 
dessen besonderer Klangcharakter durch die zahlreichen schwachgebildeten 
Vokale geschaffen wird, im Klange fiir mein Ohr durchaus abwich. Da 
die hier beriihrten slavischen Verhaltnisse bei der Objektbezeichnung mit dem 
Schwund des possessiven Genetivs und dem Anwachsen des possessiven 
Adjektivs, ja wohl mit dem Ersatz des Genetivs durch den Ablativ zusammen- 
gehoren, diirfte heute klarer sein als vor 20 Jahren ; ich kann aber die osse- 
tischen Verhiltnisse jetzt nicht in Betracht ziehen, was dringend ware. 
Kenntnis der ossetischen Phonesis fehlt mir. 

Es wird ja jetzt immer deutlicher, da8 die Trennung der einzelnen eile 
der Grammatik voneinander wesentlich eine padagogische und eine Not- 
wendigkeit der Darstellung ist, nicht eine sachlich geforderte. Ich glaube, 
diese Erkenntnis ist wesentlich den Phonologen zu verdanken, wenn auch 
mir noch keine Darstellung eines ganzen Sprachbaus oder gar eine Grammatik 
von diesem Gesichtspunkt vorgekommen ist 1”, . Meine »Betrachtung des 
Russischen“ (ZfSlavPhil II 415-437 ; vgl. III 478-484, X 351-352, Ung Jahrb 
VIII 284-285), war schiichtern, obwohl entschieden, in Bezug auf das Laut- 


17 Doch. Die originelle, fleiBige Roros-lappisk Grammatik von K. BERGSLAND 
(Oslo 1946) versucht die neuen Wege tatsachlich. 


56 Ernst LEWY, [45, 1950] 
liche. Aber jetzt kénnen wir diese Dinge besser iibersehen ¥*. W. STEINITZ 
zeigt in dem SchluBparagraphen seiner ,,Geschichte des finnischugrischen 
Vokalismus“ (Stockholm 1944), daB der Vokalismus des Russischen mit dem 
yon ihm erschlossenen finnischugrischen Vokalismus, den das Tscheremissische 
heute noch darstelle, identisch ist. Mir scheint, da8 durch diesen Hinweis 
SrEINITz seine Kampfposition gefestigt hat. Allerdings zur Erklarung dieser 
Verhaltnisse, so meint er, S. 140, mtsse man an ,nachbarliche Beeinflussung“ 
denken. Viel wichtiger als diese sind, denke ich, die ‘Umnationalisierungen, 
die in verschiedenen Graden und Mischungen vor sich gehen. Ich gestehe, 
daB ich noch keine so starke Unterstiitzung fiir meine Auffassung der ,,6st- 
lichen“ Landschaft (Bau der europ. Sprachen § 204-272) erhalten habe als 
durch diesen Paragraphen von STErnitz, und glaube, da8 seine Untersuchung 
des finnischugrischen Konsonantismus sehr ahnliche Folgen haben wird. Fur 


die ,, Lautgeographie“ — den Begriff hat H. EBeL geschaffen, 1859, KSB II 180 ; 


was ich hatte wissen sollen, als ich KZ LVIII 14 A 2 schrieb — konnen wir 
aus STEINITZ’ens Buch viel lernen, abgesehen von der methodisch wichtigen 
Einzelheit, daB die typisch fiir ein Gebiet reprasentative Sprache (vgl. Bau 
der europdischen Sprachen §§ 271, 355) auch phonetisch reprasentativ sein 
kann (STEINITZ, S. 139, 140). In den beiden westlichsten Sprachen des 
Stammes, dem Finnischen und dem Ungarischen, sind, parallel mit einer 
strengen Durchfithrung der Vokalharmonie, die mittleren und die geschwachten 
Vokale beseitigt. Finnisch und Ungarisch sind in eine andere phonetische 
Landschaft, die etwa westlich des 30. Langengrades beginnt 1%, eingeriickt : 
Estnisch, Lettisch, Litauisch, Polnisch, Tschechisch, Serbisch zeigen ver- 
wandte Lautsysteme ??. Wir méchten hier natiirlich Spuren der Tendenz nach 
der Vokalharmonie finden. Die Trennung der harten und weichen Stamme 
im Russischen wird man etwa geneigt sein als eine Spiegelung vokal- 
harmonischer Tendenzen aufzufassen. Aber mir scheint, Tatsachen, die 
M. BLOOMFIELD vor Jahrzehnten geordnet hat, gewinnen von hier aus volles 
Licht. Er hat (Language I 88-95, 1925) gezeigt, daB in dltester Zeit -w-Adjek- 
tiva nur von Stammen gebildet werden, die keinen -w-Vokal enthalten ; nur 
im Litauischen werden -w-Adjektiva von -w-haltigen Wurzeln gerne gebildet : 
das ist doch, was wir vokalharmonisches Verfahren nennen wiirden. Und was 
wir lautgeographisch erwarten. 

8 MEILLET, Introduction (5), 121 bemerkt : Si une forme russe telle que poidémte 
,allons toi et moi‘, d’ailleurs exceptionelle en russe méme, semble comprendre pour 
le sujet parlant deux désinences : -m- ‘de premiére personne et -fe de seconde, c’est une 
innovation d’un caractére étrange et imprévue. Vgl. ZfSlavPhil III 479. 

Die Karpathen scheinen aber doch eine wichtige Grenze zu bilden. 

ao Gh méchte wohl wissen, ob der eigentiimliche Wandel von o in i im Klein- 
eerie: a aie : gosti ,,zu Gast", BERNEKER, Slavische Chrestomathie, S. 153) 
ron mares ay ste a : ss voesciinish ds eae eee ots den Wandel der einen 

; , ung. nyt nn. muolt (aus ndli). STEINITZ 
beurteilt diese Falle anders. Ich bin jetzt unsicher, 


13. V. 1946. 
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A Comparative Vocabulary of the Languages 
of the Island 
of Choiseul, British Solomon Islands, Melanesia. 


By P. A, LANyon-ORGILL, Ph. D. (less) = bees Sim 


Fellow of Gauravathaniya Oriental College, Madras ; sometime Lecturer in 
Far Eastern Languages at the Ecole Supérieure de Linguistique, Alexandria ; 
President of the Melanesian Society ; etc., etc., etc. 


I. Introduction. 


The large island of Choiseul lies in the western part of the Solomon 
Islands group in Melanesia, to the south-east of Bougainville, north-west 
of Santa Ysabel, and north of the New-Georgian Archipelago. It stretches 
Troma W.te..5. >’ trom :.1569: 20°E-,- 695.40'S. to 21579°50’R 7930S; 

Very little information has hithertho been available on the languages 
and the present article is put forward as the most accurate and most 
comprehensive survey of the score of dialects spoken on the island that 
has, as yet, appeared. 

I surveyed all the previously extant materials in my article in the 
Journal of the Polynesian Society, vol. 53, 1944, pp. 75-85, and there included 
a comparative vocabulary of seven of the languages. However, since then 
I have studied all the dialects spoken in the island in greater detail and 
therefore I would point out that the following is in no way a mere revision 
of the previous list, but a final recension of it. 

I have been able to enlarge the vocabularies which we previously 
possessed, correct all the inaccurate forms, and add lists in many dialects 
never previously studied. In this way, information which would otherwise 
have been lost for all time is preserved. The list of languages is enlarged 
slightly from that published in the former article. 

The alphabet used in the transcription of the native words in the 


present article is as follows : — 


aetoud 


bdghjkhimnnunngprsiva 
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Most of these letters have their usual values, but it should be noted that 
b is pronounced mb, d is nd, 7 is nj or nz, g is always hard, mw is as ng 
in sing, and ug is as mg (mgg or q) in finger. 


II. Bibliography of printed material. 


JOHANN KOLAGBAUMEN : Grammatik der Uaresi-Sprache, gesprochen in Insel- 
Choiseul (Berlin ; ERNST SIEGFRIED MITTLER und Sohn, 1913). 
SipNEY HERBERT Ray: A Comparative Study of the Melanesian Island 
Languages (Cambridge, at the University Press, 1926), pp. 567-584 ; 

includes grammars of Kiposaka and Babatana. 

P. A. LANyon-OrGILL: Notes sur les Dialectes de Choiseul, aux Iles Salo- 
mons (1941), private printing). 

P. A. LANYoN-OrcILL: Etude sur les langues de Choiseul et de Bougain- 
ville, Iles Salomons (Dundee, 1943, private printing). 

P. A. Lanyon-Orcitt : The Languages of the Island of Choiseul, British 
Solomon Islands (Journal of the Polynesian Society, LIII. 1944, 
pp. 75-85); including bibliography, list of languages, and comparative 
vocabulary of Tarikukuri, Kiposaka, Babatana, Varese, Ririo, Sengga 
(Tabataba), and Kirunggela. 


III. List of languages. - 


1. South-West Coast (from N. W. to S. E.). 


1. Tarikukuri, or Tabataba, at the N. W. corner of the island, in the 
valleys of the rivers Warrior and Mulamabuli, and on numerous islands 
in Choiseul Bay. 

2. Moli, between the Tarikukuri and Kiposaka regions, and interspersed 
with the latter. 

3. Kiposaka, around Siorana (the mission station in 7° S. lat.) and for a 
distance of twenty miles to the N. W. including the villages of Sasa, 
Gurlata, Sasamonga, Vuri, Koloe, and Dara. 

4. Babatana, east of Pendakalata Point, and including the villages of 
Vanga, Sardevona, Magarata, Padi, Boi, Sarora, and Uunuma, at 
Cape Silu. 

5. Gongoroi, east of Cape Silu, and including the villages of Salavakana, 
Siepa (inland), and Kiu. 

6. Tasobi, east of Cape Kiu and as far east as 157° E. long., including 
the villages of Kansana, Tinoi, Nabisassa, Simoto, and Banganoi. 

7, Katoratele, on the right (W.) bank of the Virulata river. 

8. Virulata, on the left (E.) bank of the Virulata river, including the 
villages of Luti and Sasamalaga. 

9. Subi, from Subi Head to the eastward, for about fifteen miles. 

10. Ruravai, at the eastern end of the south coast. 
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2. North-East Coast (from N. W. to S. E,). 


1. Kunabena, or Bota, to the east of the Tarikukuri region, including 
Tobatoba and Kangopassa Islands. 


. Liuliu, south of Kunabena. 

. Varese, or Warisi, between the Liuliu region and Cape Giraud. 

. Ririo, at scattered points in the Varese region. 

. Sengga, or Tabataba, to the S.E. of Cape Giraud and east of the 
Sienga Mountains and Mt. Gourdin. 

6. Kirunggela, east of the Sengga area, and west of Zaminavaro village. 
7. Kuburu, east of Zaminavaro village, and including the rivers Salama, 

Tatatata, and Tavatava. 

8. Taura, at the eastern end, around First Cape. 

9. Velaviuru, on Rob Roy Island and the neighbouring islands. 

10. Vagena (Admiralty Chart, Wagina), on the island of the same name 

lying to the east of Choiseul. 


Ot mR CO tb 


3. Inland. 
1. Singasinga, between the Kiposaka and Varese regions. 
2. Gubinengo, or Tuga, inland from Babatana. 


3. Maran, between the Gubinengo and Sengga regions. 


A detailed classification of the dialects is not possible, but, generally spea- 
king, they fall into two clearly defined groups: firstly, the western group, 
including Tarikukuri, (Moli), (Kiposaka), Kunabena, Liuliu and Varese, and 
secondly a much larger group including the rest of the dialects. It 
is especially interesting to note that the western (Varese) group has a higher 
proportion of words of Indonesian origin than the other ; from this we may 
deduce that the eastern and central parts of the island are inhabited by 
an older race, while the western area has been occupied by a later group 
of immigrants and may even have been influenced by the Polynesian 
invasion at a still later date. (see P. A. LANyoN-ORGILL: “A Study of 
the Leuangina Language”, London, Luzac and Co., 1944; Anthropos 
XXXVII-XL [1942/45], p. 367). 


 Kddenda: 


The materials for the present paper were collected during and imme- 
diately after the recent War, and at the time it was compiled I was 
unaware of a brief article by Dr CApPELL, of Sydney, which contains 
little of note but to which reference may be made : 

A. CAPELL: Notes on the Islands of Choiseul and New Georgia, 


Solomon Islands (Oceania, XIV, pp. 20-29). 
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NYNYIS 
Oso] ‘nso 
NDSO] 
NZISNAW 
ayaqgos 1gvUu-oqvy 
NYS Oso] 
DBLONS NSO} 
DEHOS OSD] 
DBHOS 
DEMOS oso] 
NAISNYIS 
nNYLS Oso 
¢ 
NY LS 
NYS OSO} 
NYS osny ‘OSO] 
NY1S OSO] 
nYIS asyna 
DBHOS 
DBHOS Oso 
eurueq ooquieq 


DYVS 


DYOA 


DYOA 
DYDS 
DIDYDS 
DYOA 
DIDS 
DIDYDS 
DIDS 
DIDS 


DYOA 


DYOA 
DYOA 
DYOA 
DYOL 
DIDYDS 
DIDS 


nupypy 
DnUDY 
nny 
NUD YDY 


nNUDYDY 


NUDYDY 


NUDYDY 


wunYynYy 
NUD YDY 


peq (4poq) xoeq 


alny “olny 
DULDYNI 
aynitny 
NOY 
nynynjny 
nDY 
DUNA 
ny nDY 
nny oy ‘ning 
nny Npo] 
DNINA 
04 
NOY 
ny NDY 
noy 
NOY 
ny NDY 
NY NADY 
Noy 
DIOS e 
axe soyse 


DUDNY 
DUDNS 
DUDNS 


DUONS 
DUuDNS 
puon4y 

puny 

BUOY 

ondog ‘nuog 
ogod ‘nunny 
Duong 

punny 

punny 


punn4y 


puny 
Duong 
puony 

Duo} 
Duong 
nunny 
puvnny 


MOTIC. 


‘Arepnqeoo, aarjyereduroy “jy 


191404 
ASUADY 
puny 


DULL] “DULLA 
Duy 

astany 
ISt40y 
1St4oy 
asa4oy 
ISUADY 
asaavy 
DUA “Dury 
Dury 


BUY ‘LADY 
pu 

Duy 

VAD Y 
ISUADY 
asa4oy 
aStAOY 
asaaDpy 
Dur 

Duer 


ue 


ospy 
ospy 
NSDY 


NSDY 

OsDY 

NSOY 

NSDY 

nsoy ‘ospy 
NSDY 

ospy 

NSDY 

OSDY 

asvy 


NSDY 
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OsDYy 
ospy 
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ospy 
NSOY 
NSDY 


as) 


qnuvoere 


DSOY 


DSOYOUL 
DSOYOU 


osoyou 
osoyout 
osoyom 


asoyou. 


osoyou 


wsoyour 
osoyou 
osoyout 
osoyout 
osoyout 


anse 


UeIeTAL 
osueurqny 
eSUISESUISG 
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eine 
ningny 
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CD 
CO 


uUouUl 


DYVYOY 
yypoy 
nynq 

njnq 

nj0qQ “DjOUL 
nynq 

nN4OQ 


uouUl 


n40q 
n40Q 

DOYDOY 
DOYVOY 
DypoYy “njouU 
n40Q 

n40Q 


N40 
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DYvpvU 
vzvAvd 


ayppou 
ayapam 


DYDpoUt 
DYyppouU 
pybpou 
psvavdg 
Dz0A,.4 
pspang 


ayvppu 


DYvpDUL 
DYvpoU 
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DYDpoU 
DYDpouUL 
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auny 


ours 
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yypqud 
quqed 


Bee) 
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NCH 
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INOS) 


DIDQDY 


ang 
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OA 
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OYOAOA 
nv 


on0so4s-aod 
“On0504 


vqvdvavs 
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DQVADS 


odvdvavs 


DqdDADS 
DqDADS 


piiq sedded-jazeq 


pqvind 


pas 
DIvq 

odas 

pdas 

ndas ‘nas 
pas 

aqos 

vqos 
pdos 
pqdos 


yIvqQ “vas 
pas 

DOS 

Dos 

nqos 

vdos 
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vqgoy 
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NINYyDue 


speeq 
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oyoyoAngDYy 
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oqvp 
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DYNSDADA 
DYOSIADA 
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BSUISBSUTS 


Busse A 
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ead 
2929 
ZOEY, 


adadadad 
adadagag 
aqugadug 
adidag 
ajagadug 
ajadadid 
aadadad 
oypaqgaq 


nadagag 
adadadad 
agadadag 


ajadadag 
ajadadag 


ajadadad 


ATj10}4nq 


po} 


OPO} 


“opny 


OPT 
opny 
MEA 
MDa 
MES), 

non 


na 


opny 
opny 


“Py 
nan 


npny 
npn] 


DIOR 


idopidop 
adopidop 
udvp 


idvp 
idvp 


Ainq 9yze[d-jsee1q 


NSNS 
nSNS 
WSOS 


nSOS 
WSUS 
nNSNS 


nNSnS 
NSUS 
NSUS 
NSUS 


NSnS 


nSnS 
NSnS 
nSOS 
NSOS 
NSHS 
NSNnS 
nSnS 
HSNS 
Osos 
NSNS 


yseolq 


01AD 
0aADq 


0a40q 
o1swg 
o1Awg 
08aADq 
081ADQ 
O81ADQ 


0aswq 


O1ADq 


TG) 
o1sng 
0ajnq 

Osa4vq 

Ogasng 


ynIypeasq 


pns 


ns 
pyns 
DNS 
pns 
Dns 
DYNS 
DYNS 


DYyns 


nS 
DYNS 
ns 
Dns 


vyns 


DnS 


Aoq 


pyog 
DYOq 


vqgoy 


vgoy 
pqoy 
Dqoy 
DQoYy 
aqvs 
DIDS 


nqos 


wqos “vqoy 
nqoy 


nqoy 
vqoy 
pqoy 
pqQoy 
wqgoy 
wqoy 
vdos 


sTamoq 


LOCA 
DIV 07" 


Dog 


pO) 
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ET OMG) 
vyv409 
vIpY{Oq 
vypyoq 

nANO 

NAOA. 

nAOnd 


DIDYOQ 
pupyog 


Leas IeXs 


UE bee 
OiRA0g 
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oana 
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Moq 


opog 
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DYNZ 
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Les surnoms-devises des L’éla 
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I. Introduction: Les L’éla. 
1. Le nom. 


Le folklore que nous allons étudier a été recueilli, de novembre 1935 

4 fin octobre 1940, au milieu d’une tribu Guroga qui nomme ses individus 

L’éla (sg. L’él), sa langue L’élé et son territoire L’olo. Ce sont 1a les termes 

les plus courants. 

Il faut cependant noter: 

1. Que parfois elle emploie un autre vocable : Nuni (qui nous semble avoir 
une acception plus large) pour désigner sa langue. Mais nous n’avons 
jamais entendu utiliser un mot de cette derniére racine pour désigner 
les individus et le territoire habité par les L’éla. Le mot Nuna est 
cependant le pluriel courant du sg. nubini: homme (noir). 

9 A Vintérieur du groupement des L’éla on désigne sous le nom de 
Séyalma des contribules ne parlant pas tout a fait avec le méme accent 
la commune langue. Ce mot est toujours employé pour désigner un 
groupement placé au sud par rapport a celui qui le dénomme ainst. 


Anthropos XLY. 1950. 6 
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3. Le mot L’éla (sg. L’él) luicméme est employé quelquefois pour désigner 
les individus du nord: il est alors synonyme de anu-anu kina: «les gens 
anu-anu », c’est-a-dire ceux qui pour dire «je», «moi», disent anu au 
lieu de amé. 

4. Il semble bien que le mot L’éla ne désigne pas une famille ethnique com- 
plete. Les L’éla savent trés bien qu’ils ne sont pas seuls a parler la langue 
qu’eux-mémes emploient : ils appellent ces voisins de méme race et de 
méme langue nebwa, leur pays Nebwo et leur langue nebwélé. 


2. Le rattachement tribal. 


Depuis le lieutenant Marc en 1909 (Marc, Le pays Mossi) qui semble 
avoir utilisé le premier le nom autochtone, un peu déformé il est vrai, de 
cette tribu, jusqu’é TAUXIER (II, p. 150) qui lui donne a tort une origine 
moré, tous sont unanimes a rattacher le rameau L’él au tronc Gur6ga. 

Tous ces auteurs sont également unanimes a reconnaitre que ce mot 
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(Gurdga, pl. Gurésé) est pris 4 une langue autre que celle parlée par les 
intéressés. 

Résumons, d’aprés TAUXIER (II, p. 35), les opinions émises sur l’origine 
de ce mot: pour lui, c’est au Moré qu'il a été pris. Le lieutenant Marc le 
fait dériver du songhai grownga signifiant incirconcis : « hypothése séduisante, 
mais qui doit étre abandonnée, le mot n’existant pas dans cette langue. » 
M. DELAFOsSE le croit venu du mot Kowrouma revendiqué par les Niniossés 
du Cercle du Yatenga, ou du mot Gourma qu'on retrouve dans la région 
de Fada-N’Gourma. 

Il est certain que les mots Gurdga, pl. Gurésé, sont d’usage courant 
parmi les Mésé, mais il n’est pas moins certain qu’ils n’appartiennent a la 
langue d’aucune des familles ethniques qu’ils veulent désigner. Nous éviterons 
done leur emploi, sans pouvoir cependant proposer une substitution, jusqu’a 
ce qu'une étude plus approfondie du parler des différentes tribus de ce 
groupe certainement trés homogéne! permette de lui donner une étiquette. 


3. Localisation géographique *. 

Les L’éla occupent une étroite bande de terrain de 60 km de large 
environ (est-ouest) et 80 km de longueur (nord-sud), adossée a la rive gauche 
de la Volta Noire, dans le quadrilatére formé par l intersection des 2¢ et 
3e degrés de longitude ouest (Greenwich) et les 12¢ et 13¢ degrés de latitude 
septentrionale. 

Administrativement, ils dépendent du cercle de Kudgo (Koudougou) 
dans la colonie de la Haute-Volta: ils sont répartis sur les trois cantons de 
G’6 (Réo), Gigir (Didici) et Batddo. 

On a signalé la présence de L’éla a l’ouest de la Volta Noire, dans la 
subdivision de Dédugu, canton de Cériba. 


Population L’éla*. Cercle de Kiidgo (Koudougou) Haute-Volta. 


1. Canton de GC’. 


4. Matwélé © 233 4. Dan’é 342 
2. Bwo 292 5, Dasa 3 229 
3. Boyolo 1 678 6. G’ana 220 


1 Nous donnons ci-dessous des échantillons des parlers des tribus du méme 
groupe ethnique que les L’éla. Pour le Ko, notre informateur a été Edmond Ousmane, 
éléve & l’Ecole de navigation de Dakar en 1942, venu en vacances dans sa famille fixée 
4 Ouagadougou (Ousmane n’est pas son gt-yiJ ou nom gentilice, c’est bien évident). 
Pour les centres de Léo et de Po, nous avons eu recours sur place a différents informa- 
teurs, mais tous du pays. Pour Zavwara, c’est a Kod’o Yaro, éléve a l’Ecole régionale 
de Ouagadougou, originaire de Zavwara méme, que nous devons nos KeDacignemelles. 

2 Pour la transcription des noms de lieu, nous nous sommes conformes aux 
veeux adoptés par le deuxiéme Congres de toponymie et d’anthroponymie (Paris, 
45-19 juillet 1947. — Actes du Congrés dans « Onomastica », N° 3-4, septembre- 
décembre 1947, p. 177) ainsi qu’aux suggestions propostes par A. N, TUCKER, The 
spelling of Africa Place-Names on Maps, dans Bulletin of the School of Oriental and 


African Studies. Vol. XII, parts 3 and 4, pp. 824-830. : ; 
3 —D’apreés les documents fournis par le cercle de Kiidgo (Koudougou), recen- 


sement de 1931. 
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ONOTNwWNeE 


A itis! 

. Ekulkwola 
. Gumi 

. Gud’é 

. Yinono 

. K’oro 

. Kwarg’e 

. Ekuldi 
isso 

. Lap’u 

. Negwarpulu 
. Nén’6 

. Wargirga 
. Pele 

. Nés’éla 

. P’érkwa 


. Batddo 
. Bad’omo 
. Bavila 

. Dedu 

. Kaboro 


mBatla 


Bisu 
Bwo 
Bulg’é 
Gig’ir 
G’o 


. Dedulsi 
. Gwog’ir 


Guru 


. Imuga 
. Kadarg’ana 


. Bekapworé 

. Bad’o 

. Bad’o-Napwéné 
. Benéga 


Biga 


. Buru 


Eg’é 


. Eliga 


510 
236 
230 
1 023 
130 
316 
2411 
1 269 
241 
156 
477 
4 047 
427 
163 
302 


120. 
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23. Pwa 
Dh Pt 

25. Pam 
26. Pworé 
27. G’b 
28. Sag’é 
29. Sebt 
30. Sémapu 
31. Ténado 
Sao KG 
3a. KG 
34. T’ogo 
35. T’algo 
36. Vur 
37. Zola 


2. Canton de Batodo. 


356 
470 
986 
652 


130. 


6. Kwal’o 
dg Leet 
8. Sas’o 
9. K’ébwo 


3. Canton de Gig’ ir. 


— 94 
1 472 
261 
443 
3 520 
632 
589 

1 076 
936 
492 
945 


4. Canton de Zavwara. 


141 
227 
706 
198 
294 
102 
303 
119 


9. Gabu 
10. Gado 
11. Gigi 
12. Ivid’é 
13. Kwal’o 
14. Laba 
Whee Pd «> 
16. Nebwa 


- 


Total 31275 


809 
19 
126 
295. as 


576 <a 
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17. Nadulu 124 25. K’og’é 461 
18. Napwéné-Bad’o LAO eee 26. Tita-Napwéné 669 
19. Posuma 152 27. Val’o 870 
20. Pun 683 28. Vili 710 
24. Sidwa 80 29. Zavwara 985 
22. Tabwal 430 © 30. Z’omo 4 218 
23: T’éku 242 

Dan S ues 568 Population totale : 60 793. 


4. Vocabulaires Comparatifs. 


Frangais Ko #4 Zavwara Po Léo Go 
deete yu; ywa yu; nyun yu; yu yu; vit yo; yer 
\ 2. Cheveux yw yw ywer yi ytoéy 
See eUx yt | yi; ya yé va yira 
~ 4. Oreilles ae : ze, 2a zwe; 2a Za ob 
5. Nez me’ mé; m’a mowe mé an él 
6. Bouche n't mt; n'a n't ni ni 
a COU ba ae bg ba b/a b's 
8. Lévre n'itono P n’itono n'itano n’itono 
9. Langue nédélé nédalu dédélé magalé ale 
~ 40. Menton neto neto totogo totogé teto 
41. Barbe toma twama ta tama tama 
12. Poitrine nebana nebana n’oné bek’a nebana 
43. Main ga giga g’éga gé oe 
14. Doigts gifwé g’éfob’a nog g éfivé  ¢’ éfob’a 
15. Ongles g’éfopur g’éfopor nefwobwéro _—_g eforé oe éfopur 
16. Pied na na ; ne naga né na; ner 
47. Poule kena k’aro Rk’ ovo k’ovo kolo 
18. Coq kéb’a kib’a k’éb’o k’ab’o hib/a 
49. Pintade su su; sun sugu su su 
20. Poulet Rébélé sR" k/ib’a h/ab’é Ribwélé 
21. Pintadeau sib’é stib’é swa sumab’é subi, pl. stéisé 
OFouCase- gé a’é déga d’a gt 
23. Soukala ? sa (kéré) sago kava kélé 
24. Moulin nemu nemu nogo nomo nent 
25. Farine muna mun mu mu mun 
Un gedu ga kalo kalo vedu 
Deux lé Ve néllé p’él’é él’ 
Trois ) betwa niwa neto __ beto veto 
Quatre na nna nena '  ben’a vend 
Cinq — . benu nnu nnu benu venu 
Six . badu bado ndo bardo taldu 
Sept bap’é bapa - mpé barp’é talp’é 
Huit néné néne nana nana Vélé 
Neuf nebwo nebwo nogo nogo nebwo 
Dix fuga fuha fuga fuga Oe 
Vingt fila fillé fil’é sapwa fil’é 
Trente fito fitwa fineto sapwadéfuga f eto 
4 TauxieR (Nouvelles notes..., P. 145), soupgonnait la parenté de la langue Ko 


avec celle du groupe que nous étudions, mais les quelques mots qu il donne comme 


1 alien 
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II. Folklore. 
1. Les noms. 


Les L’éla donnent plusieurs noms au folklore que nous étudions : le 
plus courant est zd-yila, pl. de za-yil. Ce terme est un composé : 49 Se 
dérivé du verbe zal (1t¢ pers., futur: @ ba za) = saisir, tenir. Employé a la 
forme moyenne réciproque : zal dwa, il signifie : s’entre-saisir, lutter ; 2° de 
yila, pl. de yl: nom. a ; 

Le composé signifierait donc «nom de lutte ». Ce terme est employé 
dans le canton de G’6, a l’exception du territoire de l’ancien canton de 
Kwarg’é. ; 

Dans ce méme périmétre de G’6, un autre nom est utilisé pour désigner 
ces mémes sentences : 2a-S’éna. 

- $’éna est un pluriel qui nous semble venir du verbe S’é qui signifie : 
«répondre a l’appel de son nom», consentir. I] serajt donc un synonyme 
de yila qu’il remplace dans le composé, mais avec une nuance de sens plus 
actif. Parlant des « siffleurs » qui escortent un personnage tout en sifflant ses 
titres d’honneur, les L’éla disent : Be ré gal m S’éna. Ils €numérent ses noms. 

Les L’éla du Nord (canton de Gig’ir et ancien canton de Kwarg’é) 
n’emploient qu’un troisieme composé: Bur-yila ou Bur-sina. 

Bur serait dérivé du verbe Bu (1'¢ pers. aor. indic. a ra bwi: semoncer, 
réprimander) et a la forme moyenne réciproque Bu dwa: se quereller, se 
disputer. Ce dernier terme serait donc synonyme de 2a-ydla. 


2. Le genre littéraire. 


Ces courtes sentences ne sont pas des proverbes. Elles s’en distinguent - 
d’abord par leur forme méme qui est plus condensée : mais c’est surtout le 
fond qui ne permet pas la confusion. 

Les proverbes, en effet, énoncent une courte parabole qui n’est qu’un 
décalque colorié de lidée abstraite; les L’éla ont les leurs et ils sont 
pétillants de malice: Lo m gé yé kur sé vur, m ta vur m na so yé, «Celui qui 
he commence par retirer l’épine qu’il a dans son derriére ne peut enlever 
celle qu’il a dans le pied », diront-ils 4 qui veut leur faire mettre la charrue 
avant les beeufs. Bo yél p’6 o nedona be é pwéer yé, «La chévre ne peut se 
coucher sans donner de la callosité 4 ses genoux », répondront-ils a qui prétend 
leur faire faire une omelette sans casser d’ceufs. Ainsi donc, il y a un 
parallélisme constant entre la parabole énoncée et la chose signifiée. Pour 
nos sentences, c’est un simple jugement ou une bréve description d’une 
attitude ou d’une situation. Le Zda-yil, comme le tige Dogon, «est a la 
fois titre d’honneur, devise, indigitamentum, flatterie, que l’on déclame A 


Vintéressé pour le qualifier, le remercier, lencourager et dont l’effet est 

d’augmenter son nyama ® », 

étant de cette langue ne semblent pas lui appartenir ; son informateur n’était pas plus 

Ko que celui qu’il signale, p. 152, n’était 161: Manébaré, son frére puiné Pagguidiguiba 

son autre frére Bambéla, un autre frére Moya ne portent pas de nom V‘él. 
® MARCEL GRIAULE, L’alliance cathartique, p. 253, 
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3. Le langage sifflé. 


Les za-yila sont de véritables surnoms qui ont cette particularité de 
pouvoir étre sifflés. Le sifflement, en effet, semble étre une seconde langue 
pour les L’éla : tout chevrier qui se respecte porte, suspendu au cou, son wt 
(Gig’ir : wu) = sifflet. En conduisant ses chévres au paturage, il s’initiera, 
avec ses compagnons, aux secrets de ce langage et deviendra bientét capable 
de lancer sur son sifflet un appel, un défi qui atteindra son destinataire perdu 
os Sos de la brousse. C’est 1a l’école du langage sifflé: méme si 
lVéléve n’arrive pas 4 une grande virtuosité — que seuls les professionnels 
possédent —, du moins saura-t-il entendre et interpréter. 

Deux hypothéses tentent d’expliquer ce fait : celle d’abord qui estime 
que «l’opposition d’une note aigué et d’une note grave, leur accentuation 
variée, leurs différentes scansions permettent souvent, par des allusions 
rythmiques 4 des chansons caractéristiques, de former des sortes d’idéo- 
grammes *». La seconde hypothése voit dans ce langage musical un mode 
d’expression de la pensée, aussi souple et aussi complet que le langage oral ’. 
Les instruments, tambours, gongs ou sifflets émettraient de véritables phrases 
ou, consonnes et voyelles ayant disparu, «un troisiéme élément, l’articulation 
basée simultanément sur les variations de tonalité, de timbre et de mesure ®», 
suppléerait, 4 lui seul, les phonemes disparus. 


4, Usages. 


Les za-yila sont sifflés dans un but tout utilitaire pour mieux faire rendre 
les individus auxquels ils appartiennent, en stimulant leur amour-propre, 
ou par autosuggestion en augmentant leur myama sur les chantiers de 
travail en commun: A. Ezwa ou Zozwa, pour le sarclage (vwal) des champs 
ensemencés ou le débroussaillement (soro) des terres en friche. B. Waké 


6 AnpRE SCHAEFFNER, Origine des instruments de musique, p. 73; A. VERBEKEN, 
Le tambour téléphone chez les indigénes de l’Afrique Centrale, dit fort justement, a 
notre avis, que « le batteur se sert d’une périphrase convenue que les initiés reconnaisseat 
4 lair joué. I] ne transmet pas les mots de la phrase, mais l’'idé2 seule qu’il traduit. Cett> 
idée est contenue dans une sentence qui fait partie de la poésie traditionnelle de la triba. 
[...] Il nous semble qu’on ne saurait mieux comparer le langage du tambour téléphone 
qu’aux sonneries militaires du clairon, avec cette différence que nos soldats adaptent 
des paroles sur la musique afin de retenir l’air, tandis que lé Noir joue lair pour 
rappeler les paroles », pp. 256-257. 

7 Féitrx Esout, Les peuples de VOubangui-Chari, p. 14. 

8 ERNEST BORNEMAN, Les racines de la musique américaine noire, p. 580; 
F. Egous, La clef musicale des langages tambourinés et sifflés, pp. 353-360, a étudié, 
du 22 au 29 avril 1935, les langages tambourinés des Mosé et Bobo-Oulé, ainsi que le 
langage sifflé des « Gourousi Léla ». Pour comprendre ces derniers et se faire comprendre 
deux, il a utilisé un interpréte officiel de langue moré: M. Dim Delobsom. [1 nous 
indique la matiere dont est fait le sifflet : il est en bois et parfois en ivoire. Le sifflet en 
ivoire est un sifflet breloque que les filles portent en sautoir, mais qui n’a ni embouchure 
ni trous d’intonation et ne peut donc siffler. Enfin, la transcription du l’élé donné avec 
la notation musicale doit étre rétablie comme’ suit : 

Guverner tua m wo k’o k’ébal ném tal liba nokokolé. Komada né yala k’émé ga 


koko be vwal sakavé dédé ne ba ye k'é k’é dula. 


(45, 1950] 
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(Kwarg’é: Nap’o): association libre de jeunes gens pour le sarclage, contre 
paiement en nature. Ils sont encore sifflés, pour des raisons de prestige, par 
l’escorte des personnages, des chefs, des groupes de travailleurs en route vers 
leurs chantiers, ou enfin par celle des cortéges: fetes, rejouissances. 


5. Bibliographie des langages tambourinés et sifflés. 


Basset (HENR!) : Langage tambouriné et sifflé [a. s. de H. Lasouret] dans « Hes péris », 
Archives berbéres et Bulletin de l'Institut des Hautes Etudes Marocaines, 1923, 
tome III, pp. 292-293. 

BORNEMAN (ERNEST): Les racines de la musique américaine noire, dans « Présence 
africaine ». Paris, rue Henri-Barbusse 16, N° 4, p. 580. 

BRIAULT (MAURICE) : Sous le zéro équatorial, Etudes et scenes africaines. Paris, BLouD 
et Gay, 1926, p. 111. : 

CALONNE (DE) : Mouvement sociologique international, juin 1909, p. 366. 

CHAUVET (Dt STEPHEN) : Musique négre. Paris, Société d’Editions géographiques, mari- 
times et coloniales, 1929, pp. 51-59. 

Esout (Féix): Les peuples de l’Oubangui-Chari, dans « Renseignements coloniaux 
et Documents», N° 1. Supplément a l'Afrique frangaise, janvier 1933, pp. 14-19. 

— — La clef musicale des langages tambourinés et sifflés, dans « Bulletin du Comité 
d’Etudes historiques et scientifiques del’A. O. F. », tome XVIII, N° 2-3, pp. 353-360, 

EnceELs: Etude sur les Wangata, dans «La Revue congolaise », 1912, pp. 207 sq. 

FoA (Epouarp): Résultats scientifiques des voyages en Afrique d’Epouarp FoA, publiés 
sous les auspices du Muséum national d’histoire naturelle. Préface de M. EpMonp 
PERRIER. Paris, Imprimerie nationale, 1908, pp. 151, 227-228, 244-246. 

FourneEAU (J.) : « Togo-Cameroun », aofit-septembre 1930, pp. 387-388. 

GoETHEM (L. van) : Lokole of Tam-tam bij de Nkundo-Negers, dans « Congo », décem- 
bre 1927, pp. 711-716, janvier 1928, pp. 33-38, février 1928, pp. 181-187. 
LABOURET (HENRI): Langage tambouriné et sifflé, dans « Bulletin du Comité d’Etudes 

historiques et scientifiques de 1’A.O. F. », janvier-mars 1923, N° 1, pp. 120-158. 
— — Les tribus du rameau Lobi. Travaux et mémoires de l'Institut d’ethnologie de 
VY’Université de Paris, 1931, tome XV, pp. 194-196. 


Nicop (HEnrr) : La vie mystérieuse de l'Afrique Noire. Paris, Payot, 1948, pp. 140-141. 


NicoLas (FRANGoIs) : Les sifflets Gourounsi, dans « Dans la boucle du Niger », Editions 
Grands-Lacs, Namur, 1938, pp. 273-274. 

QUEDENFELDT : Pfeifsprache auf der Insel Gomera dans « Verhandlungen der Berliner 
Anthropologischen Gesellschaft », séance du 17.12.1887. 

SCHAEFFNER (ANDR&): Origine des instruments de musique, introduction ethnologique 

a l’histoire de la musique instrumentale, avec 20 figures dans le texte et 
78 gravures hors-texte. Paris, Payot, 1936, ee 

TIsSERANT (CHARLES) : Essai sur la grammaire Banda. Travaux et mémoires de I’Ins- 
titut d’ethnologie de l'Université de Paris, tome XIII, 1930, pp. 23-24. 


VERBEKEN (A.): Le tambour téléphone chez les indigénes de l'Afrique Centrale, dans 


« Congo », juin-juillet 1920, pp. 253-284. 


III. Textes et traductions. 
1. Systéme de transcription. 

. C’est celui adopté par MAuRICE GRAMMONT dans son «Traité de. phoné- 
tique*». Le principe a la base de ce systéme est celui de toutes les écritures 
dites phonétiques : une lettre spéciale, et une seule, pour chaque phonéme. 

a) Voyelles. On note les voyelles fermées par un accent aigu, les 
voyelles moyennes sans accent, les voyelles ouvertes par un accent grave. 


* GRaMMONT Maurice, Traité de phonétique. Paris, DELAGRAVE, 1939. - 
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Ex.: a—4@:-a la g’é: je vais a la maison. 
wyiva ba la: ses yeux en creéveront. 
é—€: kanab’a ré sé: les jeunes filles dansent. 
a nini né sé: ma ficelle se rompt. 
i-i: kud’u Sil z’é né: j'ai envie de prendre de la nourriture. 
 —k’ém’6 gwe yé Sil yé: les tomates n’ont pas encore rougi. 
-kukulu vor ba Sil té: les feuilles du baobab vont tomber. 
o—6: n wo lo: tu es un (brave) homme. 
wo lo: c’est le calebassier. 
u=~%: min mo né fula: le feu brile. 
k’olo ta ful o bi n’iné yé: la poule ne conteste pas ce qui est dit 
de son fils. 


On note les voyelles nasalisées en surmontant d’un tilde le signe de 
la voyelle orale. 

b) Semi-voyelles. y, w, w. Le y est le son initial du francais « yeux ». 
Le w celui de oui, oie et enfin le w celui que l’on a dans huit, nuit. 

c) Consonnes. }, d, f, g, k,l, m,n, p17, S, t, v, 2 comme ces consonnes 
en francais. Le phonéme francais ch est rendu par le signe §. 

d) Consonnes mouillées. Pour transcrire les consonnes mouillées, on 
ajoute aux lettres qui représentent les consonnes dures un accent aigu en 
téte a droite: p’, g’, Rk’, ete. 


2. Textes et traductions. 


1. Ebu nékima g’é vor wa. 
Les pas du lézard sont sonores dans les feuilles (séches). 


2. Gi ék’d be soma k’é. 
On ne trace pas un chemin au milieu de la chambre. 
Pour circuler a l’intérieur de la case, il n’est pas nécessaire de tracer 
un sentier puisque le sol est libre de tout obstacle et qu'il est méme soigneuse- 
ment damé: ce serait servir «moutarde apres diner ». : 


3. N’abo be yiré pe. 
Le chardon ne peut servir de chasse-mouche. 


Litt.: Le chardon ne frappe pas l’ceil. 
Pé, v. obj. : frapper 4 petits coups. Cf. pepa, v. obj. : frapper, clouer. 


4. N’abo be éza g’ir. 
Le chardon ne devient pas coussinet. 

Eza du v. obj. zi: porter sur la téte, Coussinet rond fait de spathes 
d’épis de mais ou plus rarement de peau d’antilope ou de chévre et 
qui, posé sur la téte, facilite le portage des fardeaux: calebasse, panier, 
cruche, charge de bois. 
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5. N’abé soswolo zum. : 
Caresser le chardon, cuit. Litt.: chardon caresse difficile. 


6. Lubwol be étwéné k’é. 
La tombe n’a pas de cheminée. 


Lubwol, pl. lubwola (lu = funebre + bwol = trou, es tombe, lieu 
de sépulture. Cf. Lu dédala: jeux, réjouissances, foire a loccasion des 
funérailles. 7 

Etwéné, pl. tetwana: cheminée, ouverture circulaire de 10 a 15 om de 
diamétre, dans le toit en terrasse des cases, cheminée d’aération en période 
chaude, cheminée d’évacuation de la fumée en tout temps ; cette ouverture 
est obstruée a l’aide d’un tesson de poterie que l’on renverse sur le toit, les 
jours de pluie et en saison froide. 


7. Natu bi be bila wa k’é. 
(Méme) 1’éléphanteau ne peut entrer dans une besace. 


Béla: besace faite de peau d’antilope ou de chévre et qui fait partie 
de Il’équipement du chasseur avec l’arc (twa, pl. twana), le carquois (sw@) et la 
crosse de jet (magwa, pl. magwér). Elle se porte en bandouliére ou a la bretelle. 


8. Lwelwée zu k’ekan 2 wa. 
La torpille est entrée dans la nasse de la belle-mere. 


Lwelwe: torpille (Malopterus electricus). Poisson a décharge électrique : 
comme on péche le corps dans l'eau, la décharge est trés douloureuse, 
mais pour sa belle-mére que ne ferait-on pas? Une seule chose, d’aprés les 
L’éla: s’arracher les yeux pour les lui donner: A ba pa a yira a k’ékan né? Le 
gendre devra donc s’exécuter et venir saisir dans la nasse le poisson redouté. 

Z1. nasse dont seules les femmes se servent. Elle a la forme d’un céne 
dont la base est sans fond, le sommet ayant une ouverture. Pénétrant dans 
l'eau, la pécheuse enfonce au hasard sa nasse jusqu’au fond; de sa main 
droite introduite par l’ouverture supérieure, elle fouille l’intérieur de la 
masse pour saisir le poisson qui aurait été «coiffé». Cf. Kizi, mue pour 
l’élevage des poussins. 

9. Keb’a nu be ébwa sid. 
Le beurre de kavité que peut préparer la femme active n’emplit pas le grenier. 

Litt.: Virago graisse pas grenier emplit. 

Keb’a de kan: femme + b’a, male — Virago, femme forte, femme trés 
active. Cf. arabe Fahlat. . 

Ebwa ou bobwa: grenier a mil en pisé, a toit en terrasse, placé dans 
Yenceinte de la kélé (soukala). Le croquis donné par Y. UrRvoy est stricte- 
ment samo 1°, 

Nw: corps gras, huile, beurre de karité. La fabrication du beurre de karité 
(Butyrospermum Parkii), & partir du noyau du fruit, incombe a la femme. 


© Mémoires de 1'Institut frangais d'Afrique Noire, No 5. Y. Urvoy, Petit Atlas 
ethno-démographique du Soudan, Entre Sénégal et Tchad. Paris, Larose, 1942, p. 36, N° 5. 
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10. Bworo bi k’a k’él swél. 
Le dos du lionceau ne peut étre caressé. 


Bworo, pl. bwaro: lion; bwob’a: lion male; bwon’d: femelle. Gz bworo: 
lion domestique i. e. censé ne jamais attaquer les hommes. G6 bworo: lion 
sauvage, dont la chasse est permise. 

K’a: dos, reins. 

Swél, v. obj.: caresser, lisser. Cf. le n. act. soswolo N® 5. 


41. En'éla be nebwo 2’é. 
La buse n’a pas de neveux. 


En’éa: Buse (Elanus coeruleus): oiseau de proie qui fond sur les poussins 
et fait de grands dégats a l’élevage des gallinacés. A Gig’ir nous avons vu 
une ingénieuse défense passive : a la fin de la saison des pluies, autour des cases 
oti s’ébattent les poussins, au lieu d’arracher les chaumes de mais ou de mil, 
on les avait coupés a une dizaine de centimetres au-dessus du sol: une zone 
de protection était ainsi constituée, ott les poussins. étaient a V’abri. 

Nebwo.: terme générique, désignant la parenté issue de la femme par 
rapport a la «gens» de celle-ci (nebala). Ces derniers se montrent toujours 
tres bons et trés généreux pour le nebwo qui leur fait visite : il ne rentrera 
jamais a la case maternelle sans emporter quelque gaterie, épis de mais ou 
de mil. La buse, elle, est loin de connaitre ces attentions. 


12. En’éla kwé g’oro. 
La buse prend (sa proie) en un clin d’ceil. 


G’oro: adverbe indiquant la soudaineté comme la rapidité de I’action. 


92 Francois J. NICOLAS, [45, 1950] 


13. Dudulu bwol k’él ku. 
On ne creuse pas le trou du python. 


Ku (1? pers. indic. aor.: ara kwi) : creuser, suivre en creusant. S’emploie 
aussi bien pour désigner l’action de creuser un puits, que pour celle de 
poursuivre un gibier, v. g. gerboise, rat qui se terre. On avance vers la 
béte en éboulant la galerie au moyen du manche d’un casse-téte (magwa) 


ou de celui d’une pioche (betwa). 


14, Bek’ek’élé k’ehan k’ua. 
L’avare a perdu sa belle-meére. 

Remarquer l’allitération. Perdre sa belle-mére, c’est immédiatement 
songer au lua, commémoration d’un décés par des réjouissances foraines 
dont les frais d’organisation incomberont au gendre qui devra se montrer 
particulierement généreux. 

15. Pata yo zili k’él ku. 
Sur rocher puits ne se creuse. 


Pata: seuil de roche latéritique. Les L’éla creusent leurs puits en se 
servant de leur petite pioche 4 douille (befwa) montée en bout de pieu. 


16. Kua bi k’él kwo: 
On ne prend pas (a pleine main) la petite vipére. 


Kua: vipere (Causus rhombeatus ou Echis carinatus). 


17. G’él na lul volo wa. 
La mere panthére a mis bas dans le marais. 


Volo: marais ou bas-fond, partie du marigot prés duquel est installé le 
village, o se font les cultures de saison séche, tabac surtout. Ce bas-fond 
n’est utilisable qu’a partir de fin décembre jusqu’en juillet. En dehors de ce 
temps, il est couvert de hautes herbes, ot les fauves peuvent en toute vrai- 
semblance élire leur gite. 


18. Kik’élé be nema kula. 
Un ceuf de poule ne rhabille pas la meule du moulin. 


Kik’élé: ceuf de poule. Suk’élé: ceuf de pintade. Le premier de ces 
deux termes est composé du rad. &i qui donne: 1° K’olo, pl. k’élné: gallinacé. 
2° Kib’a: coq. 3° Kin’6: poule. 

Nemt: moulin néolithique. Une pierre incurvée sur laquelle une pierre 
ronde, tenue a la main, écrase le grain par mouvements rectilignes 11. La meule 
dormante, fixée dans un socle de pisé: nem na. La meule mobile: nema bi. 

Kula: verbe désignant l’action de «remettre la meule en état de tri- 
turer le grain » (Litrré : swb rhabiller). Ce travail, réservé aux femmes, s’ef- 
fectue au moyen d’un galet de la grosseur d’un ceuf. 


11 J. LETHIELLEUX, Le Fezzan, ses jardins, ses palmiers. Tunis, IBLa, 1948, pe 179: 


19. G’éfiné zom n’am dono. 
Cent (boules) de savon ne blanchissent pas le corbeau. 


G’éfiné: savon indigéne, en boules de 5 a 10 centimetres de diameétre, 
se vendant 50 cauris piéce, et fait de résidu de graisse de karité et de 
cendres de tiges de mil. 

Dono: corneille du Sénégal (Corvus scapulatus). 


20. Bidoro na z’él k’ulu ya. 
La mére de l’enfant gaté est allée a la foire du schéol. 


Bidoro: enfant gaté. Composé de 07: fils, enfant + dovo, adj. verbal de 
dévé: v. déf. d’état : étre gaté, avarié, pourri, corrompu. . 

K’ulu: séjour des manes (Kila). L’enfant gaté, pour les L’éla, est celui 
auquel on rapporte des friandises de la foire: galettes de mil, frites au beurre 
de karité (wémé, pl. womsé) dans le moule spécial (wom-toro). Mais de la foire 
du schéol, la maman ne peut évidemment pas revenir. 


21. Kan gé lul zom dodolo so. 
Si la femme enfante cent, la tombe se réjouit. 

Dodolo: tumulus produit par la terre rapportée pour combler la 
cheminée unique descendant vers les ‘chambres’ sépulcrales distinctes : tous 
les corps devant passer par cette ‘cheminée’, toute naissance promet une 
nouvelle proie au dodolo. 

92. Be g’u g’a min l’6 kwané. 
On a brilé une parcelle (de brousse) en l'absence du milan. 

G’u... min: incendier, mettre le feu, briler (prendre feu : kwe min) 


(prendre du feu: tii min). 
L’6: milan (Milvus Korschum). Ce rapace accourt des qu’une fumee 
annonce un feu de brousse’: il trouve dans les insectes (sauterelles, criquets) 


que Vincendie fait fuir, abondante provende. 
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23. Swaswi be mala ké. 
Le tisserin ne brise pas (en s’y posant) la tige de Vherbe. 
Swaswi.: petit oiseau, tisserin. 
Mala, pl, mdse: herbe, paille graminée utilisée en bottelettes pour 
couvrir, a la facon des mosé, des abris ou plus rarement des cases (subi gt). 


24. Swaswi be mekulu swt. 
Le tisserin n’emplit pas la joue. 


25. Lo téné zom g’oro. 
Il n’y a personne, parle avec audace. 


Définition descriptive du fanfaron qui parle fort quand il n’y a per- 
sonne pour relever son défi. 
26. G’égil be s’élé g’t. 
La vrillette ne mange pas le marteau (a forger). 
G’égil: coléoptére qui vit dans le bois. 
S’éé: marteau a forger, piriforme, tout en fer, téte et manche. 
27. G’éegil be nemu g’t. 
La vrillette ne mange pas la meule de moulin. 
28. K6 S’égwo k’él k’élé. 
Le fruit vert du ké nargue la perruche. 
Ko. arbuste de la savane, a feuilles larges et au fruit a coque trés dure. 
S’égwo, pl. s’égwér. S’é = noix de karité + gwo = vert, qui n’est pas 
mur. Ici, par catachrese, fruit de l’arbuste en question. Cf. cet autre 2a yl: 
K6 vd du b6 nt: la feuille du ko est plus large que la bouche de la chévre. 


29. Eswéra g’u kando na. 
La glissade a terrassé la mere de la virago. 


(Surnom-devise de Epilbwé Bagworo de Sag’é.) 


30. Eswéra yél nak’é par yeé. 
La glissade ne connait pas l’ancien. 


, 


Ces deux surnoms-devises veulent mettre en valeur légalité de tous 
devant les lois de la nature: la mére de la virago est respectée parce que l’on 
craint le verbe haut de la fille, ancien, lui, comme a Lacédémone, a droit 
a un traitement privilégié parce qu'il est l’ancien. Sur la piste détrempée et 
glissante de la saison des pluies, finis les priviléges. 

31. Keétura n't be k’ér k’é. 
On ne peut mettre aux fers la bouche de la mégére. 
Kétuwra: Ké = femme + tur = injurier. Mégére. 

K’ér, pl. de k’o: fer (métal) et au pl. instrument pour punir, le plus 

souvent les femmes qui désertent le domicile conjugal, et quelquefois pour 


rendre inoffensifs les fous. Cf. St MARIE-ANDRE DU SACRE-Ca@uR, La femme 
noire en Afrique Occidentale, Planche IX, p. 80. 
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32. Emabi kan swé k’ulti né. 
La femme du garnement a fui au schéol. 


Emabi : Ema = mauvais + bi = fils, enfant. Garnement, mau- 

vals sujet. 

Swé, v. subj. En parlant d’une femme, s’enfuir du domicile conjugal. 
Ici les torts sont, par hypothése, au mari (émabi): dans des circonstances 
ordinaires, le droit coutumier lui donne tout pouvoir pour récupérer son 
épouse et pour la contraindre a rejoindre le foyer; mais comment aller la 
quérir au séjour des manes ? 

K’ulu: séjour des manes (K’u = morts + J# = monde?) ”. 


33. Pufwo z’ér bula a3. 
Ventre vide est cause de dispute. 


Pufwo: Pu = ventre + fwo = vide. 


Z’ér, v. obj.: faire lever, étre cause. Semble étre une forme causative 
de zé: lever, 2’é: soulever. 


34. Nebwéné g’é é do kélé wa. 
Le malingre est fort dans le champ de son voisin. 


Nebwéné: diminutif de nebwan: malade. 
Kélé: champ, lougan. © 


35. Na be s’émo te. 
Le pied ne frappe pas le porc-épic. 


aa 


S’émo, pl. s’émdo: porc-épic. 
Té, v. obj.: tirer 4 l’arc, frapper en langant. Ici « shooter ». 


36. Tetwd be bwélé 26 yiné sé. 
Le rat ne danse pas devant la cithare du chat. 


Zo, pl. zwe. Cithare en radeau : « Plusieurs tiges» de mil (é8’o, pl. é8’ar) 
ou d’une graminée (mala, pl. masé) d’égale longueur « sont juxtaposées», mais 
non espacées. « Deux tiges transversales les relient. Sur chaque tige longitu- 
dinale, on a décapé, tout en laissant les bouts adhérents, une fibre pour servir 
de corde. Deux fines baguettes paralléles sont intercalées de part et d’autre 
‘sous la totalité de ces cordes pour faire chevalets*. » L’instrument en tiges 
de mil serait pour adultes, le second est un jouet ; tenu des deux mains, 
les pouces font vibrer les lamelles. 


12 Cf, l’étymologie de Kutome, au Dahomey et a Haiti: B. Maupor, La 
géomancie 4 lVancienne Cdte des Esclaves. Paris, Institut d’ethnologie, 1943, p.' 114, 


note 2. 
13 Sacus (Cut), Les instruments de musique de Madagascar, p. 40; GRIAULE 


(MarcEL), Jeux Dogous, pp. 96-97; Jeux et divertissements abyssins, p. 28, et 
Planche VI, fig. 1 et 2. 


Ts 
= 
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37. Eg’ekan lo zoma te. 
La femme (est) veuve, ce sont (aussitét) des palabres. 


Litt. : la veuve verse des palabres a terre. 

Le mari, polygame, défunt, ses femmes constituent la partie la plus 
importante et la plus convoitée de sa succession : imprécision du droit cou- 
tumier dévolutif et préférences des intéressés sont les causes de ces palabres. 


38. Lim pulé nak’é komt. 
La colére augmente la maladie du vieillard. 
Lim: colére, bouderie qui se manifeste surtout par l’abstention de 
nourriture. Cf. le dicton: Lim be b’én 2’é yé. La bouderie n’a pas d’excré- 
ments. Cf. N° 4105. 


39. Tu dwa yo bula g’é. 
Les réunions sont riches en disputes. 


Litt. : arriver ensemble la dispute est forte. 


40. Nékilkwéré k’én go so. 
Les sandales réparées sont bonnes pour la brousse. 
Néhilkwéré: rad., né = pied + kil = ? + kwéré = réparé. Chaus- 
sures réparées. 


41. Nubini tono be nekil fwr. 
Peau d’homme ne fait chaussures. 


Nubini: rad., nu pour nuni synonyme de /é + bint = noir. 
Homme (homo). 

Fwi: coudre ensemble les peaux qui constituent la semelle des sandales 
et fixer les lanieres qui permettent de les porter. 


42. Vwémé ku be soma kwé. 
Le volatile ne suit pas la route. 


Vwémé, plur. de v6 = bras: aile. 
Ku: possesseur de... Rad., ki. Pour la classe «hommes»: k’ébal. 


43. Tetwo kan zil 2’b, tal g’a woné bwélé kan so. . 
La femme du rat a préparé la sauce, mais le sel est chez la femme du chat. 


Zil, v. obj. : cuire les herbes a sauce. 

fal: décoction de cendres de tiges de mil qui remplace le sel. 

Cuisson des sauces et préparation de la lessive alimentaire sont des 
travaux réservés aux femmes: le za-yil que nous venons de traduire le dit 
clairement. Une expression d’usage courant le rappelle: N yo dé éz’éné 
épwora né. «Ta téte est comme J’endroit ot la vieille jette ses cendres 
lessivées. » Insulte a l’adresse de qui est atteint de calvitie : Vépwora est 
en effet une partie de terrain absolument nette de toute végétation. 


= 
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44. Twa kwar bala fwi te. 
La guerre est évitée, les guerriers sont (alors) nombreux. 


Litt. : Parc n’a pas lieu, les hommes (virz) se lévent. 

Twa, pl. twana: arc, arme de chasse et de guerre. Swa: carquois. 
K’am: fléche. Par métonymie, ‘wa: la guerre. Twana yo: a la guerre ou 
dans les combats. 

Kwar, v. subj.: ne pas avoir lieu alors que le contraire était attendu. 
Exp. Dwa kini sé é kwar: la tornade a menacé, mais il n’a pas plu. — 
V. obj. : étre ankylosé, ne plus jouer (articulation): Ned6d kwar nepili so: le 
genou est-il immobilisé, la plante des pieds se réjouit. 


45. Edéné wi ré zé wune. 

Sifflet du soir cause de l’angoisse. 

Wi (Gig’ir: Wu): sifflet en bois, de différentes tailles. Négélé: trois 
trous latéraux. Nebwo wi: deux trous latéraux, un sur la face antérieure. 
Wu-b’a: sifflet de grosse taille (20 cm de long env.). Siffler en se servant de 
Yinstrument: Wul wi (Gig’ir: g’i wu). Siffler des levres: Wul ili ou Sil. Ce 
dernier sifflement est absolument interdit par les préceptes religieux tradi- 
tionnels, dés la tombée du jour. Siffler sur l’instrument la nuit tombée est 
chose permise, mais c’est alors pour annoncer un décés, demander du secours, 
prévenir d’un danger imminent ; on ne lentend jamais sans étre angoissé. 


46. K’olo bi be wvémé pura. 
Le poussin n’ouvre pas ses ailes. 


47. Dwa z’o be p’o ke. 
Le vent de tornade ne casse pas la montagne. 


48. Kan bwén be rél’é gt. 
Belle femme ne s’épouse pas deux (fois). 

Gi, v. obj. (prét. g’u), sens général: user de ce que l’on posséde, 
profiter: 1° Manger, prendre de la nourriture (pour les aliments qui ne se 
machent pas). Cf. Dom: mordre, macher. 2° Dépenser, gaspiller. 3° Prendre 
femme selon la coutume, épouser. (Anton. Kwé kan: prendre femme contre 
la coutume.) 4° Faire montre de. A g’u bwén: j’ai été vaniteuse. M né gt 
bobwar: il fait le beau. 5° Jouer d'un instrument. M né gi wu: il joue du 
sifflet (Gig’ir). 6° Transgresser un interdit. 


49. Sulfolo be léo k’é. 
Gros estomac ne se comprime pas avec un lien. 

Sulfolo, sulu pl. suli: estomac des hommes et des ruminants, panse des 
animaux + folo: gros, volumineux = gros estomac. 

Léo, n. inst. de /’é: lier, attacher. (Ceindre : Gar. Exp. Teto ta la mo 
gay: il a un ventre si gros qu’un paillasson ne pourrait le ceindre. Se dit par 
moquerie 4 qui a beaucoup mangé.) Le lien, porté autour des reins, fait partie 
intégrante du costume L’él: il constitue le seul vétement, pour les deux 
sexes, jusque bien apres la puberté. Pour les filles, la ceinture joue le rdle 


7 
Anthropos XLY, 1990. 


[45, 1950] 
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de parure ; pour les garcons, la coutume de maintenir le prépuce sous ce 
lien a un but réel de protection. (Cf. LEROI-GOURHAN, Milieu et tech- 
niques, p. 239.) ; 

La matiére utilisée pour la confection de cette ceinture varie. Pour 
les hommes et grands adolescents, ce sera un lien cylindrique en cuir, avec 
méplat dans le dos. Les femmes mariées portent plusieurs tours d’un mince 
cordon qu’elles ont elles-mémes tressé, en utilisant les filaments de soudure 
des carpelles des gousses de néré (sepowa, pl. sepor). Cette ceinture supporte, 
devant et derriére, deux petites touffes de feuillage. Les jeunes filles por- 
teront une ou plusieurs rangées de grosses perles de couleur, enfilées sur 
une torsade de coton. Les jeunes garcons se contenteront d’une ficelle, 
d’herbe assez résistante ou de coton. 


50. Keb’a be égwe dwt. 
La virago ne joue pas du tambour d’aisselle. 


Keb GaCiaNe <9, 

Egwé ou Gogwé. (Cf. Dogon: gogone, pl. gogom: joueur de tambour 
d’aisselle.) Tambour d’aisselle, en forme de sablier : les deux peaux tendues 
étant reliées entre elles, les variations d’intensité sont obtenues par l’unique 
baguette, les variations de hauteur par la tension plus ou moins forte des 
cordes comprimées sous le bras grauche; cette derniére manoeuvre est 
fatigante et bien au-dessus des forces de la virago. Gagagig: onomatopée 
rendant les sons émis par un gogwe. 

Dwi: jouer d’un instrument de musique. Gogwe, b’oro, kwélé, 20. 


51. Beg’ebal b’ér be m kweé. 
Le célibataire ne fait que toucher (a la bouillie), on le traite de glouton. 
Litt. : célibataire détache, qu’il a pris. 
B’ér, v. obj. F. cs. de b1 ? Détacher un morceau du gateau de mil. 
Exp. Nokol k’o wo rved6é b’oro: remercier, c’est obtenir un autre morceau. 
Préparer la polenta de mil est le travail des femmes, et c’est un long 
travail: il faut battre le grain, le vanner, ensuite le piler, le laver pour le 
débarrasser de sa bale, moudre ce grain concassé quand il a séché et enfin 
cuire la farine, d’ot ce jugement sévére pour celui qui n’a pas de femme. 


52. Besaziili zé lwén te. 
La brise souléve les mauvaises odeurs. 
Besaziili: brise, air, souffle. Fig. bien-étre, bonheur, Exp. Yz ba po 
m besaziili: Dieu te donnera le bien-étre (souhait). 
Lwén: coll. odeur (sans qualificatif : mauvaise odeur). E 2’é lwén: 
cela sent mauvais. A n’é é lwén: je Vai senti. Emé lén n’é: celui-ci sent bon. 


53. Nor ma bi m da yir wa. 
La famine frappe l’enfant sous les yeux de son péere. 
Nor : faim, famine. Nor z’é né; j’ai faim. Rémé ta vili nor yé: cela ne 
rassasie pas. Nor yi né:; en temps de famine. 
Ma: battre, frapper. Ma mo g’ésa: donne-lui une gifle. 
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54. G’égwombal be sala g’t. 
Le manchot ne mange pas de sauce visqueuse. 


G’égwombal (g’é: main + gwom: coupée + bal: homme). 

Sala: toute sauce gluante, visqueuse: baobab, gombo. Cf. swél; ésiwéra. 
Voir en moré: sala. V. déf. d'état. Etre lisse, poli, uni, gluant, visqueux. 
Sdlem: coll. dér. de sdla: tout ce qui fait des sauces gluantes. Pour manger 
la polenta de mil avec une sauce gluante, il faut jouir de ses doigts. Rien ne 
peut les remplacer pour maintenir cette sauce visqueuse sur la bouchée de 
mil que l’on va consommer. 


55. Dwa be nemwo kélé g’ar ye. 
La pluie n’évite pas le champ du pauvre. 


- G’ar, v. obj.: éviter, passer le tour. 


56. G’é kwa n't so. 
La main revient et la bouche se réjouit. 
Var. G’é zé ni so: la main s’éléve, la bouche se réjouit. 
‘ Kwa, v. n.: retourner, revenir. Kwa ba: reviens. 
Allusion aux mouvements de la main prenant la nourriture au plat 
commun. 


57. Méd’olo wo mekulu zar. 
La langue est le balai de la joue. 


Mekulu, pl. mekiili: joues (intérieur et extérieur). N mekiili namefiri : 
joues rebondies, insulte qu’échangent les enfants et qui signifie: glouton. 


58. Nepwe lim be ébwa sir. 
Colére d’été n’emplit pas le grenier. 
Nepwé: nom de la saison qui suit la récolte du mil. La finale : pwe, 
signifie blanc, clair. Cf. 1° en Vélé: Napwée, adj. qualif.: blanc; 2° en moré: 
Sa-palgho ou si-palgho et le rapprocher de: pélgha: blanc. 


59. Kilk’a zwe némé pwol. 
Le guépard a pris le gite de la biche. 


Kilk’a: guépard (Acynonix jubatus), qui passe pour etre grand dormeur. 
Exp. M pwa kilk’a day: il a ramassé le bois du guépard = il dort debout. 

Némé, pl. némsé: biche de petite taille. (Ourebia nigricaudata ou | 
Scapophorus nigricaudatus.) 

Pwol: gite, terrier, nid a terre (nid perché : palma). Exp. Betala é ma 


ndé é pwol: le crapaud est de méme taille que son nid. 


60. Betélé bila é wana fur. 
L’orphelin est grand, les tuteurs sont nombreux. 
Bila, v. subj. (fut. 7): arriver & maturité (fruits), grandir, devenir 
adulté (homme). Exp. N en’ono bila: le soleil est 4 son plus haut point (midi). 
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61. Esayulu g’é be zala. 
L’ombre par la main n’est saisie. 


Esayulu ou Sésayulu : ombre-silhouette des étres vivants. Ywel = ombre. 

Zala (fut. za), v. obj.: saisir, prendre, attraper. Exp. P’o ba za m: le 
chef va te saisir (pour te chatier). Méme sens + sens imprécatoire dans: Bu 
(marigot), ké (la terre), gwo (la brousse)... ba za m. 

V. subj.: se cailler, figer, coaguler. Yil mo. yé zal yé: le lait nest 
pas encore caillé. Tumw6 zowa: la cire est figée. Cf. yil-zalma: lait caillé. 


| 62. Nez’6 16 k’ebal yir wa. 
La sauciére (de la belle-mére) s’est brisée devant le gendre. 

Nez’6, pl. nez’ér (dér. de 2/6: sauce). Sauciére, bol dans lequel la sauce 
est présentée aux convives. Ce vase est toujours en terre cuite. 

L6 (fut. la, aor. lé), v. sub.: se briser, crever. 

Allusion a la coutume qui met au nombre des occupations du gendre, 
celle de recoudre les calebasses de sa belle-meére. Ce travail est une véritable 
ceuvre d’art : rapprochér les morceaux de la calebasse-félée ou brisée, avec 
une aléne, perforer les trous qui laisseront passage au cordonnet de coton, 
serrer ses points pour que le vase ne perde pas le liquide; tous les hommes 
ne sont pas capables de ce travail. Quand il s’agit, non plus d’une calebasse, 
mais d’un vase en terre, recoudre n’est plus possible. D’ot l’embarras du 
gendre tiraillé, d'une part, entre le désir de satisfaire aux convenances et, 
d’autre part, l’impossibilité dans laquelle il se trouve de le faire. 


63. K’élé be swona g’i. 
La perruche ne mange pas les haricots. 
K’élé, pl. kélsé: psittacule, perruche. Deux espéces : Poeocephalus 
senegalus, livrée grise, ventre jaune. Poeocephalus Versteri, ventre orange. 
Swona: haricots. Sont semés au milieu du mil: espéce rampante. 
La perruche ne se pose pas a terre, d’ou impossibilité pour elle 
de se nourrir de haricots. 


64. Kultana k’u k’ékan yir wa. 
Le chien chatré est mort devant la belle-mére. 


Kultana: chien chatré et que l’on engraisse pour le manger. La chair 
du chien est particuliérement estimée des L’éla. 

K’w (aor. kt), v. subj.: mourir, crever. Point d’obligation pour les 
L’éla d’égorger un animal afin de pouvoir se nourrir de sa chair. 

K’ehkan: belle-mére, et K’ébal: gendre (entre eux deux seulement). Il 
s‘agit done du chien du gendre. Cf. pour expliquer le rad. K’é, dans K’ékan 
et K’ébal, le moré: K’é yi-kadem = se marier. 

Un interdit ne permet pas a la belle-mére de manger du chien chatré 
de son gendre. Elle s’en abstient facilement en temps ordinaire: mais qu’un 
chien-chapon bien engraissé, dodu a point, vienne a mourir devant elle, 
abstinence est autrement pénible pour elle et génante pour son hdote. 
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65. Emakan §'6 be betala zivéla. 
On ne sacrifie pas un crapaud sur le porte-charge de la femme paresseuse 


Emakan, Ema : mativaise, méchante + kan: femme = femme 
paresseuse, incapable. Cf. Mab’o, émabi, émaliél. 

Betala, pl. betalsé: crapaud. Kdkeyél: grenouille. Prov. Betala wo be 
émé dé nama yé, sé é ya Sil g’ér. Le crapaud reconnait qu’il n’a pas (beaucoup) 
de chair, mais (il dit que son sang) rougit les mains (de celui qui l’¢gorge). 

S’6: porte-charge des femmes pour le ramassage du bois. 

Zwél, v. obj.: égorger, égorger rituellement, offrir un sacrifice sanglant. 
Zwé vwi: offrir un sacrifice sanglant. 


66. Edéré dédé vé zili kan bwen. 
Trop minauder gate la beauté de la femme. 


_ 67. K’alma dom kila so. 
Les sorciéres mangent et les manes se réjouissent. 


K’alma (sg. k’0lé): sorciére, mangeuse d’ame. Ce n'est évidemment 
pas une profession exercée au su de tous. Quand, sur la dénonciation du 
devin (G’épéré k’ébal), une personne est déclarée k’616, c’est immédiatement le 
vide autour d’elle : tous les malheurs qui pourront fondre sur la kélé ou le 
k’6 (village) lui seront immanquablement attribués ; le devin a dans cette 
croyance une de ses armes les plus terribles pour satisfaire sa vengeance. 

Dom, v. obj.: macher, brouter, paitre, mordre, piquer. Prov. Bo gé Vé 
o ya dom: quand la chevre est fatiguée, elle mord. No dom k’olo: le scor- 
pion a piqué une poule. 

Kila: manes, habitants du k’ulu. 


68. Bezéyolo be palma ki. 
La roussette ne fait pas de nid. 


Bezéyolo, pl. bezéydlo: roussette, espece de grande chauve-souris. Elle 
passe la journée, suspendue téte en bas, aux branches des arbres ; elle porte 
ses petits agrippés a abdomen. Prov. Bezéyolo wo be 0 ro Sist Yi yir wa sé 
wo o kiki yir wa: la roussette a prétendu uriner dans les yeux du soleil, mais 
c’est dans les siens (que cela est retombé). 

Palma: nid perché, par opposition a nid a terre. Cf. Kwa, pwol. 


69. Betélé l’é & kokosé. 
L’orphelin est-il oublic, il tousse. 

L’é, v. subj. : passer par un lieu, passer a travers, omettre. 

. Kokosé, v. subj.: toussoter pour s’éclaircir la voix, pour attirer l’atten- 
tion. Cf. Moré: kosé = tousser. 

Allusion a la facon de prendre les repas chez les L’éla: les enfants 
prennent leur repas dans la case de leur mére, les adultes étant servis 
les premiers. Polenta de mil et sauce, viande quand il y en a, vont du pus 
agé au plus jeune. L’orphelin qui vit dans la case d'une femme qui: n est 
pas sa mére peut facilement étre omis: il n’ose alors rappeler sa presence 
que par un timide toussotement. 
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70. Ebwa 2’@ kan n'asé. 
Le grenier vide, la femme regimbe. 
N’asé, v. subj.: ne plus pouvoir, ne plus’ vouloir. 
Z’é, v. obj.: finir, achever, terminer. Cf. Moré: sé pour sa, méme sens. 
Grenier vide est synonyme de misére, puisqu’il doit contenir- la pro- 
vision de mil pour toute une année. Le soin de le remplir incombe a 
Vhomme. S’il n’a pas été a la hauteur de sa tache, la femme saura le 
punir en désertant le foyer. , 


71. En’éa kwé vurbal k’élé. 
La buse a pris le poulet du devin. 

Vurbal, pl. vura: devin initié. A ne pas confondre avec le g’épéré k’ébal : 
devin non initié. 

Etymologiquement ce mot est composé de vur, dérivé du méme verbe 
signifiant enlever, retirer, et de bal: homme (viv). Semble signifier « homme 
qui a été sorti, retiré du commun ». 

L’apprenti sorcier est désigné par les vura qu'il était allé consulter 
pour connaitre la cause de maladies ou malheurs (décés) l’ayant atteint lui 
ou ses proches. Pour supprimer cette cause, les vuva ayant décidé de 
l’admettre au nombre des leurs, le candidat laisse pousser sa chevelure, prend 
une besace et une lance, et pendant plusieurs mois parcourt le pays pour 
quéter des dons en nature et constituer ainsi les fonds nécessaires a l’orga- 
nisation de la féte d’initiation (vur). C’est alors que la date de cette cérémonie 
est fixée. Les rites sont secrets et se déroulent dans un enclos fait de nattes 
rigides. A la fin de la cérémonie et comme preuve de la validité de l’inves- 
titure (m sé vur), se place le rite du ki-yo = téte de coq: le nouvel initié doit 
retrouver, devant une nombreuse assistance, la téte d’un coq égorgé la veille 
et qui aurait été enfouie a son insu durant la nuit. Nous nous souvenons que 
Lazare Bak’ono, au cours d’une cérémonie de ce genre a K’6, s’était fait fort 
de démontrer l’imposture en allant lui-méme déterrer la fameuse « téte de 
coq». Le défi ne fut pas relevé par les vura. 


72. Bwolbi be éo pul. 
La clef n’ouvre pas la porte-paillote. 


Bwolbi (bwolo: porte + bi: fils): clef. «Cette clef est un morceau de 
bois plat hérissé de tenons qui s’encastrent dans les trous... suivant le 
nombre de trous et leur disposition ™. » 

Eto: natte grossitre en paille, a la partie supérieure arrondie, qui 
ferme la porte d’entrée des cases ou entoure le tas de gerbes de mil a la 
récolte. Cf. Ne 49. 

Les portes de bois (bwolo signifie & la fois planche et porte) sont 
rares et ne sont jamais installées A l’ouverture de la case qui donne sur 


la cour interieure de la kélé. Elles ferment une chambre remise ot le 
maitre serre ses provisions diverses. 


14 - = Ee Sares€ : : ‘ 
J. LETHIELLEUX, Le Fezzan, ses jardins, ses palmiers. Tunis, Ista, 1948, p. 229. 
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73. Subi gt be dwa k’é. 
On ne met pas de gouttiére a un toit de chaume. 

Litt. : case (couverte) de paille ne met pas de gouttiere. 

Subi : toit en paille. Cf. Moré: Sugrt. 

Etwa: gargouille, chanlatte, pour l’évacuation des eaux de pluie sur 
les terrasses des cases. Elles sont de deux sortes: 1° Simple ouverture au ras 
du toit, dans le rebord que fait le mur de pisé dans sa partie supérieure. Dans 
ce cas, pour éviter l’érosion de ce mur, les parois ot coule l’eau sont spéciale- 
ment imperméabilisées : d’abord par un enduit de fine poussiére de latérite, 
battue et polie ; puis quand ce crépissage est sec, il est aspergé d’eau dans 
laquelle des gousses de néré (Parkia biglobosa) préalablement battues ont 
macéré 15, Ne pas confondre cette gouttitre avec le Sil-bwol. 2° Gargouille 
proprement dite: canal de bois ou, plus rarement, tuyau de terre cuite. 
Toutes ces gouttiéres déversent l’eau a Vextérieur de la kélé. 


74. Zandé bwolo be war k’iri. 
Porte de paillote n’arréte pas le froid. 


Zande (Moré : Zandé, pl. zdna): abri, hangar constitué par des nattes 
de paille fixées sur une charpente de piquets. 
Kiri, v. obj., f. sg. de K’ér: mettre un obstacle, empécher, arréter. 


75. Pib’a be b6 kan gt. 
Le bélier n’épouse pas femme chevre. 
Pib’a: bélier. Pira, pl. pist: ovin. 
Bo, pl. bon: caprin. Bekila: bouc. 


76. Grig'uru dom be o yéla g’éré. 
Le glouton mange (la viande), mais ne se cure pas les dents. 
Var.: G’ang’oro dom be o yéla g’éré: le fort (surnom du lion) dévore, 
mais ne se cure pas les dents. 
G’éré, v. obj. : extraire d’un creux, d’une fente. 


77. Min k’élé dum du b’e. 
Braise ardente pese plus qu'une poutre. 
K’élé, pl. k’ala: charbon de bois. Min b’élé: braise ardente, charbon rouge. 
Dum, v. déf. d’état : etre lourd, pesant. Cf. 0 n’é vwélé: c’est lourd. 
B’e: poutre horizontale soutenant le toit en terrasse de la case. 
Le charbon est utilisé pour la fonte du minerai de fer et pour la forge. 
Sa fabrication est tres primitive : on se contente de mettre le feu a un arbre, 
le Karité (Butyrospermum Parkii) de préférence, qu’on laisse se consumer. 
La combustion s’étant arrétée d’elle-méme, le charbon est alors récolté. 


18 &, Manain, Les Mossi, Vienne 1916, p. 7, mentionne la macération de l’écorce : 
les L’éla utilisent les siliques débarrassées, par battage, du cordon de soudure des car- 
pelles. Le liquide prét a étre utilisé se nomme n’am. 


We age ET EA 
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[45, 1950] 
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78. Kia bi be g’6 pwr. 
Méme le vipereau ne se prend pas a la main. 

Kia: vipere (Causus rhombeatus). Kua bi: vipereau. titsse 

G’6 <g’é: main. G’6, par attraction vocalique devant la postposition 
wa < wén; de méme, ici, devant le v. pw. 

Pwi, v. obj. (prétér. pu). Fermer une ouverture : 1° En plagant un 
récipient, une coiffure, ouverture en bas: M pu yi-pu... Il se couvrit d'un 
chapeau... 2° Couvrir avec quelque chose de creux: M kwé zwa m pu 
nama bé: il prit une calebasse pour couvrir la viande, D’ow ici, avec la 
main, recouvrir la paume en bas. 


79. Nabworo b’é be g’t fweéra. 
Poutre en bois de n@bworo ne peut couvrir une case. 

Nabworo: nom d’arbre, bois trés tendre et spongieux, donc peu résis- 
tant. Au dire des L’éla, cet arbre peut servir de refuge contre la panthére, 
car les griffes de ce fauve ne peuvent prendre point d’appui dans ce bois. 

Fwéra, v. obj.: couvrir en terrasse une Case. 


80. Sobworo zoma sosomo zum. 
(Avec) un sourd, parler bas est difficile. 


Sobworo, pl. sobwaré: sourd. 
Sosomo, n. v.: parler ou agir sans bruit. 
Zum, v. def. d'état: étre dur, difficile. Cf. M6ré: Toma. 


81. Etwo yél zékan k’uru par yé. 
La souris ignore le panier de la sceur ainée. 
Var.: Etwo yél k’ékan k’uru par yé: la souris ignore le panier de 
la belle-mere. 
Zekan: sceur ainée (pour les filles seulement). Cf. Nekwo: sceur, pour 
les garcons. Zébal; frere ainé (pour les garcons seulement). Nebwo: frére, 


- pour les filles seulement. 


La sceur ainée pour les filles l’éla, comme d’ailleurs le frére ainé 
pour les garcons, est un personnage auquel on ne refuse rien et qu’on 
n'indispose jamais. 

Kuru, pl. k’irné: panier, corbeille & fond carré (40 x 40 cm environ), 
et a bords s’évasant trés peu (30 cm de hauteur environ). Le k’wru se porte 
sur la téte: on y met le grain (mil, arachides), les noix de karité, le linge 
(pagnes), les ustensiles (calebasses, moules a galettes, petits siéges). Seules 
les femmes l’utilisent. Pour le transport de la farine de mil ou de mais, il 
existe un plus petit modéle : mun-kiri (16 x 16 x 18 cm environ) 


82. Nubini yél é do wu. 
L’homme ignore les pensées de son semblable. 
Litt.: l'homme ignore le ventre de son semblable. 


Nubini, pl. niibinsé. Cf. No 44. Le pluriel semble inutilisé en fa- 
veur de nuna. 
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Wu: ventre. A wu ro yi: j’ai mal au ventre. Sens métaphorique. 
Intérieur de homme: esprit, cceur, conscience. M 2z’é wu: il a du cceur. 
Dans les expressions relatives 4 la conception, on emploie le mot : Pu. M 
z’é pu: elle est enceinte. Cf. Moré: Pagha. | 


83. Betélé be ré ga g’t. 
L’orphelin ne mange pas de tout. 
Ga, pron. indéf.: tout; adj. indéf.: gaké. Kon gako: toute chose. 
Dans la société 1’él, l’orphelin ne peut se flatter d’avoir un traitement de 
faveur: les enfants possédant encore leur mére ont part a la nourriture les 
derniers, si toutefois il reste quelque chose, a fortiori donc les orphelins. 


84. Betélé pil ku dom wa. 
L’orphelin a trouvé un os dans la sauce. 
~ Pila, v. obj.: trouver, s’approprier un objet trouvé. Exp. Pil m pila: 
il l’a trouvé. Cf. Moré: Prsz. 

Ku, pl. kur: os. Rayon épineux dune nageoire. Cf. éewéré: nom d’un 
poisson, genre rascasse. 

Dom, pl. doma: sauce végétale, faite de légumes ou de feuilles d’arbre. 
Sauce de viande: gwal. Exp. Vur n dom a ki a gul yo: donne-moi de ta sauce 
pour la mettre sur ma polenta. Invitation polie des travailleurs a qui passe 
prés d’eux et les salue: viens donc nous aider. 

L’orphelin qui trouve un os "A sucer est particulitrement favorisé 
par la chance: encore faudra-t-il, pour qu’il puisse jouir de son aubaine, 
qu'il la dissimule soigneusement. 

85. K’olo be édéné k’é. 
Le coq ne souhaite pas le bonsoir. 

Edéné ou Dédéné: soir, derniére partie du jour. 

K’é, v. obj.: saluer quelqu’un, adresser ses hommages, s'informer de la 
santé de quelqu’un. A tu a la me k’o: je suis venu pour te saluer. K’é nebana : 
remercier. Nokol k’o: salutations du matin, remerciements. Prov. Nokol k’o 
wo vé do b’oro: remercier, c’est obtenir une seconde fois. Salutations du soir: 
A. N dédéné: bonsoir. B. Edéné yua? le soir est la? A. E yua. A zearvak’é: 
il est la, je me suis levé et je (te) salue. 


86. Zwombwom be és6 gila. 
Demoiselle Lapine ne se proméne pas au centre du village. 

Zwombwom de zwom (zwémé, pl. zwémsé) = lievre, lapin + bwom: 
jeune fille nubile. Cf. zwomp’o: battue aux liévres. 

Esé: dans un village important, le quartier du centre. Cf. l’exp. 
Esdk’émé: devinettes, parce que lorsque l’on jette sa langue aux chiens, 
il faut «donner » un gros village. Cf. également le nom d’un quartier de G’0 
qui se nomme Esoso. 

87. Zivémé tono g’ér n’albal. 
Peau de lapin ne peut se coudre. 

N’albal de n’al, v. obj.: coudre + bal: homme (viv). Couturier. Les 

travaux d’aiguille sont l’apanage des hommes. 
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G’é, v. obj. : tromper. Les L’éla utilisent les peaux tannees ; ce sont 
surtout les peaux des bétes qu’ils ont pu abattre a la chasse (cervidés) ou de 
celles de leurs troupeaux (bovins, ovins, caprins). Le tannage est tres rudi- 
mentaire : les cuirs forts sont inconnus. Les peaux vertes sont séchées au 
soleil, épilées, puis assouplies au beurre de karite. Une peau de bceuf fera 
une luxueuse natte ; les autres, plus petites et plus souples, deviendront cache- 
sexe (g’0) pour les hommes, besace (06/a), soufflet de forge ou sandales. 


88. Yu nas’6 g’er wale. 
Soleil couchant décourage le quémandeur. 

Vi: soleil, Dieu. (Cf. terre: K’é, de K = femelle + yé = Dieu.) Les 
L’éla identifient Dieu et le soleil: les noms sont absolument identiques, et 
pour l’une et l’autre significations, ils appartiennent a la méme classe de 
substantifs, la 4°. 

Nas’, adj. v. dér. de Sil: rougir. Yi na8’6: soleil rouge, bas sur Vhorizon. 

Wolé, subs. : quémandeur. 


89. Kul yo nezibwélé ze wune. 
Petit pot sur l’étagére cause de |’émotion. 
Kul: mur servant d’étagere garde-manger. 
Nezitbwélé, diminutif de nez’6: bol, sauciére. Cf. N° 62. 
Dans les petits pots les bons onguents. 


90. Gwana ku swist. 
Le perclus a creusé les rats. 
Gwana, diminutif Gwéné: impotent, perclus, boiteux. 
Swist, sg. swi: rat des champs, pelage roux. 
KU, VOD). Gly N? AS, 
L’impotent qui, apres avoir éboulé la galerie du terrier, ne peut pour- 
suivre la béte, se trouve en posture ridicule. 
91. Dodolo n’i be kula. 
L’extrémité du baton ne se forge pas. 
N%1, pl. n’a: 1° Bouche (homme, animal), ouverture (inanimés). L’é 
n't: jetner. Etwi-n’i: porte de case. 2° Tranchant, mordant. Foné ké be n’i 
z’é yé: le rasoir ne coupe plus; yamwé z’é n’i: le piment est trés fort. 
3° Bouche : organe de la parole ou paroles sorties de la bouche. a) Bouche, 
organe de la parole. M né ma n‘i -pwo: il discute. b) Affaire, dispute. M né 
p’a nv: il cherche dispute. c) Souhait, bon ou mauvais. M bwol n’i nak’éné: 
il bénit. d) Ordre, commandement. Gi n’a: préceptes paiens traditionnels. 
Yi n’a: commandements de Dieu. 4° Bords, extrémités, entrée d’une chose. 
Soma n't: le tracé du chemin. 
Dodolo de dé: bois + dolo, adj. de dwal: étre long, baton long. 


92. Dudulu bwol be kiki. 
On ne heurte pas a la porte du serpent. 
Dudulw: grand serpent tres venimeux. Cf. Moré: Durugu. 


. Kuku: frapper a terre, avec le talon ou un baton, pour faire sortir 
d'un terrier la béte qui s’y est réfugiée, 
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93. El’o p’é be o n't die, 
La main de l’aveugle ne manque pas la bouche. 

El’o ou Lil’o, pl. lil’ér: aveugle. 

Dwé, v. subj. (prétér. doa): 1° Ne pas coincider, diverger. N do: ce 
que tu dis ne coincide pas avec la vérité. 4 doa: je me suis trompé, je 
me suis écarté du chemin. 2° Manquer le but, rater. M té m do: il a 
tiré une fleche et manque. 

94. Eg’uru yél be o yo k’e. 
Le gourmand ne sait pas que ses cheveux sont ébouriffés. 

Litt. : le gourmand ignore que sa téte a vieilli. 

K’é, v. subj.: vieillir, devenir vieux, étre vieux (personnes et parties 
du corps humain). Pour les choses: déné et ses dérivés. Nak’é: vieillard, 
ancien. Exp. N yo k’é: ta téte a vieilli, tes cheveux sont longs et ébouriffés. 

Les L’éla, hommes et femmes, ne portent pas les cheveux longs. Les 
jeunes filles et quelques jeunes femmes élégantes se font natter les cheveux: 
mais il semble que ce soit par imitation des femmes Peuhls ; méme dans ce 
cas, les cheveux sont courts et les nattes sont plaquées sur le cuir chevelu. 
Ils regardent comme un manque de tenue que de laisser sa « téte vieillir »: 
d’ot le gourmand qui n’a pour seule préoccupation que de satisfaire son 
appétit et en oublie les régles d’une bienséance élémentaire. 

95. K’é be nepili g’t. 
La terre n’use pas la plante des pieds. 

K’é: terre, sol. Exp. K’é yi: il fait nuit. K’é Joa: le jour point. K’é 
ba kol: demain matin. 

Nepili de rad. ne = pied + pili = partie plate. Cf. Pili, v. obj.: 
- battre, aplatir. Pili, subst.: battoir pour battre les terrasses. 


Fig. 3. Siége l’él: Dogwe. 


96. N6 dogwé k’él §'élo. 
On ne peut s’allonger sur le siege (dos) du scorpion. 
Dogwé, pl. dogwér. de do = bois + gwé = arrondi. Siege l’él, tres bas, 
4 dossier incliné permettant une position assise allongée. Cf. Moré: Gwéda, 
Vv 


_ déf. : étre courbé, se tenir plié en deux. 
S’élo, inf. de §’élé: s’asseoir et s’étendre sur un siege. 


PI ee a, i a 
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Le rapprochement scorpion et siége n’est pas inattendu pour quiconque 
a vu l'un et l’autre. Le si¢ge proprement dit suggére facilement le dos de 
l’arachnide, tandis que le dossier incliné et incurvé fait penser a sa queue. 

Ces sieges massifs sont taillés 4 l’herminette (dwélé) dans un tronc 
d’Efwa (fromager ou faux kapokier), bois tres tendre quand il est encore 
vert. Le siége terminé, la face supérieure est enduite de beurre de karité 
mélangé de suie, pour lui donner une belle teinte noire et brillante. 


97. Kipwo na lul gurst. 
Mére poule blanche enfante des condamnés. 


Kipwo de rad. Ki = gallinacé + pwd = blanc: poule ou coq blanc. 

Lul: 1° V. obj.: enfanter, mettre au monde, engendrer (se dit aussi bien 
de l’homme que de la femme). 2° V. subj.: naitre. Cf. Lulé-puri: naitre et 
trouver = coutumes, traditions. 
Gursi de gu: tuer. Condamnés a étre tués. 

Pour les sacrifices rituels, les poulets de couleur blanche sont trés 
recherchés et sont, en fait, trés rares, étant égorgés des quils sont en 
age de se reproduire. 


98. Eg’ékan bi zalna g’d. 
Pour garder le fils de la veuve, les tuteurs sont nombreux. 
Zalna, sg. zalno, de zal: prendre, saisir, garder. 
G’a, v. déf. d’état : étre nombreux, étre grand. 
L’humour de ce za-yil git dans le fait qu’on prétend vouloir le fils, 
alors que c’est la mére qui est le véritable objet des convoitises. 


99. Nokokolé dwa vili betélé wu neé. 
Pluie du matin attriste l’orphelin. 


Nokokolé: matinal, du matin. De kol, v. subj. dans k’é ba kol: demain 
matin. Cf. Nokol, nokola, k’ékola. 

Dwa: firmament, ciel, considéré comme réceptacle ou producteur de la 
pluie, de la foudre et du tonnerre. Tornade, pluie violente accompagnée de 
vent. Dwa ré b’a: il tonne, l’orage gronde. Dwa ré n’wé: il pleut. Dwa ré 
pupuri: il pluvine. Dwa ré kini; Vorage menace ou se prépare. Dwa kwar: 
l’orage est passé sans crever. Dwa ma mo: la pluie l’a battu. 

Wu: cf. N° 82. Vili wu: abimer le ventre = attrister. 

La pluie est la cause indirecte de cette tristesse: l’orphelin devra 
passer cette journée dans la case de sa maratre sans pouvoir s’évader en 
brousse pour oublier son malheur d’abord, ensuite pour chasser serpents, 
sauterelles, rats, sauriens qui auraient amélioré son ordinaire. | 


100. Kik’élé vwi k’él yulu. 
Au sacrifice d’un ceuf, la hyéne n’a point part. 
Kik‘élé, pl. kik’ala: ceuf de poule. Cf. N° 18, et Moré: Gyéllé. 
Vwi: sacrifice rituel, la victime étant le plus souvent un gallinacé 


(coq ou poule), de couleur blanche de préférence. Mais les caprins et 
bovidés ne sont pas exclus. 
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: Yulu, pl. yult: hyene. Fig.: bouffon, pitre, paillasse. Cf. Kiyulu 
(hyene des poules) = fouine. En tout sacrifice, la hyéne a sa part: les 
os quelle viendra croquer, la nuit tombée. Mais quand la victime est 
simplement un ceuf, point de reliefs. Est-il besoin de signaler que le cas 
est purement hypothétique. 


101. Kila k’ém be nebwan Silt. 
- Reméde d’outre-tombe ne guérit pas le malade. 

Kila: habitants du Kilw ou K’ulu, séjour des morts, esprits, ancétres. 

K’ém, pl. k’éma: reméde, médicament, réel ou superstitieux. Ct: 
Moré: Tim. 

Sili, v. obj. : soigner, appliquer un reméde. 

Accorder quelque créance a l’efficacité du kila k’ém serait une naiveté 
dont on ne manquerait pas de se gausser. 


102. Waélé yél k’ekan para. 
Le quémandeur ignore la belle-mére. 

Le quémandeur ignore ce qui appartient a la belle-mére: il ne fait 
méme pas d’exception pour les biens de celle que non seulement un gendre 
bien né ne contristera en aucune facon, mais quil s’efforcera d’obliger 
de toutes manieéres. 


103..Zoma be méd’olo g’t. 
Les paroles n’usent pas la langue. 


Zomé, pl. zoma: parole, mot, propos, palabre. 
104. Ekulu b’é be g’t fwera. 
Poutre de baobab ne couvre pas Case. 


Ekulu ou Kukulu: baobab, arbre, comme on le sait, a bois sans 
résistance. Cf. N° 79. 


105. Ba a ni pulé kim. 
« Viens que je voie» aggrave le mal. 

Ba, v. déf. Ind. aor., Bana. Fut., Ba ba. Subj., be ba. Imp., Ba. 

N%, v. obj. : regarder. 

Pulé, v. obj. : ranimer, réveiller, aggraver. Exp. Bezaziili pulé min: le 
vent ranime le feu. Cf. N° 38, Lim pulé nak’é kimi. 

Ba ani: «Viens que je voie» ou « montre-moi cela» est la premiére 
parole prononcée par le praticien que l’on consulte : 4 l’entendre, le patient 
ne peut que s'inquiéter davantage. 


106. K’ameso vwi g’ér p’d. 
Le chef ne peut offrir en sacrifice une étoile. 


K’ameso, pl. k’amesor: étoile (K’am: fleche + sor: épines ?) 
P’, pl. p’a: chef de canton. K’o k’ébal: chef de village. Nak’é: 


chef de famille, ancien. 


AKG) FrANGcoIs J. NICOLAS, [45, 1950] 


107. Kig’al be betala mélé. 
Le crapaud n’est pas couvert (par l’eau) de l’abreuvoir aux poules. 


Kig’al: grand tesson de terre cuite qui sert d’abreuvoir pour volailles. 
(Ki: gallinacés + gal?) 
Molé, v. obj.: enfoncer dans l’eau, noyer ; Vv. subj. : couler, se noyer. 


108. Eto zili min so. 
Le paillasson est usé, le feu se réjouit. 


Eto: paillasson rigide, servant de porte pour fermer l’entrée des cases 
(wi nz). Il est fait des tiges d’une graminée (mdsé). 

Zili ou vilt, v. obj.: 1° Abimer, détériorer, gater. Mun mo vili : la.farine 
est gatée. San mo zili: la biére de mil est éventée. M vili m kamezwi: ila 
déchiré son habit. 20 Causer un tort, un préjudice, un dommage. M né vili 
a yilé: il nuit 4 ma réputation. A zili a dé kona: j'ai fait tort au bien 
d’autrui. 39 Exp. M vili a wu né: il m’a offensé, il m’a contristé. A wu 
vila: je suis désolé. Rémé ta vilt kon yé: cela ne fait rien. Vilr dwt: com- 
mettre un inceste. M pu vili: elle a avorté. M m’él vilt: il est mort. M 
vili kanbt: 11 a abusé d’une jeune fille. 

So, prét. de swéné, v. déf.: aimer, éprouver de l’affection pour. A ra 
swéné nmé: je t'aime. M b am so yé: il ne m’aime pas. Se plaire, étre 
content. A so n’ono: je me plais ici. 


109. Nor nemu k’él sosomo. 
En temps de famine, le moulin ne moud pas sans bruit. 


Nor: faim, famine. Nor z’é né: j’ai faim. Rémé ta vili nor yé: cela ne 
rassasie pas. Nor yi né: en temps de famine. Lolo ta la nor lu yé: personne 
n’échappera a la famine (tous en mourront). 

Nemiu: cf. N° 48. 

Sosomo: cf. N° 80. : 

En période de famine, si l’on posséde un peu de mil a moudre, on 
ne tient pas a le faire savoir a ses voisines, car alors il faudrait partager. 
Mais on échappe difficilement, d’abord a cause du bruit des meules 
que l’on ne peut amortir, et ensuite parce que l’attention des voisines 
affamées est éveillée. Cf. la nuance du prov. Nor mo 2z’é yira, m be z’é 
z’é yé: la famine a des yeux, elle n’a pas d’oreilles. 


110. Bis’émé lul é Sis’oro yila. 

Le bébé nait pour étre consolé. 
Bis’émé (bi: enfant + §’émé: rose, rouge) = enfant encore rose, bébé. 
Sis’oro, n. d’act. de S’é: taire, faire taire, se taire. 
Yila, postpos.: pour, afin de. 

1411. Nék’émbi be k’ana fwi. 
Le fils du riche ne fait pas lever la lune. 
Nék’embi, adj. Nék’én: riche + bi: fils. 
K’ana, pl. k’anse: lune, lunaison, mois. Cf, K’andiili : nouvelle lune. 
Cf. Moré: Kitigu. 
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112. Yr be ré do l’éra. 
L’ceil ne s’échange pas contre un autre. 
. . . . e . . . 
Yur, pl. yiva: ceil. Exp. A yira be né: je ne vois pas. Yir wa: sous 
les yeux de, en présence de. Nuna yir = mauvais ceil. 
Yap 4 - , - . 
L’éva, v. obj. : échanger, troquer, changer de la monnaie. 


113. Léb’a be és6 gila. 
~Le singe ne se promeéne pas au centre (du village). 
Léb’a: singe male. Cf. N° 86. 


114. Dan do be g’an ke. 
La branche du sommet, ce n’est pas la force qui la casse. 


Dan, adv.: en haut, en l’air, firmament. Exp. Danzirga (auto en 
haut). Aéronef. 
Do, pl. dar: bois, branche. Cf. Dogwe: sige. Yédo: oreiller en bois. 
G’an: 1° Force, énergie, vigueur. M z’é gan: il est solide, il se porte 
bien. Ké m be g’an 2’é: il n’a plus de force, il est malade. K’ém mobo z'E gan: 
ce reméde est efficace. K’é g’an né: efforce-toi. 2° Violence, contrainte illé- 
gitime. M kwé ndé g’an: il l’a pris par violence. G’an 2’é: la violence est 
~ finie. (Le temps ow l’on pouvait contraindre illégitimement est révolu.) Pour 
atteindre et casser la branche de bois mort au sommet d’un arbre, il ne 
suffit pas d’étre fort: l’agilité, la prudence sont requises. 


115. Nemw6 yi be ré dudu pura. 
Le soleil du pauvre ne se léve pas pour lui seul. 

Pura, v. obj.: 1° Ouvrir les yeux, la main. Bwélé bi yira gwe yé pur 
yé: les yeux du chaton ne sont pas encore ouverts. 2° Apparaitre (chose 
cachée, astre). Yi pur: le soleil est leve. M neban gwe yé pur yé: sa poitrine 
n’est pas encore formée. 

Ce za-yil se traduit littéralement : le soleil du pauvre n’est pas seul a 
se lever; celui de l’homme fortuné et actif apparait en méme temps. 


116. K’olo nebil be g’6 zala. 
On ne retient pas le coq en le saisissant par la queue. 


Nebil: queue. 1° Objet superstitieux, fait d’une queue de bovide, 
auquel on rend un culte. 20 Nom propre, donné a l'enfant obtenu apres un 
sacrifice au Nébila. Exp. Wo keka netil: c'est (fragile comme) la queue du 


margouillat = C’est la le hic. 
G’6 pour g’é wa, par attraction vocalique. Cf. N° 78. 


117. K’ulu soma be lolo lu. 
Personne n’échappe au chemin du schéol. 


Soma, pl. somsé: 4° Piste, chemin, route. Cf. sokwora (route arrangee) = 
piste entretenue (Zula : Sokwosa). Kwé soma: suivre le chemin. Woné sont 
yo. étre employé 4 Ventretien des pistes. Z’él soma. partir en voyage. Sey 
soma: id. To Yi soma: pratiquer la religion. 2° Permission. A ra liél 


44; | Francois J. NICOLAS, P45. 4-950) 


. . - . 7 I~ 
soma: je demande la permission. Po soma: donner la permission. K’é 
soma.: refuser la permission. 
, Sut? > 
Lolo, pron. indéf.: personne. (Répétition de Jo, homme, quelqu’un.) 
e , gee ‘ Ataf. s 
Lu, v. subj.: échapper, éviter, passer a cété (au figure). 


118. Na zé sulu su. 
Le pied se léve, l’estomac est plein. 


Na, pl. nér. (Cf. Méré: nadré, pl. naoa.) 1° Pied, patte. Nébelwélé ou 
Na nabelwélé: pied néfaste ou mauvais pied. N gé tu n S’ér soma n ma na 
nabelwélé, n ba woré b’é? Si, parti en voyage, tu butes du pied néfaste, que 
feras-tu? 2° Traces. To nér: suivre les traces. 3° Racine. Pinu na ké ta yal 
k’é, ké yé g’oré yé: des racines du cailcédrat, l'une ne peut étre ameére et 
l'autre douce. (Prov.: La méme cause produit les mémes effets.) 

Zé, v. subj.: 1° Se lever, se mettre debout. M na zé ré por té: son pied 
s’est levé et s’est reposé a terre. Zé dé ne kwa ne vo g’é: leve-toi et retournons 
a la maison. 2° Se lever pour partir, quitter un lieu. A zé ga mo nokokolé 
§’és’é: je suis parti de 1a le matin de trés bonne heure. 3° Au figuré: reprendre, 
recommencer (travail). Tum zé: le travail a repris. 4° Trés fréquemment 
utilisé dans le sens de l’adv. alors. M zé m wo: il dit alors... Dér. Z’é, Z’ér. 

Sulu: estomac, panse des animaux. 

Su, v. subj. 1° Se remplir, étre plein, étre rassasié. Bu su koko: le 
marigot est plein d’eau. 2° Etre abondant. San mo su ya za mo: la bieére 
de mil est abondante aujourd’hui au marché. Cf. Moré: Sudi et dérivés. 

Il suffit de faire un effort pour gagner sa vie. Mais aussi, les membres 
du corps sont solidaires et la fatigue de l’un soulage l'autre. 


119. Eswéra be betala g’i. 
La glissade n’entraine pas le crapaud. 


Esweéra, n. act. de swér: glisser, étre entrainé sur une surface glissante. 
F. cs. de swél (?) Cf. nadswelé: lisse, uni. Cf. également Sala: sauce gluante. 


120. Kan tu k’éné o’é. 


re) 
La femme est arrivée, le bien est affermi. 


Kan, pl. kana, rad. Ka, ko ou ke. 1. Femme, femelle. Wo kan: c’est 
une femme (c’est une femelle, en parlant des animaux). 2. Femme, épouse. 
M kan mo lula: sa femme a enfanté. Femme épousée selon la coutume ; 
Kél m kél mo, Femme prise contre la coutume: Kwé m kwé mo. Cf. Kob- 
wélé: fiancée, fille promise en mariage. Kédua: femme unique. Kanbi: 
fille. Kénéfwélé: femme de mauvaise vie. 

Tu, v. déf.: venir, arriver. A tu a la me-k’o: je suis venu te saluer. 

K’éné, adj. v. subvé; de k’én, v. déf. d’état: tre bon, bien, juste. 
Kon k’én: c'est bien. 

G’é, v. subj.: étre fort, se bien porter, A g’é? Allez-vous bien? Cf. 
Moré: Gighé. 
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121. K’éar 2’ yién te. 
Avec l’aurore se levent les palabres. 
1s 3 : ; : 

K’élar: aurore, aube. Cf. N° 95 (K’é: terre + Jar, inf. de loa: 
s’ouvrir, se fendre). 

Peer eV ObJig. 1. CSi- Ue. 26: faire lever: 

Yweén, sg. yo: 1° Affaires, actions. Yibelwolo: mauvaise action, péche. 
2° Embarras, ennuis, mécompte, malheur. Rémé wo yo: cela est une affaire 
_ ennuyeuse. Déga yo ba k’él mo soma né: peut-étre un malheur le frappera 
en chemin. Yo féné: sans mal aucun. 3° Affaire, commission, compte. 
Beka swvé amé yo yé: n’oublie pas ma commission. M kworé amé yo: il a 
arrangé mon affaire. 

Té, adv.: a terre, par terre. Cf. Moré: Tega. 


122. Popwolo be min kwe. 
L’herbe du bas-fond ne brile pas. 


Popwolo: cuvette, bas-fond impropre a la culture. Herbes qui poussent 
dans ce bas-fond. 
Min: feu. Min kwé ou kwé min: prendre feu. Cf. N° 22 et 77. 


123. Natu tu popwolo wa. 
L’éléphant est tombé dans le «no man’s land ». 


Tu, v. subj.: tomber, choir. Pour le gibier, tomber d’épuisement : mourir. 

Popwolo: terrain impropre a la culture, donc sans possesseur. 

Tl est fait allusion, dans ce surnom-devise, au droit de prélevement 
qu’a le propriétaire du terrain sur les piéces de gibier tombées dans ses 
limites: le popwolo, enclave non cultivable, n’aurait pas de proprictaire : 
source de conflits pour l’attribution de la part qui lui revient '°. 


124. Emabi magwa tu mu wa. 
Le casse-téte du garnement est tombé a la, riviere. 


Magwa: casse-téte en bois. Cf. Lero1-GourRHAN, Milieu et techniques, 
classification des armes, p. 19, type 5 B (X XIX), plus rarement type 4. 

Mu: riviere, par opposition a Bu: marigot. M z’él mu yo: il est 
allé sur la Volta Noire. 

L’arme est définitivement perdue puisque tombée en eau profonde : 
le garnement privé de ce moyen d’intimidation n’est plus 4 craindre et 


lui-méme doit faire piétre figure. 


125. Wéla be épana g’t. 
Les oiseaux ne mangent pas le chanvre. 


Wéla, sg. wélé: oiseaux de petite taille, vivant en bande. 
Epana ou Pepana: chanvre indigéne (Hibiscus cannabinus). La fibre 
est utilisée pour la fabrication des cordes ; les feuilles, en période de disette, 


pour Valimentation. 


16 Cf, JosEPH OUEDRAOGO et ANDR& Prost, La propriété fonciere chez les Mossi 


dans « Notes africaines », N° 38 (avril) 1948, p. 17. 


8 
Anthropos XLV. 1950. 


114 ' Francois J. NIcoras, (45, 1950] 


Les wéla ne se posent jamais sur le chanvre parce que, dit-on, les 
poils (s#é) de la plante leur créveraient les yeux. 


126. Nél’a ‘be nebili kura. 
Le chacal ne crie pas a midi. 
Nél’a (Pun), Sugwa (G’6), Yénloa (Nén’6) : chacal, renard ? AG 
Nebili (Nén’ono: soleil + bila: étre au plus haut point) = midi. 


127. Go nekili na be do k’é. ; 
On ne met pas de fer au pied du génie de la brousse. 


Gé: brousse, forét. M z’é go: il est parti en brousse. Go nama: 
gibier. GO sun: pintades sauvages. Go bworo: lion dangereux, i.e. non 
hanté par les manes. 

Nekili, pl. nekilsé: 1° Sg. et pl.: Génie, djinn. 2° Pl.: Jumeaux. 

Dé, pl. dar: 1° Bois. 2° Fer, cep. Cf. St MARIE-ANDRE, La femme noire 
en A. O., p. 80, pl. IX: jeune femme ayant la cheville emprisonnée dans un 
fer. On utilise également cet instrument pour rendre inoffensifs les aliénés. 

Le Nekili est un étre vivant, actuellement invisible. Ses pieds ont des 
doigts dans les deux sens, de telle sorte que ses empreintes ne trahissent 
jamais la direction de sa marche. Il appelle par son nom le chasseur ou le 
voyageur qui circule en brousse, sans qu’on puisse le découvrir. 

Les jumeaux males sont appelés: Nékilbélé, pl. nekilbasé. Ceux du sexe 
féminin: Nekilkéné, pl. Nekilkésé. Les prénoms des jumeaux, suivant qu’ils 
sont censés venir d’une colline (p’o), d’un arbre (k’o), cailcédrat (pnw), 
kapokier (gum), karité (sd) seront les suivants: Pima, Pib’é. Bekima, 
Bekib’é. Buma, Bub’é. Pima, Pimb’é. Beguma, Begumb’é. Besbma, Besomb’é. 

Pour les.filles, ces mémes prénoms deviennent: Epima, Epib’é. Ekima, 
Ekib’é. Ebuma, Ebub’é. Epima, Epimb’é. Eguma, Egumb’é. Esoma, Esémb’é. 

L’ainé est celui qui nait en dernier lieu. Les jumeaux de sexe diffé- 
rent sont mal vus: si leur origine était différente, l'un venant du marigot, 
l'autre de la colline par exemple, recevant tous deux un nom de méme 
racine, ils'ne pourraient vivre. 


3. Glossaire. 


Les chiffres renvoient aux surnoms-devises. 


A, pron, pers. suj., 1° pers. sing. 105. Be, pron. pers., 3© pers. plur. : ils 22. 
B’e, pl. b’éy: poutre 77, 79, 104. 
Beg’ébal: célibataire 51. 


Bek’eh'élé : avare (subst.) 14. 


Ba, v. déf. 2& pers. sing. : viens 105. 
Bal, pl. bala: homme (vir) 44. 


Be, particule négat. passé : ne... pas 2, 3, 
48, 709 AM AS Sy Da ee ade 
36, 41, 42, 46, 47, 48, 49, 50, 54, 55, 
08, 61, 63, 65, 68, 72;°73, 74, 75, 76, 
78, 79, 83, 85, 86, 91, 92, 93, 95, 101, 
103, 104, 107, 141, 118, 114, A opisiby 
AMET SB TG Bae Tb SR WONS a faysh 

Be, conj. : que 514. 


B’ér, v. obj. : détacher un morceau 51. 

Besaztili ; brise, fraicheur 52. 

Betala, pl. betalsé: crapaud 65, 107, 119. 

Betélé, pl. betalsé: orphelin 60, 69, 83, 84, 
99. 

Bezeyolo : roussette 68. 

Bi, pl. b’a: fils, enfant, petit des bétes 7, 
10, 16, 20,°46;53,°98) 98: 
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Bidoro, cf. bi et dovo: enfant gaté 20. 
Bila, v. subj. : arriver a maturité 60. 
Bis’émé, pl. bisémsé: bébé 110. 

BO > caprin: 75: 

Béla: besace de peau 7. 

Bula: disputes 33, 39. 

Bwélé: chat 36, 43. 

Bwén: élégance, vanité 48, 66. 

Bwol, pl. bwola: trou, terrier 6, 13, 92. 
Bwolbi, pl. bwolb’a: clef 72. 

Bwolo: porte 74. 

Bworo, pl. bwaro: lion 10. 


Da, pl. daba: pere 53. 

Dan, subs.: haut 114. 

Dé, adv. : en haut, en lair 33. 

Dedz, adv.: beaucoup, trés, 66. 

Dé, pl. dav: bois 114, 127. 

Dé, pl. dwa, adj.: autre 34°739),782, 142: 
Dédolo: baton 91. 

Dodolo: monticule 21. 

Dogwé, pl. dogwér: siége 96. 

Dom, v. obj. : mordre, macher 67, 76. 
Dom, pl. doma: sauce végétale 84. 
Dono: corneille du Sénégal. 

Doro, infin. de déré: se gater 20. 
Dudulu: python 13, 92. 

Du, adv.: plus 77. 

Dum, v. déf. d’état : étre lourd 77. 
Dwa : pluie, tonnerre TABI yoy gauss) 

Dwé, prétér. négatif : manquer 93. 
Dwi, v. obj. : jouer du tambour. 


E pron., 2¢ cl., 3° pers. sing. 34, 60, 69, 
82, 110. 

Ebu: lézard 1. 

Ebwa, pl. ébwér: grenier 9, 58, 70. 

Edéné: soir £5, 85. 

Edéré, v. subj. : minauder 66. 

Eg’tkan: veuve 37, 98. 

Eg’uru, cf. Gig’uru: glouton 94, 

Egw@ : tambour d’aisselle 50. 

ER’él: milieu 2. 

Ekulu: baobab 104. 

Elo, pl. él’ér: aveugle 93. 

E:mabi, pl. émab’a: garnement 32, 124. 

Emakan: femme paresseuse 65. 

En’éla: buse 11, 12, 71. 

Epana: chanvre AQ: 

Esayulu: ombre, silhouette 61. 

Es6é: quartier central 86, AAS 

Esivéra: glissade 29, 30, 119. 

Eto: natte 72, 108. 

Etwa: gouttiére 73. 

Etwéné: cheminée 6. 


Etw6, pl. étwér : rat 81. 

Eza: coussinet 4. | 

Fwéva, v. obj. : mettre un toit 79, 104. 

Fwi, v. obj.: mettre une semelle 41. 

Fwi, v. subj. : se lever ; v. obj. : faire lever 
eee (iN AEN 


Ga, pron. indéf, : tout 83. 

G’a, postpos. : mais 43. 

G’d, v. déf. : étre grand, nombreux 98. 

G’d, pl. g’asé: place, endroit 22. 

G’an (pluriel) : force, énergie. 

G’ar, v. subj. : éviter, passer a cdté 55. 

Gé: si, quand 214. 

G’é, v. subj. : étre fort 1, 34, 39, 120. 

G’é, pl. g’év: main 56, 61, 93. 

G’éfiné ou G’ésiné: boule de savon 19. 

G’egil: vrillette 26, 27. 

G’égwombal : manchot 54. 

G’él: panthére 17. 

G’ér, v. subj. : empécher 87, 88, 106. 

G’éré, v. obj. : curer 76. 

Gi, v. obj.: manger, faire, prendre 26, 
97, 48, 54, 63,°75, 95,.103, 419, 125. 

G’i, pl. g’ir: case, chambre 2, 73, 79, 104, 

G’ig’uru: glouton 76. 

Gila, v. subj. : se promener 86, 113. 

G’iry, v. subj. : devenir 4. 

G6: brousse 40, 127. 

G’6 pour G’@ wa 78, 116. 

G’oro, adv. : avec force 12, 25. 

G’u, prétér. de Gi? 29" 

Gursi: condamnés 97. 

Gwana: perclus, infirme 90. 


Ka 2dos 10. 


‘Kando: virago 29. 


K’alma, sg. k’6l6; sorciers 67. 

K’ameso, pl.-r.: étoile 106. 

Kan, pl. kana (rad. Ke) : femme, femelle 
21, 32, 43, 48, 66, 70, 75, 120. 

Ké, v. obj. : briser 23, 47, 114. 

Kes terre 99: 

K’é, v. obj.: mettre, placer 2, (rh eat ARS): 
WRONG e 

K’é, v. obj..: saluer 85. 

K’é, v. subj. : vieillir 94. 

K’ébal, pl. k’éma : gendre 62. 

Keb’/a: virago 9, 50. 

K’éhan: belle-mére 8, 14, 64, 102. 

K’él, v. subj.: contrarier, empécher 10, 3. 
15, 16, 28, 96, 100, 109. 

K’élay : aurore 121. 

Kélé: champ cultivé 34, 55, 
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K’élé, pl. k’élsé: perruche 28, 63. 

K’éle, pl. k’ala: charbon 77. 

K’élé, pl. k’élsé: poulet, poussin 71. 

K’élé, pl. k’ala (dans Kik’élé) : ceuf 18. 

 K’ém, pl. k’éma; reméde 101. 

K’én, v. déf. : étre bon, beau 40. 

K’éné: le bien, le beau 120. 

K'ér, sg. k’o: fer 31. 

Ketura: femme parlant beaucoup 31. 

Ki, v. obj.: placer, poser 68. 

Kig’al: abreuvoir aux gallinacés 107. 

Kik’élé, pl. kik’ala: ceuf de poule 18, 100. 

Kila: manes 67, 101. 

Kilk’a: guépard 59. 

Kimi, pl. kimsé: maladie 38, 105. 

Kipwo: gallinacé ‘blanc 97. 

Kivi, v. obj. : mettre obstacle, interdire 74. 

Kiz : mue pour les gallinacés 8 ; cf. Z7.. 

KO; arbuste 28. 

Kokosé, v. subj.: tousser 69. 

K’olo, pl. k’élné: poule ou coq 18, 46, 85, 
116. 

Ku, pl. kur: os 84. 

Ku: chose 42. 

Ku, infin. de a va kwi, v. obj. : creuser, 
TOrenA ereter. om pers ton Lo..du: 

K’ua, prétér. de a va ki: mourir 14, 64. 

Kua: vipere 16, 78. 

Kiki, v. obj. : frapper 92. 

Kul: mur, garde-manger 89. 

Kula, prétér.: frapper souvent 18, 91. 

Kultana : chien chatré 64. 

K’ulu: séjour des morts 20, 32, 117. 

Kura, v. subj. : crier, pleurer 126. 

Kuru, pl. kirné: panier 81. 

Kwa, vy. subj. : revenir 56.° 

Kwané, postp.: derriére 22. 

way, v. subj.: ne plus fonctionner, ne pas 
avoir lieu 44. 

Kwé, v. obj.: prendre, saisir 12, 42, 54, 74. 

Kwé, v. subj. : prendre feu 122. 

Kwo, inf. de kwé. — N. d’act. 16. 


L’2, v. subj. : omettre 69. 
Léb’a: singe male 113. 
Léo: lien 49. 
L’éva, v. obj.: échanger 112. 
Lim: colére, bouderie 38, 58. 
Vésicule biliaire. 
Lo, v. obj. : répandre, verser A terre 37. 
Lo, pl. li: homme (homo), quelqu’un 25. 
Lo, v. subj. : se briser, se fendre 62. 
L’6, pl. léméné: milan 22. 
Lolo, pron. indéf. ; personne 117. 


Francois J. NICOLAS, 


[45, 1950] 


Lu, v. subj. : échapper a 117. 
Lubwol, pl. lubwola : tombe, fosse 6. 
Lul, v. enfanter 17, 21, 97, 110. 
Lwelwe : torpille (poisson) 8. 

Lwén: odeur 52. 


M, pron. pers. suj., 3® pers. sing.: il 51 53. 
Ma, v. obj.: frapper 53. 

Magwa, pl. magwér : casse-téte 124. 

Mala, pl. masé : graminée (?) 23. 

Méd’olo : langue 57, 103. 

Mekulu: joue 24, 57. 

Min, pl. mina: feu 22, 77, 108, 122. 

Molé, v. obj. : noyer 107. 

Mu: riviére, Volta Noire 124. 


Na, pl. naba: mére 17, 20, 29, 97. 

Na, pl. néry.: pied 35, 118, 127. 

N’abé : chardon 3, 4, 5. 

Nabworo: nom d’arbre 79. 

Nak’é, adj. : vieux, ancien 30, 38. 

N’albal : couturier 87. 

N’am: craindre 19. 

N’Gsé, v. subj. : regimber 70. 

N4s’o, adj. : rouge 88. 

Natu, pl. v.: éléphant 7, 123. 

Né, postpos. : dans 32. 

Né: suffixe de clas 99. 

Nebil: queue 116. 

Nebili : midi 126. 

Nebwan, pl. a.: malade 101. 

Nebwéné, diminut. et péjor. de Nebwan 34. 

Nebwo: neveu 11. 

Nék’embi : fils de riche 111. 

Nékil: chaussure 41. 

Nekili, pl. nekilsé: génie; pl. jumeaux. 

Néhilkwéré : chaussures réparées. 

Nékima: pas 4. 

Nel’a (Pun) : chacal 126. 

Némé, pl. némsé : biche de petite taille 59. 

Nemt : meule de moulin 18, 27, 109. 

Nemwo0o: pauvre, indigent 55, 145. 

Nepili ; plante des pieds 95, 

Nepwé : saison ot la terre est nue 58. 

Nezibwélé, dimin. de Nez’d 89. 

Nez’d, pl. nez’éy: marmite 62. 

Ni, v. obj. : regarder, voir 105. 

N’i, pl. n’a: bouche 31, 56, 91, 93. 

NO: scorpion 96, 

Nokokolé ; matin 99. 

Nor: faim, famine 53, 109. 

Nu, pl. nur: corps gras 9. 

Niibini, pl. nuna: homme (homo) noir 
41, 82. 


Les surnoms-devises des L’éla de la Haute-Volta (A. O. F.). 


O, pron. pers. 4€ cl., 3° pers. sing. 76, 93, 94. 


Palma: nid perché 68. 

Para avec yé, yél 30 81, 102. 

Pata: seuil rocheux, rocher 15. 

Pé, v. obj. : frapper avec un chasse-mouche 
an 

Pib’a; bélier 75. 

Pil, v. obj. : trouver 84. 

P’6, pl. p’&: chef 106. 

P’o, pl. p’ér: colline 47. 

Popwolo: bas-fond, lieu inculte 122, 123. 

Pufwo: ventre vide 33. 

Pul, v. obj.: ouvrir 72. 

Pulé, v. obj. : activer le feu, aggraver une 
maladie 38, 105. 

Pura, v. subj. : s’ouvrir AG ta by 

Pwi, v. obj. : recouvrir, coiffer 78. 

Pwol: gite, terrier 59. 


Ré, aux. du prés. 66. 

Ré, pron., 3° pers. sing., 3° cl. 112, 445. 
Ré, suff., 3& cl. 45, 83. 

Rél’é, adj. num., 3¢ cl. : deux 48. 


Sala: sauce visqueuse 54. 

Sé, v.-subj.: danser 36. 

S’egwo, pl. s@gwér : fruit vert du karité 28. 

§’élé: masse a forger 26. 

Sélo, n. v.: tailler le bois, s’allonger sur 
un siege 96. 

5’émo, pl. &’émdo : porc-épic 35. 


Sili, v. obj. : soigner 101. 
Six’ovo, n. act. : consoler 110. 
So, postp. : chez 40, 43. 


So, v. subj. : aimer, étre satisfait 21, 56, 
67, 108. 

§’6: porte-charge (femmes) 65. 

Sobworo : sourd-muet 80. 

Soma, pl. somsé: chemin, piste 2, 42, ARG Te 

Sosomo, n. act.: faire sans bruit 80, 109. 

Soswolo, n. act. : caresse, lissage 5. 

Su, v. subj. : étre plein 118. 

Subi : toit conique en paille 73. 

Sulfolo, pl. sulfwalé : gros ventre 49. 

Sulu, pl. sali: estomac 118. 

Swaswi : petit oiseau, tisserin 23, 24. 

Swél, v. obj. : caresser, lisser 10. 

Swé, v. obj. : quitter le domicile conjugal 
(femme) 32. 

Swi, v. obj. et subj. : emplir ; étre rassasié 
9, 24, 58. 

Swisi: rats 90. 

Swona : haricots 63. 
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Tal: eau de potasse 43. 

Té, v. obj. : tirer 4 Varc, frapper 35. 

Té, adv. : A terre, de terre 37, 44, 52, 121. 
Téné, v. subj. : n’étre pas 25. 

Tetw6, pl. tetwér : rat 36, 43, 81. 

Tono, pl. tando ; peau, cuir, laniére 41, 87. 
Tu, n. v. ; étre arrivé, tombé 39, 123, 124. 
Twa, pl. twana: arc. 44. 


Vil, v. obj. : abimer 99 ; cf. Zilt. 

Vo, pl. vor: feuille 1. 

Volo: bas-fond de marigot 17. 

Vurbal, pl. vura: devin 71. 

Vwémé, sg. vd: épaule, bras, aile 42, 46. 
Vwi, pl. vwa: sacrifice 100, 106. 


Wa, postpos. : dans, a Vintérieur 1, 7, 17, 
34, 53, 62, 64, 84, 123, 124. 

Wana < Woneé, v. subj.: avoir pouvoir sur, 
maitres, possesseurs 60. 

War: froid 74. 

Weéla, sg. wélé : oiseaux 125. 

Wi, pl. wisé: sifflet (instrument, son) 45. 

Wo, v. attributif : étre 57. 

Wolé: quémandeur 88, 102. 

Woné, v. subj. : étre, exister 43. 

Wu, pl. wun.: ventre (intérieur) 45, 82, 
Soe Oe 


Ya: marché, foire 20. 

Yé; particule finale négative 30, 55, 81. 
Yél, v. subj. : ignorer 81, 82, 94, 102. 
Yéla: dents 76. 

Yi, pl. ya: soleil, Dieu 88, 119. 

Vila, postpos. : pour 110. 

Yiné, postpos.: devant 36: 

Vir, pl. yira: ceil 3, 53, 62, 64, 112. 
Yo, pl. ywén: téte, affaires 94, 121. 
Yo, postpos. : sur (Mapeassh, telah 

Yulu, pl. yali : hyéne 100. 


Zal, v. obj. : saisir 61, AMG. 

Zaina, sg. zalno: qui tient, tuteur 98. 
Zandé (Moré) : hangar 74. 

Zar < Zwayr, v. obj. : balayer, balai 57. 
Zé, v. obj.: lever, se lever 45, 52, 89, 118. 
Z’é, v. subj. : étre achevé 70. 

Z’é, v. subj. : avoir, posséder 145 
Zekan, sceur ainée 81. 

Z'él, v. subj. : partir, aller 20. 

Z'ér, v. obj. : soulever, lever 33, 124, 
Zi: nasse des femmes 8. 

Zil, v. obj. : préparer la sauce 43. 

Zili, v. obj. : abimer, détériorer 66, 108. 
Zili, pl. zilsé : puits ANS, 
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Z’o: vent 47. Zu, v. subj. : entrer, pénétrer 8. 

7'6 = sauce 43. Zum, v: déf. : étre difficile 5, 80. 

Zo, cithare 36. Zwée, v. obj. : prendre 59. 

Zom, impér. de a va zoma, v. obj. : parler 25. Zwéla, v. Obj. : egorger rituellement 65. 
Zom, pl. zwa: cent 19, 21. Zwémé, pl. zomsé: lievre 87. 


Zoma, sg. zomé: parole, mot 37, 80, 103. Zwombwom, pl. a: demoiselle Lapine 86. 


4, Bibliographie. 


ALEXANDRE (R. P.): Dictionnaire frangais-moré, s.1., 1934. 

—  — Dictionnaire moré-frangais, s.1., 1935. 

= =—Grammaine mone, s. lk 4935; 

CrEMER (Dt J.): Matériaux d’ethnographie et de linguistique soudanaises, tome II. 
Grammaire de la langue kasséna ou kasséné, avec une introduction et des notes 
de M. Detarosse. Paris, GEUTHNER, 1924. 

Ganay (SOLANGE DE): Les devises des Dogons. Travaux et mémoires de 1’Institut 
d’ethnologie de l’Université de Paris, tome XLI, 1941. 

Grammont (Maurice): Traité de phonétique, avec 179 figures dans le texte. Paris, 
DELAGRAVE, 1939. 

GRIAULE (MaRcEL) : Masques-Dogons. Travaux et mémoires de l'Institut d’ethnologie 
de l'Université de Paris, tome XXXIII, 1938. 

—  — Jeux Dogons; Travaux et Mémoires de I’Institut d’ethnologie de l'Université 
de Paris, tome XXXII, 1938. 

— — Jeux et divertissements abyssins. Paris, Leroux, 1935. 

— — Lvalliance cathartique, dans « Africa ». Londres, octobre 1948, N° 4, pp. 242-258. 

LEROI-GOURHAN (ANDRE): Evolution et techniques; Milieu et techniques. Editions 
ALBIN MIcHEL. Paris 1945. 

MANGIN (EUGENE) : Les Mossi ; Essai sur les us et coutumes du peuple Mossi au Soudan 

Occidental. Tiré a part d’ « Anthropos », tome IX, pp. 98-124, 477-493, 705-736 ; 

tome X-XI (1915-1916), pp. 187-217. Vienne 1916. 

Marc (Lucien): Le pays Mossi. Paris, Larose, 1909. 

_ Marriz-ANDRE DU SacRé-Ca@uR (S'): La femme noire en Afrique Occidentale. Paris, 

Payot, 1939. 

MaupoIt (BERNARD): La géomancie a l’ancienne Céte des Esclaves. Travaux et 
mémoires de 1|’Institut d’ethnologie de l’Université de Paris, tome XLII, 1943. 

SACHS (CuRT) : Les instruments de musique de Madagascar. Travaux et mémoires de 
l'Institut d’ethnologie de l'Université de Paris, tome XXVIII, 1938. 

SCHAEFFNER (ANDRE) : Origine des instruments de musique, 20 figures et 78 gravures. 
Paris, Payot, 1936. 

Tauxter (L.) : I. Le Noir du Soudan. Pays Mossi et Gourounsi. Paris, LARosE, 1912. 

— — II. Nouvelles notes sur le Mossi et le Gourounsi. Paris, LAROSE, 1924. 


Youth-Dormitories and Community Houses in India. io 


Youth-Dormitories 
and Community Houses in India. 


A Restatement and a Review. 


By CHRISTOPH VON FURER-HAIMENDORF, Ph. D. 


The institution of community houses among the Indian hill-tribes 
has aroused the interest of anthropologists ever since the publication of the 
earliest accounts of the Nagas’ great bachelors’ halls and the Oraons’ 
youth dormitories. One of the first references to the morwng of certain Naga 
tribes is probably a passage in Joun Butter’s ‘A Sketch of Assam’ 
(London 1847), which thirty-six years later was followed by the far more 
detailed and on the whole accurate description of Konyak men’s houses 
and girls’ dormitories by S. E, PEAL 1 . T. DALTON, writing in 1872, 
referred not only to the bachelors’ houses of such Assam hill-tribes as Kabuis 
and Garos, but commented at some length on the youth dormitories of 
the Oraons of the Chota Nagpur highlands ?. Since those early days 
of ethnographic observation, much information has been gathered on the 
morung and kindred institutions of Assam, but for many years little attention 
was paid to corresponding institutions in Middle India. When in 1930 1 
compiled data for a brief paper on bachelors’ halls in Assam and Burma ® 
reliable information on youth dormitories and men’s houses in Peninsular 
India was still so scanty that there seemed to be little scope for a critical 
comparison of these institutions with the better documented morung system 
of the Naga Hills. The ensuing years, however, saw an intensification of 
anthropological field-work in Peninsular India, and the recent publication 
of an imposing monograph on the youth-dormitories of the Murias of 


1 ‘Notes on a trip up the Dihing Basin to Dapha Pani, January and February 1882’. 


Journal Asiatic Soc, Bengal. Vol. LII, 1883. 
2 Descriptive Ethnology of Bengal. Calcutta 1872, pp. 52, 244. 
8 ‘Das Junggesellenhaus in westlichen Hinterindien’, Wiener Beitrage zur Kultur- 


geschichte und Linguistik. Vol. I, 1930. 
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Bastar by VERRIER Exwin ‘, that prolific student of the Indian abori- 
ginal, enables us to review the role of youth clubs in the scheme of 
Indian cultures. 

Let us briefly consider the various types of community-houses, youth- 
clubs and girls’ dormitories occuring among the pre-literate peoples of India. 
There are the great men’s houses (morung) of certain Naga tribes which 
serve as social centres not only of the unmarried youths but also of the 
married men. These institutions play a vital role in co-ordinating the 
activities of all male members of the community and gain particular impor- 
tance in those warlike societies which depend on the young men for the 
defence of the village. In some tribes, as among the Ao Nagas, the men’s 
house is linked with an elaborate system of age-groups. Boys entering the 
morung at puberty remain for three years in the lowest grade, after which 
they, with all their contemporaries, rise to the next age-group. Each age- 
group discharges. prescribed duties and enjoys definite privileges, and in 
the course of his life a man passes automatically from one age-group to the 
other. In other tribes, such as the Konyaks, the age-groups are less clearly 
defined, but there too the principle prevails that all members of a men’s 
house have obligations and rights determined by age and the time of 
initiation into the morung-community ° (Fig. 1). 

In the article “Das Junggesellenhaus im westlichen Hinterindien”, 
which was written without first-hand experience of the Nagas, I expressed 
the opinion that among these tribes the men’s house became the real home 
of the boys, and this remark has recently been quoted by K. G. Izikowi1Tz 
in his important study ‘The Community House of the Lamet’ ®. Taken lite- 
rally, the statement is misleading, and I take the opportunity to correct 
it. Nowhere in the Naga Hills, as I later discovered, can the men’s house 
be considered as replacing a boy’s parental home. Its function is altogether 
different : by entering the morung a boy gains admission to the society of 
men without, however, severing his ties with his own family. Throughout 
life — for the unmarried son, for the young married man who, perhaps at 
the height, of his importance in morung affairs, sets up a household of his 


own, as well as for the seasoned village elder — the family or household 


remains the dominant economic unit. Though the highly developed morung 
institution of some Naga tribes absorbs much of the men’s social and political 
energies, there is no conflict between a man’s loyalty to his morung and his 
obligations towards his family or household. Family and morung satisfy 
different social needs and are in no way mutually exclusive. However 
deeply an Ao or Konyak youth may be engrossed in morung affairs, for 
sustenance and most other necessities he is dependent on the efforts of 


3 The Muria and their Ghotul. XXIX + 730 pages, 8vo. With 150 plates, 
146 line drawings and 9 maps. Oxford University Press (Indian Branch) 1947 
Peice NS 025), 
° Cf. C. von Firer-Harmenporr, The Morung System of the Konyak Nagas. 
Journal R. Anthropological Inst. Wol., LXVIII (1938), pp. 349-378. 
® Ethnos (Stockholm) 1943. No 1-2; p. 50. 


orale’ on = TT iar i 


Tele Me 


Youth-Dormitories and Community Houses in India. 121 


his own household, and he has to render to the family unit services 
equivalent to the privileges which he enjoys at its hands. Though in some 
Naga villages the members of a morung cultivate one or two fields as a 
joint enterprise, the yield of such fields is destined solely for entertainment 
at feasts and ceremonies, and does not contribute to the day-to-day food- 
supply of the morung members. 

Economically then the morung does not encroach on the family’s 
function as the primary economic and social unit ; but in the political field 
there are instances of the morung usurping the political role otherwise played 
by the village. Some Konyak morung are largely autonomous political units 
and pursue their own policies which may be at variance with those of the 
other morung of the same village. This political dominance of the individual 
morung is most marked in communities organized on ‘democratic’ lines, 
where power is vested in a council of prominent men, each of whom is 
influenced by the views held by the members of his own morung. In commu- 
nities ruled by chiefs, the political importance of the morung and even its 
role as a ritual centre is overshadowed by the dominance of the chief’s house 
and the functions of the men’s house recede to those of a dormitory for the 
unmarried and a club for the married. 

The principle that children over a certain age should not sleep under 
the parental roof is not confined to boys. From the age of nine or ten girls 
too must sleep apart from their parents. Forbidden to enter the morung 
except on certain ceremonial occasions, they repair each evening to special 
dormitories where they spend the night. In these dormitories they are 
visited by the unmarried boys and young men of those morung which stand 
in marriage relations with the morung of their fathers and brothers. Girls’ 
dormitories are seldom separate buildings. They are usually annexes to 
private houses or rooms in the chief's house which are set aside for the use 
of the unmarried girls. The girls’ dormitory lacks the ritual importance 
and magical virtue of the morung. Serving as the approved meeting place 
for boys and girls of inter-marrying clans the girls’ dormitory assumes 
the role of a mixed youth club, whereas the morung remains a purely 
masculine institution. 

The men’s house is an important element in the social structure of 
many hill-peoples of Assam. and Further India. In the one or the other form 
it occurs among most of the Naga tribes, but among the Semas and Angamis 
it has to-day lost all practical importance in every day life. For ritual 
purposes, however, even Semas and Angamis construct occasionally small 
models of morung. Men’s houses are also found among the Abors (Fig. 2), 
Mikirs, Garos, Lalungs, and Lynngams, as well as among most Kuki 
and Lushei tribes. In Burma men’s houses occur among the Khamtis 
and the Karen, and further east the institution is found among the Moi 
tribes of French Indo-China. 

The latter region, however, is ethnographically so little known that 
it is impossible to trace accurately the distribution of the men’s house in 
Indo-China. But IztkowiTz’s recent study of the institution among the 
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Lamet in the hills east of the Mekong River’ has brought to light the most 
detailed parallels between the men’s house of this Mon-Khmer speaking 
tribe and the Naga morung. Indeed there can be no reasonable doubt that 
the cong ying of the Lamet and the morung of the Konyak are but two 
manifestations of the same institution. Community-houses of similar type 
flourish in Sumatra, Celebes, the Philippines and New Guinea, and 
the occurrence of this cultural element in widely separated areas — areas 
which share, however, a common cultural background — is consistent 
with the current theories of the ethnological structure of South East Asia 
and Oceania. 

The existence of youth dormitories in certain areas of India, on the 
other hand, poses a more complicated problem. The distribution is patchy, 
and prima facie cannot be correlated with any distinct cultural, racial or 
linguistic tradition. According to the data at present available the main 
areas of distribution are firstly Almora and Garhwal in the Himalayas, 
secondly a broad zone of Middle India including parts of Bihar, Orissa 
and Bastar, and thirdly the hill-tracts of Travancore and some regions 
in Mysore, the Wynad and the Nilgiri Mountains. Our knowledge of 
the first and the third area is limited, and the data available on the 
constitution and function of the youth-dormitories does not allow of a 
detailed. comparison with the corresponding institutions of Assam and 
Middle India. 

Among the Bhotias of Almora, and especially among those of the 
Darma Pargana, we find an institution which S. D. Pant ® describes as a 
club or guild composed of women and girls. He believes that the develop- 
ment of such clubs is due to the men’s enforced absence on trading-expedi- 
tions for a considerable part of the year. Each village has a village club, 
known as vangbang, but large villages have more than one. The club, whose 
management rests primarily with the unmarried girls and newly married 
but childless women, meets either in a house or on an open piazza. The 
young men of the village, whenever present, are freely admitted to these 
clubs. Sometimes the girls invite boys of neighbouring villages, and acting 
as hostesses supply their guests with food and bedding. On such occasions, 
PANT says, the young people spend the whole night in singing, dancing, 
eating and drinking. The rangbang are the accepted venues for courting 
and match-making and the fact that illegitimate children are known as 
‘rangbang children’ suggests that in these youth clubs there are opportunities 
for pre-marital and possibly extra-marital sexual intercourse. 

From Pant’s description it would appear that the rangbang of the 
Bhotia corresponds rather to the girls’ dormitories than to the morung of 
the Nagas, but according to C. A. SHERRING ® the vangbang serves — like 
most morung — also as a place where travellers and visitors can find shelter. 


” Ethnos 1943, pp. 19-60. 
8S. D, Pant, The Social Economy of the Himalayans. London 1935, pp. 228-229. 


b) C. A. SHERRING, Notes on the Bhotias of Almora and British Garhwal. 
Mem. Asiatic Soc. Bengal. Vol. I (1905-1907), pp. 104. 
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Pant makes it quite clear, however, that although there may exist a club- 
house (rangbang kurt), the rangbang is primarily a social unit, an association 
of the young girls and women, and not a building ; indeed it seems that in 
some places the club dispenses with a building and meets in the open. 

It is unfortunate that no trained anthropologist has ever studied the 
interesting institution of the vangbang and that we have no information on 
the occurence of such girls’ clubs among other sections of the Bhotia people. 

We are in no better position in regard to the youth dormitories of 
South-west India. Though some of the hill-tribes of Travancore are 
moderately well known, information on the dormitories for boys and girls 
is scanty. L. A. KrisHna IYER reports of the Kanikkar only that they 
have bachelors’ halls which serve as dormitories for unmarried young men, 
as rest-houses for visitors and as village council halls. These houses may 
not be entered by women, and there are separate dormitories for girls. 

Youth dormitories are also found among the Muduvar (Muthuvan), 
‘Mannan, Palayan and Vishavan. But on the whole little can be said 
of the institution in Travancore except that it prevails among some of the 
tribes whose main occupation is a primitive type of shifting cultivation. 
It is absent among the food-gatherers and hunters as well as among more 
advanced communities. 

Until recently information on the dormitories of the aboriginal tribes 
of the Wynad and the Nilgiris was equally deficient. Indeed in the first 
draft of this article, I wrote that apart from their bare existence nothing 
was on record regarding these youth dormitories and their social significance. 
In 1948, however, I was able to gather some first-hand information during 
a brief visit to the Jen Kurumbas and the Uralis of the Wynad and the 
Kotas of the Nilgiris. 

The Jen Kurumbas inhabiting the forests on the borders of Mysore 
and the Wynad are a tribe which combines the gathering of wild roots and 
fruits and the most skilful collection of honey with the raising of crops of 
millet (Eleusine coracana), sago and pulses 1°. 

The Jen Kurumbas have dormitories for boys as well as for girls. 
These dormitories are small rectangular huts built of bamboo and thatched 
with grass (Fig. 3). They are hardly distinguishable from ordinary dwelling 
huts, but both boys’ and girls’ dormitories stand usually at some small 
distance from the settlement. The boys’ dormitory is called pundal mane ; 
mane means house and pundal has to-day the double sense of bachelor and 
‘vagabond’. The girls’ dormitory is called pundatir mane and this term has 
obviously a similar derivation. Both dormitories are built by the boys of 
the settlement and are very simple structures. They contain no furniture 
except some mats and there is a rule that food may neither be cooked nor 


eaten inside the dormitory. 
10 The Jen Kurumbas’ peculiar system of succession, according to which the 


children are divided between the father’s clan and that of the mother, suggests the 
possibility of a not completely harmonized mixture between two distinct population 


elements. 
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Boys may enter the girls’ dormitory and sleep there; and girls are 
not debarred from visiting the pundal mane. Though it is not very usual 
for girls to come to the boys’ house, there appears to be no objection to their 
spending the night there. Sexual intercourse between the unmarried is 
allowed in either dormitory and it is strictly taboo for dormitory members 
to disclose to adults the happenings in the dormitory. Offenders against 
this rule are fined three rupees, a large sum for a youngster in so primitive 
a community. Neither does etiquette allow adults to discuss the internal 
affairs of the boys’ and girls’ houses. This autonomy of the dormitories is 
accompanied by a close organization of their inmates. Every pundal mane 
has a leader, known as doda pundal, who is selected by the members. Age, 


though not irrelevant, is not the only qualification for office. A boy must 


be capable of managing the affairs of the dormitory and maintaining disci- 
pline. He is considered the leader and spokesman of the village youth and 
a man wishing to employ the dormitory boys for work on his fields must 
approach the doda pundal, who, however, consults the other boys and obtains 
their agreement before he commits the gang. Whenever the boys go out 
on a common errand it is the girls’ duty to clean and sweep the pundal mane. 
I was told that any boy who wants to sleep with a girl must obtain the 
permission of the doda pundal whose duty it is to see that the rules of exogamy 
are not violated even in such premarital attachments. Similarly if a boy 
intends to marry a girl he must consult the doda pundal. In most dormi- 
tories there is also a sane pundal™ who acts as the doda pundal’s assistant 
and it is the sane pundal who is likely to succeed when the dodo pundal 
marries and has to quit the dormitory (Fig. 4). 

The girls’ dormitory is organized on similar lines. One of the older 
girls functions as doda pundati and exerts a certain amount of control over 
the girls who consult her in regard to liaisons and marriage. From my brief 
inquiry it appears that indiscriminate sex-relations are not approved, and 
the doda pundal in Tarkoli, a settlement near Muthanga, told me that if a 
girl had sexual relations with several boys he and the pundati would warn 
her to stick to one partner. It is said that if an unmarried girl becomes 
pregnant she names the man responsible and declares that she wants to 
be his wife. In such a case the doda pundal with the support of the adult 
members of the group compels the man to marry her. : 

I was told that girls do not start their sexual life before maturity. 
Intercourse need not take place in one of the dormitories, but young 
people meet in the forest or slip away from dances into the darkness 
of the jungle. 

Although the doda pundal has a good deal of authority over the mem- 
bers of his dormitory he is only an elected leader and if he misbehaves he 
can be fined by the other boys. As soon as he marries he automatically 
loses his office and may never again come to the pundal mane. Nor may 
widows and widowers, however young, return to the dormitory. | 


11 Oe 
Doda means ‘big’ and sane ‘small’. 
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~The Jen Kurumbas, referred to by Malayalam-speaking people as 
Naikr, are not the only tribe in the Wynad that maintains the dormitory 
institution. It occurs also among the Uralis or Bette Kurumbas, who, 
like the Jen Kurumbas of to-day, are primitive shifting cultivators. In the 
centre of each of their small villages is a hut-open on all sides which is 
known as~ chital pore or chital mane and this serves as a bachelors’ hut 
(Fig. 5). Male visitors may sleep in the chital pore and when a couple 
visits another village their host as well as the visitor sleep in the bachelors’ 
hut while the visiting woman is accomodated in the hut of their hosts. 
Widowers too may sleep in the chital pore. The leader of the bachelors is 
known as bene kara and he is responsible for the behaviour of the unmarried 
boys. If any of them commits an offence the ‘bene kara fines him and this 
fine is handed over to the village elders, who, I was told, hold the bene kara 
responsible for the behaviour of all members of his chital pore. 

Besides the chital pore there is in every village at least one bangiri 
or girls’ dormitory and if there are more than five or six unmarried girls 
and widows, there may be two bangiri; for all Urali huts, chital pore and 
bangiri not excepted, are very small. The bangiri is built by the men who 
have unmarried daughters in the same style as ordinary huts : rectangular 
with wattle walls and a low, thatched roof. The girls have also a leader, 
the bent akka, who fines any girl found guilty of an offence against tribal 
custom ; the girl’s parents have to pay the fine, which is ultimately handed 
over to the village headman. é 

It seems that the boys though allowed to enter the bangiri are not 
supposed to sleep there. Premarital intercourse appears to be tolerated, 
but love-making in violation of the rules of exogamy is punished by fines 
imposed on both offenders. I did not hear of any pledge of secrecy — such 
as observed by the Jen Kurumbas — which would prevent the unmarried 
from disclosing the happenings in the dormitories. 

The chital pore is not only a dormitory for the unmarried, but serves 
also as a shrine for Hetaya, the deified ‘first man’. If anyone in. bie 
village falls seriously ill all villagers gather at the chital pore and propi- 
tiate Hetaya with offerings. 

In discussing the dormitories of the Jen Kurumbas and Uralis we 
must bear in mind the very low level of the general material culture of both 
these tribes. Villages are small clusters of huts under trees or in narrow 
clearings. The dormitories too are insignificant structures of the greatest 
simplicity which no casual observer would recognize as ‘public buildings’. 

It is noticeable that in the Wynad only the two most primitive 
tribes build dormitories whereas the institution is foreign to the far 
more advanced Mulu Kurumbas as well as to the matrilineal Padiyas 
and Chettis, all of whom are cultivators of wet rice with permanent 
well-built villages. 

The forest-clad, rolling hills of the Wynad border on the outer ranges 
of the Nilgiris and there too live Uralis and Jen Kurumbas as well as the 
numerically small tribe of Kasabaths, who appear to be culturally very 
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similar to Jen Kurumbas!?. Kasabaths too have separate dormitories for 
boys and girls, but I had no opportunity of collecting information on their 
internal organization. ¢ es 

When we come to the tribes inhabiting the high ranges of the Nilgiris 
we are confronted with a fundamentally different cultural atmosphere. Since 
neither Todas nor Badagas show any trace of a dormitory institution, 
it is only the Kotas who interest us in this context. 

The Kotas are a small community of cultivators and artisans who 
inhabit seven villages in the Nilgiri highlands. Every Kota has a number 
of Toda and Badaga clients whom he traditionally supplies with iron imple- 
ments and pots receiving in exchange milk-products from the Todas and 
grain from the Badagas *. The Kotas are, moreover, professional musicians 
whose services are required at certain Toda and Badaga ceremonies. This 
and the fact that they suffer from certain social disabilities has given rise 
to the impression that the Kotas are comparable to the low caste or even 
‘untouchable’ musicians of rural Hindu society. Nothing could be further 
from the truth. The Kotas were probably the first agricultural population 
in the highlands and there is reason to believe that they initiated the system 
of terracing hill-slopes which later the Badagas developed so extensively 
throughout the hills. Small millets — mainly Eleusine coracana~— were 
the staple crop of the Kotas and they worked their fields with iron hoes 
of their own manufacture. The most striking feature of Kota culture is the 
extensive use of stone in the construction of seats, dolmens, round sitting 
platforms, linings to dance places and large cattle kraals. Menhirs, in pairs 
and in threes, can be seen in most villages, and no one familiar with living 
megalithic cultures in other parts of India can fail to notice the many 
megalithic elements in Kota culture. 

Thus the Kotas appear not only as artisans and musicians but also 
as substantial cultivators dwelling in permanent villages with all the attri- 
butes of very ancient settlements. There is a very great contrast between 
the Kotas’ well-built and permanent villages and the flimsy bamboo huts 
of Kurumbas and Uralis erected this year in one part and next year perhaps 
in another part of the forest. 

Yet the dormitory institution — in a somewhat a-typical form are 
has an established place also in Kota culture. Kota villages are divided 
into two or three quarters (ker?) which are the principal exogamous units. 
In every such keri there are one or more houses in which the unmarried as 
well as young childless couples spend the night. On many evenings they 
sing, play instruments and tell stories until close on midnight, and after 
fires and lamps have been extinguished there seems to be ample opportunity 
for sexual intercourse. Kota stories with the frequent motif of the wife 
deceiving the husband in the darkness indicate that there is a good deal 
of secret reshuffling and exchanging of partners ; it is only when a couple 


2 The systems of succession of the two tribes are different, however, Kasabath 
clans being strictly patrilineal. 
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has been married for three years or the wife becomes pregnant that they 
withdraw from the communal dormitory. The houses used for this purpose 
are not distinct structures but belong to individual families who for some 
small consideration put them at the disposal of the young people. M. B. EMrE- 
NEAU points out that these dormitories are referred to as evm-pay (place 
house) or evm patd pay (house where they sleep in the place). He thinks 
it possible, moreover, that eym may mean ‘sexual intercourse’ (literally to 
join in a place) and that in that case the name of the house would mean 
‘sexual intercourse house’ ™. 

A Kota text recorded and translated by M. B. EMENEAU throws ligh 
on this institution and the Kotas’ general attitude to pre-marital and extra- 
marital sex-relations.. | shall quote it here in an abbreviated form : 

“In our caste of Kotas it is customary that when the young men go 
out to gather fruit, they flirt with the young women while they pick fruits. 
Intimate friends then confide to each other to how many girls they have 
made love... It is the custom even up to this day for all young men to take 
their wives with them and to sleep all in one house. Only a man of strong 
personality will be able to prevent his wife from having intercourse with 
other men. When the women and men sleep in one house they are singing 
songs, playing and flirting until the lamp is put out. When they have 
extinguished the lamp a woman may think, however : Let us deceive my 
husband. Then she will clean her hair until he falls asleep. When she realizes 
that he has gone to sleep, a man who desires her may creep up to her and 
they may lie together. After they have finished, each goes to his or her own 
sleeping mat, lies down and goes to sleep. The next morning the man will 
boast : In the presence of her husband I went to this woman.” } 

The indifference to marital fidelity during the first years of marriage 
recalls the marriage customs of the Konyak Nagas, and the whole atmos- 
phere of the Kota institution is very close to the spirit of some of the 
more developed dormitory institutions in Assam and Middle India. I 
am not sufficiently familiar with Kota culture to assess its place in the 
scheme of archaic Indian civilizations, but the many megalithic elements, 
the custom of buffalo sacrifice and perhaps the now obsolete manufacture 
of bark-fibre cloth suggest eastern affinities. Here, however, is not the 
place to trace general cultural affinities, and we must be content with 
having established the existence of youth dormitories among the primitive, 
forest dwelling Kurumbas and Uralis as well as — in a different form.— 
among the more advanced Kotas. 

Before attempting to account for the patchy distribution of youth- 
dormitories in Southern India, let us turn to those parts of Middle India 
where youth dormitories occupy an important place in the social structure 
of a number of populous tribes, and where among the Murias the insti- 


a M. B. EmeNnEAU, Kota Texts. University of California Publications in Lin- 
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tution of the ghotul has attained a degree of elaboration comparable to 
that of the Naga morung. 

In Bihar we find youth-dormitories of various type among such tribes 
as the Mal and Sauria Paharias, Oraons, Mundas, Hos, Birhors 
and Asurs. The Mal Paharias and the Sauria Paharias — who are 
sometimes referred to as Malers — have separate dormitories for boys and 
girls, but the more recent accounts, such as for instance S. S. SARKAR’s study 
‘The Malers of the Rajmahal Hills’ 1*, suggest that the decay of the 
institution is far progressed. A similar process of decay may also account 
for the disappearance of youth-dormitories among other tribes, but it is 
doubtful whether ELwIn is justified in assuming that a youth-organization 
once existed also among the Santals. He suggests that the dancing- 
floors, usually situated in front of the house of a certain village-dignitary, 
where the boys and girls often gather in the evening, are the remnants of 
a dormitory institution. Certain references to the Santals in nineteenth cen- 
tury reports would seem to support this view, but W. G. ARCHER, who can 
speak with authority on Santal institutions, tells me that these references 
are misleading and that he has never found a trace of either youth- 
companies or dormitories in any Santal village. 

Among the Oraons, whose boys’ and girls’ dormitories are described 
in SARAT CHANDRA Roy’s book, The Oraons of Chota Nagpur, the insti- 
tution has retained. much of its vitality, and ELwin found in 1940 many _ 
boys’ dormitories in good repair. The fact that various traditional and 
semi-sacred objects, such as the wooden animals which are taken out at 
religious fairs, are housed in the dormitories speaks for the ceremonial 
importance of these club-houses. A dancing-ground lined with stone-seats 
lies in front of the boys’ dormitory, but though this piazza is obviously used 
by both sexes, the girls take no part in the social and ritual life of the 
dormitory. They have their own dormitory which is an inconspicuous 
structure and has not the character of a public building. 

Youth-dormitories are also found: among Mundas, Hos and Bihors. 
In many villages, however, they are not separate structures, but rooms set — 
_ apart in an ordinary dwelling house for the use of the young people. The 
organization of the boys and girls seems here to be less elaborate than among 
the Oraons, but whether this is due to the degeneration of the institution 
or whether among these tribes the dormitories never attained a more deve- 
loped form is difficult to decide. The institution is also found among the 
‘Asurs, the primitive iron-smelters and black-smiths of Bihar. When we 
come to Orissa we find the youth-dormitory as a distinctive element in the 
culture pattern of the Juangs, Bhuiyas, Konds, Saoras, Gadabas, 
Bondos and Dires. I have not seen the Juangs, but from VERRIER ELWIN’s 
.descriptions it appears that their men’s house (darbar) is the nearest approach 
to the Naga morwng to be found anywhere in Peninsular India. Yet the 
Juangs have not, like the Nagas, a highly developed material culture and 


18 Calcutta 1938, pp. 75-77. 


- 3 cceet Plate I 
CHRISTOPH von FURER-HAIMENDORF, Youth-Dormitories 


and Community Houses in India. 


Fig. 1. Morung of the Konyak Nagas in the village of Wakching. 
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Fig. 4. Jen Kurumba boys and girls in front 
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DALTON has even referred to them as ‘the most. primitive people I have 
met with or read of’. 

Lon A few quotations from VERRIER ELwin’s ‘The Muria and their Ghotul’ 
will illustrate the close similarity of the Juang darbar and the Naga morung. 
mas Kheonjhar”, he writes, “the dormitory stands in the centre of the village 
and is often an imposing building with carved beams and pillars. Near by 
is a separate, smaller house, the dhangri-basa, for the girls. The Juang 
dormitory... is the centre of the male social and economic life of the village ; 
it is an organization of the youth of the tribe ; it is a school of dancing ; it 
is an expression of the communal art of the people”. Almost every word 
of this could be applied to the Konyak morung, which is also the focus of 
the plastic art of the tribe. “In the darbar” Etwin continues, “the men 
assemble for every important event in their corporate life. Here they settle 
the distribution of clearings for their axe-cultivation ‘so that the gods 
overhear everything we do’. Here the priest’s axe, with which the first tree 
is felled, is stored. From the darbar fire is taken to kindle the brushwood 
in the clearings. Before every festival the men meet to decide what is to 
be done. Here the grain, which is to be taken to the treasury for the payment 
of taxes, is collected. Visitors are entertained in the darbar, especially that 
special type of visitor who has come ceremonially to arrange a wedding. 
The darbar, in fact, combines the function of a club, a church and a municipal 
office... As in Bastar, the Juang dormitory has an important influence 
on art and music. In many villages beams and pillars are elaborately carved 
with elephants, hunting and dancing scenes, female figures and rows of 
women’s breasts. Boys are inspired to decorate beautiful little combs as 
presents for the dhangrt. The door into the sacred and reserved part of the 
dormitory is often well carved with conventional patterns. Where the darbar 
has disappeared, as in Pal Lahara, there is a corresponding decline in the 
aesthetic sensibility of the tribe” 7’. 

The boys’ dormitory of the Bhuiyas is of similar character though 
it is usually smaller and less elaborate. Yet it is as important for the Bhuiyas 
as the darbar is for the Juangs. “It is a social temple, the centre of village- 
life, from which radiate many types of healthful and creative activity” '*. 
Bhuiya girls have dormitories of their own. 

The youth-dormitories of the Konds, Gadabas and Bondos are 
of a different order. They are primarily for the use of the unmarried, and 
nowhere do they serve the purpose of a village-hall. Among these tribes 
it is the sacred stone circles or built-up stone platforms which are used 
for public gatherings. 

Though the girls’ and boys’ dormitories of the Gadabas are to-day 
inconspicuous huts, the youth-organizations are well-established and of 
great importance in the social life of the unmarried. No visitor to a Gadaba 
village can fail to be impressed by the free and unselfconscious manner of 


17 Op. cit., pp. 301, 302. 
18 Op. cit., p. 306. 
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the young girls and the happy camaraderie visibly ruling their relations 
with boys. I came to the Gadabas after two years spent among aboriginals 
of the Deccan, and watching the young boys and girls at work and at 
dances I was reminded of the very similar atmosphere which prevails among 
young Konyak Nagas. It was only later that I discovered the Gadabas’ 
youth-organization, which provides for a leader in charge of all the boys 
and girls of the village as well as for specified public duties and rights of 
the youth-companies under his control. The results of VERRIER ELWIN’s 
subsequent investigations coincide with mine; we have both come to the 
conclusion that despite the absence of imposing youth-dormitories, the youth- 
organization is a vital element in the structure of Gadaba Society . 

The structure of Bondo society with its strong emphasis on village- 
exogamy involving a ban on sex-relations between members of the same 
village, ‘men and women who partake of the same sacrificial food (¢soru)’, 
excludes intimacy between the boys and girls of one locality; the young 
people have to look: to the youth of neighbouring villages for romantic 
friendships as well as for their marriage-partners. While the boys’ dormi- 
tory (ngersin), a small hut or annex to an elder’s dwelling-house, is of no 
importance as an avenue to amorous adventures, it is the girls’ dormitory 
(selant dingo) which serves as a meeting place for the- girls and boys of 
neighbouring villages. Originally there were two types of girls’ dormitories ; 
ordinary small houses attached to dwelling houses, and underground shelters, 
dug some ten feet deep into the ground and roofed over with branches, 
bamboo and pounded earth. This latter type seems to have fallen into 
disuse ; neither I nor VERRIER ELWIN saw one, though both of us were 
told that occasionally such pits were still being constructed. 

In these dormitories the Bondo girls are visited by boys of other 
villages, who walk many miles through night or rain in order to spend some 
hours in the cheerful company of their girl friends. A favourite entertainment 
in the selani dingo are alternate songs, sometimes spontaneously composed 
and sung to pleasant tunes. Though the selani dingo offers ample opportunity 
for flirtation, sexual intercourse seldom takes place within the dormitory. 
The ostensible object of the boys’ visit to the girls’ dormitory of another 
village is courtship, and in every batch of boys setting out on such a visit 
there is usually at least one who intends to marry one of the dormitory 
girls. The others join him for the fun of singing and flirting, and in the 
expectation of meeting sooner or later the girl of their choice. All proposals 
of marriage are made in the selani dingo and the girls are free to accept or 
reject a wooer. Indeed the complete absence of parental interference in the 
choice of marriage-partners among the Bondos is unequalled among the 
tribes of Peninsular India. 


This freedom of the young people to choose their mates is intimately 
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bound up with the institution of the selani dingo. The friendships made 
there are to the Bondo the only conceivable avenue to marriage and the 
decay of the dormitory system would of necessity result in far reaching 
social changes ”°. 

Though to-day our knowledge of the dormitory institution among 
Juangs, Gadabas and Bondos is greater than it was ten years ago, it cannot 
be compared with the information on the Murias’ ghotwl contained in VERRIER 
ELwIn’s great work. Here every aspect of the youth-dormitory is discussed 
with a wealth of detailed documentation, and the institution emerges as 
the focal point of the social life of Muria youth. 

Unlike the men’s houses and girls’ dormitories of other tribes the ghotul 
is essentially a youth-club in which boys and girls have equal rights and 
obligations. Its avowed purpose is to provide the unmarried of both sexes 
with a common meeting ground where social and sexual relationships may 
be forged unhampered by the interference of elders. The ghotwl buildings do 
not conform to any single architectural pattern; some ghotwl are simple 
rectangular huts with a small door, others comprise several structures 
within one enclosure, the main building having a broad verandah, yet others 
are large buildings of two rooms with doors at each end, and occasionally 
a ghotul may be built on piles, though ordinary dwelling-houses are never 
raised from the ground. Many ghotul are adorned with numerous carvings 
and wall-paintings, and it seems indeed that the ghotul — like the morung 
of the Nagas — affords an important stimulus for artistic creation (Figs. 6, 7). 

Both boys and girls enter the ghotwi when they are six or seven years 
old. Murias consider that ‘it is sinful for parents to sleep in the presence 
of their children’, and by sending their children to the ghotul they avoid 
being surprised in the intimacies of marital life. Most parents are only too 
willing to let their children go to the ghotul, but if a father prevents his 
son or daughter from regular attendance or tries to interfere with ghotul 
routine he is fined for what Murias consider an antisocial act. 

The management of the ghotul lies entirely in the hands of the elder 
boys and girls. There is an elaborate system of ghotul ranks and offices, and 
as soon as a child is old enough he or she is given a ghotul title and is allotted 
a definite duty. As children rise in the ghotul hierarchy, their titles may 
change with their rank, but this is not a general rule and a boy or girl may 
retain the same title throughout ghotul life though in the course of time 
occupying a number of different offices. In every ghotul there is a leader 
of the boys (usually called Sirdar) and a girl (usually called Belosa) who 
is in charge of the girls. These two dignitaries exert control over the affairs 
of the young people. In all serious disputes the Sirdar’s is the final word 
while in those ghotul where partners are changed in rotation the important 
function of allotting a sleeping partner to each inmate falls to the Belosa. 
The choice of leaders lies with the boys and girls of the ghotul ; popularity, 


20 Cf. C. voN FURER-HaIMENDOoRF, Avenues to Marriage among the Bondos of 
Orissa. Man in India. Vol. XXIII, 1943, pp. 168-172. 
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efficiency and organizing ability qualify a boy for the important appointment 
as Sirdar. “The only leadership”, writes VERRIER ELWIN (p. 364) “is that 
of character ; the whole principle of the ghotul... is that everyone is equal, 
rich or poor, the son of priest, headman or landlord, all are one in this 
fellowship which knows no wealth-distinction or privilege of inherited 
rank”. The leader of the girls too is usually chosen for her personal 
qualifications, though in some ghotyl the permanent partner of the Sirdar 
often automatically takes charge of the girls. | 

A girl leaves the ghotul at the time of her marriage and can never return. 
But a young married man may continue to go to the ghotul occasionally, 
and if he is popular he may even hold office for some years after his 
marriage. But such cases are exceptions, and as a rule married men are 
not welcome in the ghotul company. 

Strict discipline is maintained in every Muria ghotul and the leaders 
are empowered to punish and fine offenders against the ghotul code. The 
systematic education of the younger boys and girls is an important feature 
of ghotul routine, and it is the duty of the ghotul officers to inculcate manners 
and give instruction in dancing and ghotul games. They also see that the 
children receive sexual training and observe the rules of sexual etiquette. 
There is no ceremony of sexual initiation. From their earliest days in the 
ghotul boys and girls engage in sexual play, but usually it is only after the 
menarche that girls agree to full congress with their partners. 

In the ghotul sexual intercourse is permissible between any boy and 
girl who do not belong to the same exogamous group, and consummation 
is the goal of ghotul attachments. The Murias consider sexual congress as 
natural and healthy, and continence is not admired. Though this attitude 
to sex is general in all ghotul there are two distinct codes governing ghotul 
relations : in one type of ghotwl partners are expected to be faithful to each 
other and in the other there is not only no premium on faithfulness but a 
frequent change of partners is compulsory. VERRIER ELWIn is of the opinion 
that the first type of ghotul is the older, and that the discouragement of 
permanent liaisons is a later development. Several reasons are given for 
the change over in ghotul rules from a system of permanent unions to a ban 
on strong and lasting attachments during the prenuptial period. Some 
Murias consider that lasting ghotwl unions often lead to elopements and to 
marriages not in accordance with the wishes of the parents and the interests 
of established family alliances. Moreover, there is the persistent belief that 
a frequent change of partners lessens the likelihood of pregnancy. And 
although prenuptial sexual intercourse is socially approved, the pregnancy 
of an unmarried girl is considered an embarrassment and a misfortune. 

But it seems that despite regular sexual intercourse throughout the 
years of ghotul life most girls avoid pregnancy until marriage. ELWIn has 
collected statistics regarding premarital pregnancies ; according to his material 
80 men out of 2000 cases admitted to having made their ghotul partners 
pregnant, and in 220 ghotul examined 327 cases of girls becoming pregnant 
before marriage were recorded. These figures may not be entirely reliable, 
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but they nevertheless demonstrate that among ghotul girls pregnancy is 
the exception rather than the rule. What is the explanation for this remar- 
kable phenomenon / MALiNowsk1 found the same relative infertility of 
unmarried girls among the Trobriand Islanders, and during my inve- 
stigations among the Konyak Nagas I came up against the identical 
puzzle 21.- The answer, as ASHLEY-MOoNTAGUE has suggested, probably 
lies in adolescent sterility during a period lasting in most cases two to 
three years after the menarche. - 

The effect of the sexual freedom enjoyed by Muria boys and girls before 
marriage on their behaviour in later life is a matter of considerable interest. 
Does this freedom result in a general inconstancy in sexual relationships, 
or does it, on the contrary, create a psychological attitude favourable to 
marital fidelity ? A comparison of conditions among the Murias with those 
prevailing among Gond tribes that lack the institution of the youth-dormi- 
tory may help us in answering this question. All observers of the Gonds of 
the Central Provinces agree that they set little store by domestic fidelity, 
that divorce is frequent and adultery too common an event to arouse either 
strong passions or vehement public condemnation. My own experience 
among the Raj Gonds of Adilabad confirms this view. Their divorce rate 
is high and the infidelity of a wife is not taken very seriously ; indeed husbands 
are usually only too willing to take back an unfaithful wife who has eloped 
with a lover. The Murias’ attitude towards marriage is strikingly different. 
Statistics based on the investigation of 2000 marriages reveal that the 
incidence of divorce is less than 3%. Etwin compares this with the divorce 
rate of 46 % in a Gond village in the Central Provinces and comes to the 
conclusion that the discipline and social sense taught in the ghotul is respon- 
sible for the stability of Muria marriages. Adultery is considered a social 
crime, a danger not only to the individual but to the whole community. 
For adultery brings supernatural retribution on the guilty couple and the 
village in which they live. To avert such dangers a purification ceremony 
must be performed and the wife’s lover must publicly apologize to the 
husband. Exwrn contrasts the remarkable absence of marital jealousy among 
the Murias with the frequent occurrence of jealousy as the main motif for 
murder among the Bison-horn Marias. He believes that this is partly due 
to ghotul education which condemns possessiveness and stresses the solida- 
rity of all ghotul members, and partly to the strong social feeling against 
adultery. “Social and supernatural sanctions alike make it unnecessary to 
be jealous” (p. 638). 

Yet it is not easy to explain how the permanent attachments of the 
older type of ghotul and the frank sexual communism of the ‘modern’ ghotul, 

where the frequent change of partners is compulsory, can be equally con- 
- ducive to marital constancy in later life. Statistics show that there is no 
appreciable difference in the divorce rate of those who have lived in the 


21 Cf, Das Gemeinschaftsleben der Konyak Naga von Assam. Mitteilungen der 
Anthropologischen Gesellschaft in Wien. Vol. LXXI, 1941, pp. 29, 30. 
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one or the other type of ghotwl. Thus it would seem that it is not the pattern 
of sexual behaviour proper to the one or other type of ghotul, but the prin- 
ciple of general discipline assimilated in the ghotul which determines the 
sndividual’s conduct in later life. Solidarity, mutual helpfulness and the 
strict observance of rules are the key-notes of ghotul training ; from an early 
age children are taught to be useful and law-abiding members of a commu- 
nity, and as office-bearers they learn to put the interest of the community 
before self-interest. They enter adult life with the consciousness that social 
conventions must be observed and that every breach of custom is an offence 
against the solidarity of the tribe. And as tribal law and public opinion 
demand marital fidelity it is rare for adult Murias to defy society and to 
persist in an adulterous union. 

It should not be assumed, however, that premarital freedom in sexual 
matters need of itself engender a mental attitude favourable to enduring 
marriage. Among the Ifugaos of the Philippines, for instance, where girls’ 
dormitories provide ample opportunity for promiscuous intercourse, marriages 
are often and easily dissolved. But Ifugao dormitories cannot be compared 
with the ghotul institution; they are houses where young girls, divorcées 
and widows sleep and receive their lovers, but there appears to be no 
provision for training the young people in social sense and tribal solidarity. 

The ghotul, on the other hand, though intimately connected with 
prenuptial sex-relations, is an institution which fulfills numerous functions 
other than that of a dormitory for the unmarried. The ghotul boys and girls 
have important public duties, and many rites and ceremonies cannot be 
performed without their corporate participation. At weddings, for instance, 
they play a vital role during many phases of the ritual, and are responsible 
for the proper entertainment of the guests. They arrange for wood, make 
leaf-cups and plates, do most of the cooking, and above all organize the 
dances and provide the music. Similarly at funerals essential duties fall 
to the ghotul boys, such as the making and, in certain cases, the carrying 
of the bier, and the preparation of the pyre. At the burial of distinguished 
men the ceremonies include singing and in this too the boys and girls have 
their assigned parts. 

“In the ghotul”, concludes VERRIER Etwtn, “the children are taught 
lessons of cleanliness, discipline and hard work that remain with them 
throughout their lives. They are taught to take a pride in their appearance, 
to respect themselves and their elders ; above all they are taught the spirit 
of service. These boys and girls work very hard indeed for the public 


good. They are immediately available for the service of State officials or 
for work on the roads”. 


The ghotwl is thus an institution as important in Muria society as is 
the morung among the Nagas. But while in some respects both fulfil similar 
functions, the ghotul is distinguished by the constant and close co-operation 
of boys and girls. Most youth-dormitories are fundamentally either boys’ 
or girls’ dormitories, and though boys are often regular and welcome visitors 
in the girls’ houses, girls are rarely admitted to the men’s club-houses, and 
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then only on special occasions. It is only in the ghotul of the Murias that 
boys and girls live in one house on a footing of complete equality, and 
thus form a real children’s republic with its own laws and office-bearers. 

What then is the origin of this type of youth club which is so highly 
developed among the Murias, and so rare among other tribes? Can it be the 
original form of youth-dormitory from which other types are later deviations, 
or is it a phenomenon peculiar to the genius of Muria culture ? We lack the 
historical data to answer this question, but the comparatively rare occurrence 
of combined boys’ and girls’ dormitories speaks in favour of the second 
alternative. In the ghotul of the Murias a specialized form of co-education 
has been developed to a very high degree, but this development excludes 
a number of functions characteristic of the ‘community houses’ of other 
peoples. The very fact that the ghotul is a ‘children’s republic’ secured 
against all adult interference bars its use as a ‘village-club’ and a social and 
ritual centre for the whole community. While it serves to train the young 
people in a spirit of co-operation and solidarity, it does not offer possibilities 
for the continuance of this co-operation among adults, a feature which is 
so characteristic of the morwng-system of Assam. In a way, the ghotul 
appears more as a developed and glorified girls’ dormitory than as a men’s 
house relegated to the role of a children’s club. It is not difficult to imagine 
that where the necessity for an efficient organization of the adult men for 
war and defence has been reduced the men’s house may have lost much of 
its raison d’étre, and the girls’ dormitory, used traditionally as the nocturnal 
meeting place for boys and girls, may have more and more assumed the 
role of a youth club, and ultimately taken over those functions of the 
men’s house which relate to the community life of the unmarried boys. 

While the exact causes for the peculiar development of the Muria type 
of youth club must remain a matter of conjecture, there can be little doubt 
as to the reality of a connection between the ghotul and the youth-dormi- 
tories in other areas of Middle India. The distribution of those institutions 
covers a large part of the tribal areas of Bihar, Orissa and Bastar, and 
we can take it for granted that despite local differences in form and function 
all these dormitories have their roots in one and the same culture-complex. 
But which civilization is responsible for the spread of this institution ? It 
is obvious that youth dormitories can hardly have originated among tribes 
on the hunting and collecting level. Nor is it likely that the more primitive 
of the shifting cultivators could have evolved in their small and unstable 
villages the system of separate buildings for the unmarried boys and girls. 
Only where more permanent villages allowed for the consolidation of substan- 
tial communities could a segregation of the unmarried have resulted in the 
establishment of youth companies sufficiently large to function as distinct 
social units. Thus it is among more advanced agriculturists dwelling in 
permanent villages, yet retaining a tribal organization which favours com- 
munal living, that we must look for the origin of the institution. Not 
only the distribution in India but the associations of the youth dormitories 
in South East Asia point in this direction. 
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But are we really justified in considering all community houses — men’s 
club, boys’ dormitories, girls’ dormitories, and village halls — as phenomena 
of the same order ? Despite considerable local differences all these insti- 
tutions have certain elements in common, and their present distribution 
in India and South East Asia can best be explained by the hypothesis that 
it was a neolithic agricultural civilization of South East Asiatic 
type which favoured the development of community houses in the one 
or other form, and that the spread of this civilization was instrumental in 
carrying the dormitory institution into widely separated areas on the Asiatic 
mainland as well as in Indonesia. 

Who then can have been the bearers of this ancient agricultural civi- 
lization on Indian soil ? Ten years ago many ethnologists and I myself would 
unhesitatingly have described them as the people of Austroasiatic langu- 
ages, pointing to the alleged relationship between the Munda and the Mon- 
Khmer languages, and the undoubted cultural affinities between certain 
Munda-speaking tribes of Orissa and certain hill tribes of Assam. But the 
criticism recently levelled against the genetic connection between Munda 
and Mon-Khmer languages 7, though by no means disproving their affinity, 
necessitates a renewed scrutiny of the problem by linguists. The ethnologist 
will be well advised not to base his conclusions on controversial linguistic 
assumptions, but to recognize that this particular question must be referred 
back to the experts competent to pass judgment on a purely linguistic 
problem. But we do not really need to draw on linguistic evidence in support 
of the cultural affinities between such tribes as the Gadabas and Bondos 
of Orissa and the Nagas of Assam. I have shown elsewhere that there are 
striking similarities in the megalithic ritual of both areas **, and besides 
a number of concrete parallels in customs and material culture there is an 
imponderable likeness in general atmosphere. 

The youth-dormitory itself must be regarded as the expression of a 
social tendency, an ‘ethos’, rather than as an isolated ‘element’ of culture. 
The youth-dormitory can evolve only in a society tuned to communal living 
and acting, and it is this type of society which has survived among the hill- 
tribes of Bihar, Orissa and Bastar, as well as in Assam and parts of Further 
India. That this society is typologically older than that of any of the his- 
toric Indian civilizations, no one will dispute, and judging from the economic 
level of these tribes we may be justified in seeking the roots of the insti- 
tution of community houses in a neolithic civilization which at one 
time extended over most of South East Asia and a considerable part of 
eastern Peninsular India. 


While there is a fair volume of evidence of cultural affinities between 


af Cf. Gorpon T. Bow ss, Linguistic and Racial Aspects of the Munda Problem 
in: Studies in the Anthropology of Oceania and Asia. Papers of the Peabody Museum 
of American Archaeology and Ethnology. Vol. XX (1943), pp. 81-101. [See, however 
Anthropos XLI-XLIV (1946/49), pp. 927-929. The Editor.] 

* Megalithic Ritual among the Gadabas and Bondos of Orissa, Journal Royal 
Asiatic Soc. Bengal. Vol. IX (1943), pp. 149-178. 
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Eastern Middle India and Assam, we cannot as yet discern any definite 
connection between the hill tribes of the Western Ghats and those of Bastar 
and Orissa. It is true, that among those tribes that stand on lower levels 
of culture, there are certain superficial similarities, and one might argue 
‘that the subsistence economy and cut and burn cultivation of, say, the 
Juangs or Dires of Orissa and of the Uralis of the Malabar Hills is essen- 
tially of the same type. But to interpret parallels based on the similarities 
of economic levels as indicative of cultural affinity is methodologically 
inadmissable. It is only among the Kotas of the Nilgiris that parallels with 
some of the Orissa cultures extend to certain specialized traits such as mega- 
lithic elements, the manufacture of bark cloth, and the role of the buffalo 
sacrifice in the funeral rites. Moreover, there is the similarity between the 
Muria and Bondo dormitories and the Kota institution of houses where the 
unmarried of both sexes as well as young married couples spend the night- 
and are allowed, as it would seem, a considerable measure of sexual freedom. 
Could these parallels be due to an old cultural link ? Failing the support 
of archaeological evidence — which may sooner or later be forthcoming 
— or the discovery of many more elements common to both areas, we 
are “hardly justified in assuming historical connections between the Nilgiri 
cultures and those of Bastar. But it would be equally premature to insist 
on an independent evolution of a dormitory institution in the extreme 
Southwest of India. 

The problem posed to us relates, however, not only to the Kota 
‘common rooms’ of the village youth, but also to the youth dormitories of 
the forest tribes of Travancore and the Malabar Hills. How can we explain 
the occurrence of this institution among tribes on a level of economic 
development much lower than that of the peoples who appear as the 
bearers of the institution of community houses in the Middle Indian belt 
and in Further India 24 ? Prvima facie there are two possibilities. The dormi- 
tories of such tribes as the Kanikkars, Muduvans, Jen Kurumbas and Uralis, 
all of whom practice ‘slash and burn’ cultivation of a very primitive type, 
may represent an independent growth, a first tentative step in the direction 
of a separation and organization of the unmarried boys and girls. Secondly 
the segregation of the unmarried and their organization may have been a 
practice introduced by a population of altogether different culture with 
whom at one time in their history the Southwest Indian jungle tribes came 
in close contact. Populations akin to the present day Kotas, for instance, 
may have exerted a considerable influence on the more primitive forest 
tribes and though they themselves may ultimately have failed to main- 
tain their cultural and racial identity, their dormitory-system may have 
persisted among such isolated and conservative peoples as the Uralis 


and Jen Kurumbas. 


24 Comparatively primitive tribes such as for instance the Dires of Orissa, 
obviously adopted the dormitory institution together with other traits from their more 
advanced Bondo neighbours. Cf. my The Reddis of the Bison Hills, London 1945, 


pp. 329-332. 
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There is, however, yet another possibility. In this particular region 
the youth-dormitories may belong to the culture-complex which reached 
Southwest India by a sea-route from the Malayan Archipelago ®. 
It has been demonstrated by RatpH Linton * that people speaking an 
Indonesian language migrated from the Malayan Archipelago to Madagascar, 
and crossed the Indian Ocean by a northern route, and it is probable that 
some of these migrants touched Ceylon and the Southwest coast of India 
where they must have found climatic conditions very similar to those of 
their homeland. Linton believes that successive migrations from Indonesia 
to the African coast and Madagascar continued over a long period, and under 
these circumstances we are justified in postulating repeated contacts bet- 
ween Indonesia and the Malabar coast of India. Indeed it is not at 
all improbable that some of the Indonesian migrants, settling in the coastal 
lands of Southwest India, brought with them a comparatively advanced 
agricultural civilization of Southeast Asiatic type, which was far superior 
to that of the autochthonous hill and forest tribes. The absence in Madagascar 
of the plough, the wheel and any kind of writing, proves, however, that 
these colonists from Indonesia had not been influenced by Hindu civilization 
either in their homeland or on their route of migration. Thus there may 
have been a time when Indonesian speaking people resembling some of the 
so-called ‘pagan’ tribes of present-day Indonesia were settled on the west 
coast of Southern India. In Indonesia it is just among tribes of this level 
of culture that youth-dormitories are most common, and if we grant the 
possibility of Indonesian settlements on Indian soil there is no difficulty 
in assuming that the dormitory-institution was imitated, though not fully 
assimilated, by the more primitive indigenous population of the South- 
west coast. The subsequent colonization of Southern India by progressive 
peasant folks, who introduced a type of economy based on the plough, 
and with it many elements of ‘Hindu’ civilization, must have spelt the 
doom of the archaic ‘Indonesian’ culture. 

After this diversion we have still to consider the institution of village 
clubs run by the girls and women among the Bhotias of Garhwal. The 
alleged relationship between the pronominalized Himalayan languages spoken - 
by certain Bhotia tribes and the Munda languages may tempt us to consider 
the occurrence of girls’ clubs among the Bhotias and among many Munda- 
speaking tribes more than mere coincidence. If we were to subscribe to 
STEN KoNnow’s assumption “that Mundas or tribes related to them have 
once been settled in the Himalayas where traces of their language can still 


*° Other elements of this complex are the blow gun, the custom of filing the 
front teeth and the peculiar thatched roof with gables sweeping upwards, all of which 
have an established place in Indonesian culture, while on Indian soil they are confined 
to a strip of country on the Southwest coast. 

6 RALPH LinTOoN, Culture Sequences in Madagascar, in: Studies in the Anthro- 


pology of Oceania and Asia. Papers of the Peabody Museum of American Archaeology 
and Ethnology. Vol. XX, 1943, pow . 
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be observed” 2’, we could easily attribute these institutions to the existence 
of a substratum of ancient Munda culture. But STEN Konow’s theory has 
not remained unchallenged, and G. T. Bow Les’ sobering appraisal of the 
available evidence *8 is a timely warning not to over-rate the importance 
of controversial linguistic affinities. Should renewed investigations into 
the position of the Himalayan languages confirm the hypothesis of an Aus- 
troasiatic substratum, then it will be legitimate to see in the girls’ club the 
survival of the dormitory system characteristic of the culture of numerous 
Austroasiatic speaking tribes. Pending a decision in the linguistic sphere 
we must consider the geographical situation. A glance at the map shows 
that if peoples who had developed the dormitory institution in the hills of 
Assam and Further India, migrated westwards into India proper, they had 
two possibilities of moving within country not too radically at variance 
with their habitat. The Gangetic plain must have been as uncongenial to 
their style of life as is the Brahmaputra plain to the hill-people of Assam. 
to-day, but from the western end of the Garo Hills it is less than three hundred 
miles to the highlands of Bihar, and the suggestion that in neolithic times 
_ hill-people with eastern affiliations effected the crossing of the Ganges Valley 
does not overstrain our credulity. The existence of highly developed com- 
munity houses in both areas suggests indeed a high degree of probability 
for such a migration. But for tribes settled on the southern slopes of the 
Himalayas — tribes perhaps comparable to the Abors with their large morung — 
there was no need to descend into the uncongenial atmosphere of the plains ; 
under pressure from the East, they could give way by moving westwards 
along the Himalayan slopes. The history of racial migration in Further 
India points to a pressure centre somewhere in Southwest China or Northern 
Further India in late neolithic times, and the assumption of an east-west 
movement along the Himalayas would explain not only the existence 
of the girls’ clubs among the Bhotias but other cultural affinities between 
Western and Eastern Himalayas. 

Before summarizing the various hypotheses advanced in these pages, 
we may review the types of community houses and youth dormi- 
tories which we have met with in the course of this brief survey of 
the Indian material. 

There is, first of all, the men’s house of the Nagas and other Assam 
tribes. The alternative term ‘bachelors’ hall’ is not commendable for it 
implies incorrectly that the morung is principally a house for the unmarried 
males. But although the morung serves as a dormitory for young boys and 
bachelors it is above all a men’s club, the centre of all the most important 
male activities. It is the focal point of the ritual virtue of the village or 
village-quarter and usually harbours the valuable head-trophies. Indeed 


27 Sten Konow, On some facts connected with the T ibeto-Burman dialect spoken 


in Kanawar. Zeitschrift der Deutschen Morgenlandischen Gesellschaft. Vol. LIX 


1905), p. 125. 
ae T. Bowes, Linguistic and Racial Aspects of the Munda Problem, 


loc. cit., pp. 86, 87. 
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among some tribes, such as the Chang and Yimsungr Nagas, the morung 
is primarily the ritual centre, and in the construction of many such morung 
sleeping space has been sacrificed to an exaggerated emphasis on the features 
which distinguish it from the ordinary dwelling houses. The Naga morung 
is the rallying point of all men, old and young, and morung officials play 
an important role in village affairs. Notwithstanding its function as a ‘school’ 
for boys, it is primarily a community house and men’s club, and only 
incidentally also a boys’ dormitory. In some cases, such as among the Konyak 
Nagas, the morung is also a political unit and loyalty to the morung takes 
precedence over loyalty to the village, with the result that occasionally 
a village may be divided against itself, individual morung pursuing different 
policies. The men’s house is here the main channel of centripetal social 
‘forces. It serves to bind together the men of a compact social unit, and 
counteracts such centrifugal forces as rivalry, jealousy and hatred by 
the strictly enforced demand for co-operation and loyalty of all members 
of a morung. This loyalty and the need for discipline are instilled into the 
boys from an early age, and they receive religio-magical sanction through 
morung-rites and the association with the morung of the powerful magical 
forces inherent in the heads of slain enemies. In other words, the morung 
is the vessel of the magical virtue in possession of the community and perio- 
dical rites are required to maintain the potency of this virtue. The fear of 
outside agression, latent in any society of head-hunters, strengthens the 
feeling of mutual dependence of the morung-members and adds to its vital 
role in Naga society. Girls’ dormitories occur in association with men’s 
houses, but are by no means their counterpart. They are used only by the 
young girls and are nowhere regular women’s clubs. 

‘In India this type of community house is mainly confined to the hills 
of Assam, where it is found among the Nagas, Abors, Garos and Lalungs. 
The nearest approach to the type in Peninsular India seems to be the darbar 
of the Juangs but nowhere on the Peninsular do we find club-houses of the 
ritual sanctity characteristic of the moruwng or the great men’s houses of 
Indonesia and Melanesia. 

The second type of community house is the youth dormitory so 
widely distributed among the aboriginals of Middle India. This institution 
serves primarily the needs of the unmarried, and though occasionally it may 
also serve as a village hall or rest-house for visitors it is fundamentally 
a youth club and a youth dormitory, run by and for the benefit or the 
unmarried boys or girls. Usually there are boys’ as well as girls’ dormitories: 
and the differences in their organization are slight.” It is only among the 
Murias that we find a combined youth dormitory for boys and girls. But 
elsewhere too girls’ dormitories are open to the boys and are the recognized 
venue for premarital love making. 

In some cases married people are expressively excluded from such 
youth dormitories, and even widowers and widows, however young, cannot 
rejoin the company of the village youth. Although the two institutions 
show a number of common elements such as the provision of community 
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education of the young people, the fundamental differences must not be 
overlooked. The Naga morung and the Muria ghotul may have certain 
common roots, but they have developed on independent lines according to 
the configuration of two different cultures. 

Most community houses and dormitories can be aligned with one of 
these two types. But it appears that in the whole of India west of Assam 
the second type is prevalent and that there the community houses are 
primarily youth dormitories though occasionally they may serve also other 
purposes. An exception is perhaps the darbar of the Juangs which func- 
tions as a general centre of male activities and resembles in that respect 
the Naga morung. A rigid differentiation between the two types is alto- 
gether difficult, and many institutions combine characteristics of both types. 

India offers many examples of a degeneration of the community 
house either in form or function, but here too we must distinguish between 
two main lines of development. In Assam we observe cases where the men’s 
house has lost its function as a regular dormitory and has developed into 

a structure containing head-trophies and the sacred log drums, but is not 
built to accommodate any number of men. From a morung of this type it 
is probably only a small step to a village shrine and we cannot indeed exclude 
the possibility that the men’s house in its role as the depository of sacred 
objects is one of the proto-types of the temple. There is reason to believe 
for instance, that the nago shrines of the Apa Tanis of the Balipara Frontier 
Tract are degenerated men’s houses. Each village quarter (corresponding 
to the Naga khel) has such a nago, and whenever a trophy (usually an 
enemy’s hand) is brought in, it is first kept in the mago and then burnt in 
front of it. A man’s position in the ritual system of the village depends on 
the nago to which he belongs and boys and girls are organized in gangs 
according to mago-membership *®. While the nago is a small structure into 
which a man can hardly enter (Fig. 8), there is invariably a large raised 
platform (/apang) next to the nago and this sitting platform, built of enor- 
mous planks, fulfills many of the functions of the Naga morung ; here visitors 
are entertained, gatherings held, and communal rites performed ; moreover, 
men use it as a kind of open air workshop where they make baskets and 
mats, and do many other odd jobs. 

In this case we see that the function of the men’s house has partly 
remained but that its material shape has dwindled to a purely symbolic 
- structure, a ‘shrine’ built to accominodate ritual objects but not people. 

A different variation of the degeneration of the men’s house institution 
is found among some of the Lushei Kuki tribes. There the practice of the 
bachelors’ sleeping in separate dormitories is retained, but the people do 
not build special houses ; a public spirited elder sets aside a room in his own 
house for the purpose. Here the principle of separate sleeping quarters 
remains, but the morung as a distinct building and ritual centre has disap- 


29 Cf. C. von FURER-HAIMENDORF, Ethnographic Notes on the Tribes of the 
Subansiri Region. Shillong 1947, pp. 21, 22, 26. 
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peared. The Kota institution of nocturnal meetings of the village youth 
in private houses seems to be due to a similar process, and there are many 
tribes where the girls do not have a separate dormitory building of their 
own, but are accomodated in the house of a widow or an elderly couple. 

Different from these gradual transformations of the community house 
is the conscious abandonment of the institution as a result of social pressure 
and disapproval on the part of politically dominant populations. Throughout 
Peninsular India the youth-dormitories are faced with condemnation and 
criticism of Hindu populations who invariably object to the freedom of 
intercourse between unmarried boys and girls. Wherever the aboriginals 
accept the social values of their Hindu neighbours or where they have come 
under the influence of Christian missionaries the dormitory is fast disap- 
pearing and the uneven distribution of the institution to-day may partly 
be due to similar cases of outside pressure in previous times. 

Concluding our argument it remains to distinguish between the obser- 
vable facts and the hypotheses advanced while endeavouring to explain 
the occurrences of youth dormitories and community houses in various and 
widely separated parts of India. 

The facts may be summarized as follows : 

1. The institution of community houses prevails in a highly developed 
form among many of the hill-tracts of Assam and Northern Burma. There 
the men’s houses are primarily social and ritual centres co-ordinating male 
activities in peace and war. Girls’ dormitories are of lesser prominence and 
serve as meeting places for the youth of both sexes. 

2. Youth dormitories occur among a number of Munda speaking as 
well as Dravidian speaking tribes of Bihar, Orissa, and Bastar. In some 
instances these institutions serve also as village halls and rest houses for 
visitors but their main purpose is to accommodate the unmarried boys and 
girls, who are not supposed to sleep under the parental roof. The girls’ 
dormitories provide opportunities for social contacts between boys and 
girls and in many cases also for premarital sexual intercourse. 

3. The ghotul of the Murias combines many of the functions of bachelors’ 
halls and girls’ dormitories. It is a “children’s republic” in which the orga-- 
nization of the village youth as a distinct social force has been developed 
to a high degree. 

4. Separate dormitories for bachelors and girls occur among some 
of the semi-nomadic forest tribes of Southwest India. Little is known of 
their internal organization but in some cases there is a system of elected 
leaders of boys and girls which resembles the ‘self-government’ of the 
Muria ghotul. 

5. The Kotas of the Nilgiris allocate certain dwelling houses for the 
nocturnal gatherings of the young people of both sexes. In these houses 
unmarried boys and girls as well as childless couples assemble in the 
evening and amuse themselves with singing and playing. They usually 


spend the night in these houses where there are ample opportunities 
for amorous adventures. 
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6. Clubs run by the unmarried girls and young women are a feature 
of many Bhotia villages in Garhwal. They are social associations intended 
to provide a meeting ground for the young people of both sexes, who join 
together for dances and other entertainments. 

To account for these observable facts we have advanced the fol- 
lowing hypotheses : ' 

1. Further India inclusive of Assam was a centre of a distinct neo- 
lithic civilization characterized by substantial settlements and a developed 
system of agriculture which, however, lacked the plough or the principle 
of animal traction. Community houses combining the functions of men’s 
clubs, ritual centres and youth dormitories were a prominent feature of 
this civilization. 

2. In late neolithic times peoples representative of this civilization 
moved from Assam westward across the Ganges valley and into the highlands 
of Bihar and Orissa. Besides other elements of late neolithic culture, such 
as megalithic ritual, they introduced there the system of community houses. 
In the new environment the latter’s function as men’s clubs and repositories 
of sacred trophies receded, and they developed mainly as youth dormitories. 

3. A similar east-west movement followed the southern slopes of the 
Himalayas and led to the spread of the institution of youth clubs as far as 
Garhwal, where among the cattle-breeding and semi-nomadic Bhotias it 
developed into a specialized form of girl’s club. 

4. In the present state of our knowledge it is impossible satisfac- 
torily to account for the occurrence of youth dormitories among the 
Kotas and the forest tribes of Southwest India. But the following two 
possibilities merit consideration. ; 

a) A population akin to the Kotas of the Nilgiris and culturally 
connected with the megalithic people of Orissa introduced youth-dormi- 
tories in South India, and some of the more primitive indigenous forest 
tribes adopted the institution in a simplified form. 

b) Indonesian colonists introduced the idea of youth dormitories on 
the Malabar coast before the advanced Indian civilizations characterized 
by such elements as plough cultivation and metal working had reached South 
India. From such Indonesian settlers some of the autochthonous hill-tribes 
adopted the system of separate dormitories for the unmarried and the 
institution persisted even after the colonists had long lost their cultural 
and racial identity. 

Although these two hypotheses postulate different channels for the 
spread of the dormitory institution to South India they are not as completely 
contradictory as it would seem at first sight. The dormitory institution 
in Assam, Indo-China and Indonesia belongs to a complex of closely related 
cultures of neolithic type which spread both east and west. There is good 
reason to assume that western offshoots of this civilization were responsible 
for the introduction of the dormitory system, megalithic ritual and various 
other elements into the highlands of Bihar and Orissa. Whether further 
southward migrations by land carried elements of this civilization including 
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the dormitory institution into the extreme south of Peninsula or whether 
direct contact with Indonesia by sea led to their introduction on the South- 
west coast, remains an open question. An independent origin of the institution 
of youth dormitories among the forest tribes of the Southwest is extremely 
unlikely, and though the exact channels of distribution are problematic, 
there is every probability that the youth dormitories in South India owe 
their existence to the influence of populations directly or indirectly con- 
nected with the Southeast Asiatic homeland of the dormitory institution. 

Our present knowledge of the ethnology of India is not sufficient to 
provide conclusive evidence in favour of any of these hypotheses. But ELWIN’s 
great work: The Muria and their Ghotul, which led me to review the existing 
information on the Indian youth-dormitories, marks a big step forward 
in our understanding of India’s preliterate civilizations. The need of the 
day is more and still more solid field work, for only when the gaps on the 
ethnographic map of India are closed can well-founded theories take the 
place of tentative hypotheses. 
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Feuer und Feuerzeuge 
in Sage und Brauch der Nordwest-Australier. 


Von Ernest A. Worms, S.A.C., Broome, W.A., Australia. 
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4. Die Feuer-Mythe der Bad. 
a) Urtext mit Interlinear-Ubersetzung. 
b) Linguistischer Kommentar zum Mythentext. 
c) Freie Ubersetzung der Mythe. 
_ Aus anderen australischen Mythen tber das erste Tuer. 
. Die Feuerzeuge der Nordwest-Australier. 
. Vergleichendes Vokabular zu den nordwest-australischen Feuerzeugen. 
. Feuerzeuge der kleinwiichsigen Stamme in Nord-Queensland. 
. Bemerkungen zu D. S. Davipson’s ,,Fire-Making in Australia“. 


anh wn 


In den letzten Jahren haben die beiden groBeren Spezialstudien von 
SpEISER 1 und DAVIDSON 2 wiederum die besondere Aufmerksamkeit der Fach- 
gelehrten auf die ethnologische Bedeutung der Feuerzeuge bei den Urbe- 
wohnern Australiens gelenkt. Die nachfolgenden Angaben wollen ein kleiner 
Beitrag zum Thema sein. Vor allem beriicksichtige ich die Nordwest-Austra- 
lier, bei denen ich seit vielen Jahren weile. 


1. Die Feuer-Mythe der Bad. 


Unter den Mythen der Ureinwohner Nordwest-Australiens finden sich 
einige, die sich mit dem ersten Auffinden des Feuers beschiftigen. Ich habe 
die Absicht, diese Feuer-Mythen spater einmal zusammenzustellen, sie mit 
den Erzaihlungen der anderen Stamme unseres Kontinents zu vergleichen. 
und sie dann in einer besonderen Arbeit zu publizieren. Hier will ich zunachst 
nur die eine Mythe der Bad mitteilen und dann einige mythologische Paral- 
lelen, bzw. Erganzungen dazu anfihren. 


1 FELIX SPEISER, Uber Feuerzeuge in der Siidsee (Anthropos, MX XV-V1,-4940-41, 


S. 239-263). 
2D. S. DAVIDSON, Fire-Making in Austr 


1947, S. 426-437). 


Anthropos XLY. 1950. 


alia (American Anthropologist, XLIX, 
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Ich darf bei dieser Gelegenheit nicht unerwahnt lassen, daB es der 
bekannte Feldethnologe und Linguist, P. Dr. HERMANN NEKES, S. A. C., war, 
der mich in die Geheimnisse der schwierigen Bad-Sprache hier einfuhrte. 
P. NEkEs starb nach einem arbeitsreichen Leben am 28. Okt. 1948 in 
Melbourne (Victoria, Australien). Es’ war ihm nicht vergonnt gewesen, sein 
durch lange Jahre vorbereitetes Buch iiber die australischen Sprachen ge- 
druckt vor sich zu sehen. Ich hoffe aber, daB dieses Buch unter dem Titel 
Australian Languages and Texts“ by Dr. H. Nekes and E. A. Worms 
noch 1950 in Melbourne erscheinen wird. 

Die nachfolgende Feuer-Mythe wurde mir im September 1948 von Rosin, 
einem 23jahrigen Bad-Manne, erzahlt. Er benahm sich dabei recht scheu und 
unterbrach sofort die Erzahlung, wenn Frauen oder Knaben in die Nahe 
kamen. Er hatte die Mythe in seiner Jugend von alteren Mannern erfahren. 
Die Worter sind in der Prafix-Sprache der Bad wiedergegeben. Die einge- 
klammerten Zahlen in diesem Urtext verweisen auf die entsprechenden Num- 
mern im nachfolgenden ,,Linguistischen Kommentar zum Mythentext”. 


a) Urtext mit Interlinear-Ubersetzung. 


amb njon(1) ta-nana(2) Nodogon(3) nér  ine-labanana(4) 

Mann weit entfernt er-ist gegangen Nodogon. Feuer er hat gehabt 
Djuagumar-nem(5) amb -or1in] ~njono arean nor imara-nana guara gubinj(6) 
Djuagumayr. Manner-Frauen dort kein Feuer sie-hatten. Zwei Strandvégel 
ade-0 djung enare-njan(7) enare-njan nja-njamba(8) noro lanjbt djung 
Norden-her Eile — sie-nahmen. Sie-nahmen hierhin-hierhin Feuer stehlend. Eile 
enare-njan andj-madan idar enore-mogan(9) Winowal(10) Djurdur(11) enore- 
sie-nahmen zurtick. Bucht sie-machten Winowal. Djurdur sie- 
mogan ara  idar enore-mogan aya  idar Olgo(12) irdjar idar  enore- 
gruben andere Bucht. Sie-gruben andere Bucht Olgo. Drei Buchten sie- 
mogan djiy Djwagumar-nem ar -amba ol - nj- ar (13) ir 
gruben sie. Djumgumar keinen-Menschen er-nicht-hatte-spater dieselben. 
ginjiagar amb -orinj-nem nor-am(14) imer-laban Djunagumar djagod 
Diese Weise Manner- Frauen Feuer sie-erhielten. Djuagumar —zuriick 
gamba(15) in-djon(16) ; 


dorthin er-sagte. 


b) Linguistischer Kommentar zum Mythentext. 


(1) mjon (,,dort“) ist gebraucht zum Ausdruck einer sehr groBen Entfernung. 

(2) Das Plusquamperfekt des Hilfszeitwortes ma-nen (,,sein‘), 

(3) Nodogon ist ein Eingebornen-Wort fiir die Carnot-Bay, die 80 Meilen 
stidlich des Stammesbezirkes der Bad gelegen ist 8. Nodogon bedeutet 
»Bandikut (Erd-Beuteltier)-Gegend“ von: nodog (G, Nig, Y) ,,Beutel- 
tier“ + -gon, Srtliches Suffix. 

(4) Plusquamperfekt von ma-laban, v. tr. (,,haben, besitzen, halten“). 

(5) Djuagumar, djungeminj (,,Glihwurm"), abgeleitet von djung, djuagu der 
Nachbarstamme (,,Feuer). Die Bad haben nor, 


cae * Ernest Worms, Aboriginal Place Names in Kimberley (Oceania, XIV, 1944 
> 9B. 


(6) 
(7) 
(8) 


(10) 


(11) 


(12) 


(14) 
(15) 


(16) 
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» Gubiny™ ist der Schrei des mythologischen Feuervogels Ganabalinj. 
Plusquamperfekt von ma-njan, v. tr. (,nehmen‘), 3 
Das Bad-Wort nja ist verdoppelt worden durch das Yaoro-Wort njamba 
von gleicher Bedeutung. . 

Perfekt von ma-mogan, v. tr. (,,machen"). 

Winowal ist ein Eingebornen-Wort fiir die Beagle-Bay. Die Njol Njol 
gebrauchen Winowaled] fiir Sandy Point, das siidliche Kap am Ein- 
gange in die Beagle-Bay. Es bedeutet ,,Kap, Insel“ von: wenewalen 
(NN) + -djz, -dj oder -7(B, Nig, Y), eine Kasusendung (vgl. Worms, 
wie Anmerkg. 3, S. 292). 

Djurdur ist ein Eingebornen-Wort fiir die Pender-Bay. Diese Bucht wird 
zuweilen auch Gorbalgon genannt (vgl. Worms, wie Anmkg. 3, S. 290). 
An dem nérdlichen Strand der Pender-Bay liegen vier mit Austern 
bedeckte Felsblécke. Sie heiBen: Anal golb (,,Wind-Steine’). 

Olgo ist ein Eingebornen-Wort fiir Chile Creek. Nach einer anderen 
Bad-Legende gab hier Lomobor, der Alte von Nodogon, Mannern und 
Frauen Feuerzeuge *. 

Wir haben hier das grammatisch am schwersten zu erklarende Wort 
dieser Mythe. ol- ist das Verbal-Prafix der 3. Pers. Sing. des ver- 
verneinten Futurs. Das positive Prafix lautet fast immer ong-. Die 
Verneinung ist gegeben in dem vorherstehenden ar-amba, Kein Mensch, 
niemand“. -nj- ist alles, was vom Verbalstamm der Vergangenheit, 
von ma-njan (,,haben“), tibrig geblieben ist. Das folgende ar ist nicht 
etwa die eben erwahnte negative Partikel, sondern ein Adverb der Zeit, 
das neben gar gewohnlich mit Hauptwortern verbunden wird. Es kann 
iibersétzt werden mit ,,spater, als, nachher‘“. Das dann folgende demon- 
strative Pronomen ir oder djir erscheint im obigen Text klar getrennt, 
wird aber in Wirklichkeit in einem Atemzuge mit dem voranstehenden 
Wort verbunden ° olmjarir, ,,danach konnte er sie nicht mehr ergreifen“. 
Das -nem nach orinj, sowie das -am nach nor, ist das Suffix des Agens, 
d. h. des Subjekts eines transitiven Satzes ; 0r-am = nor-nem. 

gamba ist ein Yaoro-Wort, das die Bad-Form bon oder djon ver- 
drangt hat. 

Das Plusquamperfekt von ma-en, v. tr. (,,sagen“). In Verbindung mit 
einem Adverb wie djagod (,,zuriick“) erhalt es die Bedeutung von 
,zuriickkehren™. ma-en (,sagen“) und ma-en (,,verbergen") enthillen 
die innerliche Verschiedenheit ihrer Stamme in ihren entsprechenden 


Zeitformen : 


a) ma-en (,sagen’) b) ma-en (,verbergen’) 
Gegenwart (1. Pers. Sing.) saan-dan aan-ben 
Vergangenheit nan-dy nanem-b 
Zukunft nang-e nang-e 


lischer Stamme in fiinfzig Legend 


4 Ernest Worms, Religidse Vorstellungen und Kultur einiger nordwestaustra- 
en (Annali Lateranensi, IV, 1940, S. 268). 
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Das Yaoro-Wort fiir ,sagen“ ist mehr regelmaBig ; darum: 


Gegenwart nan-den 

Vergangenheit nan-d] 

Zukunft gan-od] 

Ganz verschieden wiirden aber die Garadjari mit ihrer Suffix-Sprache 

diese Formen bilden. ,,sagen“ ist hier imdana ; also: 4 

Gegenwart inda-ma 

Vergangenheit indan-ma 

Zukunit indan-na, neben : inda-l-go-na 


c) Freie Ubersetzung der Mythe. 


Einst lebte ein Mann an der Carnot-Bucht, weit weg vom Stamme 
der Bad. Nur er allein war im Besitze von Feuer. Darum wurde er Djung- 
gumar (auch: Djunggwmbar), d.h. der ,,Feuermann“, genannt. Da die Bad 
kein Feuer hatten, schickten sie eines Tages zwei Gobinj oder Strandvoégel, 
die in Wirklichkeit Menschen waren, vom Norden nach der Carnot-Bucht. 
Sie stahlen das Feuer und machten sich dann schnellstens auf den Weg in 
ihr Land zuriick. Um Djunggumar aufzuhalten, gruben die beiden Vogel drei 
tiefe Buchten hinter sich : die Carnot-Bucht, die Beagle-Bucht und die Chile- 
Bucht. Daraufhin gab der ,,Feuermann“ die Verfolgung auf. Er mute in 
seine Heimat zuriickkehren, ohne daB er der beiden Vogel habhaft werden 
konnte. Auf diese Weise kam das Bad-Volk zum ersten Male in den Besitz 
des ‘Feuers. 


2. Aus anderen australischen Mythen iiber das erste Feuer. 


Eine Variante zur obigen Feuer-Mythe, oder, wenn man es so nennen 
will, eine inhaltlich andere Feuer-Mythe der Bad, habe ich friiher schon ver- 
éffentlicht ®. Nach dieser Mythe haben zwei Madchen das Feuer einem Alten 
entwendet. Andere Vo6gel verwandelten die fliehenden Madchen in Strand- 
vogel (gobin7). Der Alte selbst verwandelte sich in einen Adlerhabicht. 

Die Njol Njol glauben, daB das Feuer in der mythologischen Urzeit 
(bugari) sich im Besitze eines Alten namens Lomobor (vgl. vam-, lam-, lum-, 
»Licht, Feuer“ usw. unter Nr. 11, wm-raul, ,euerbohrer“) in der Nahe der 
Carnot-Bay, zwischen Beagle-Bay-Mission und Broome, befunden habe. Frei- 
willig gab er es zwei Frauen der Bad, die er dann heiratete ®. 

Die Yaoro von Broome berichten, daB dieser Alte der mythologische 
Feuervogel Garidja sei. Er wohnte bei Borang, einem Wasserplatz nicht 
weit von Broome. Dort tétete er seine beiden Frauen und schlug sich selbst 
Kopfwunden mit dem Bumerang, soda8 dieser Habicht auch jetzt noch 
rote Federn in seinem Nacken zeigt. Heute wohnt er in der Umgebung des 
Kreuzes des Siidens 7. Sein Name erinnert an das groBe mythologische Feuer 


5 Worms, wie Anmkg, 4, S. 269-270. 
5 Worms, wie Anmkg. 4, S. 268-269. 
7 Worms, wie Anmkg. 3, S. 295. 
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garidadjara, das von dem Kulturheroenpaar Gagamara und Gonbaren aut 
Bitten der Garadjari-Leute angeziindet wurde und die Feinde der letzteren 
vernichtete (vgl. Worms, wie Anmkg. 4, 5S. 248). 

Die Djaber Djaber, die die Umgebung der Carnot-Bay bewohnen, wissen, 
daB der Feuervogel Djungebelebelan in Lomo (vgl. Lomobor der Njol Njol) 
hause. Sein eigentlicher Name sei Ganbalinj, der ,,Fischadler“. Als er bei 
einem Besuche bei den Bad fiir diese nach Fischen tauchte, entstromten 
seinem Leibe gliihende Holzkohlen. Zwei Manner und Frauen wurden ihm 
von den Bad nachgesandt, da sie noch Fleisch und Fisch roh verzehren 
muBten. Er gab den Frauen den Gliihstock (madjan, Nr. 3), den Mannern 
aber die Feuersage (galeb, Nr. 16) ®. 

Die von mir 1946 auf den an der Ostkiiste Australiens liegenden Palm- 
Inseln, nahe bei Townsville, entdeckten pygméenhaften Djirbal, deren ur- 
spriinglicher Wohnsitz sich in den Regenforsten Nord-Queenslands befand, 
erzahlten mir, da8 eine langschwanzige Taube, die vorher ein machtvoller 
Mann gewesen sei, ihnen das Feuer gebracht habe. Es ist vom linguistischen 
Standpunkt aus interessant, daB die Worter der Djirbal fiir ,, Feuerbohrer 
(djiman) und auch ihrer benachbarten groBwiichsigen Munggara (dwbi) mit 
dumal, dob (,,flammend“) der Bad und Njol Njol, mit dob ma-man (,,an- 
‘ziinden“) der Djaber Djaber und mit ddd (die Magellan Wolken) der Njigina 
(Derby) zusammenhangen, eine Tatsache, die weite Ausblicke in die Ein- 
wanderungsbewegung innerhalb Australiens vom Kap York her nach dem 
fernen Westen hin erdffnet und damit auch in die Ubertragung des Feuer- 
bohrers in gleiche Richtung ; vgl. dazu den Schlu8paragraphen dieses Aufsatzes. 

Folgende mythische Tatsachen laufen also in diesen Berichten zusam- 
men: ein Alter, ein auBernatiirliches Wesen, besitzt urspriinglich allein das 
Feuer. Es sind meist zwei weibliche Personen, die das Feuer stehlen oder 
erbitten. Beide erscheinen vorher oder nachher in Vogelgestalten. Linguistisch 
bestehen Zusammenhinge zwischen dem hohen Nordosten und dem fernen 
Nordwesten, und zwar im Nordosten : djiman, dubs (,,Feuerbohrer’), duma 
(,,Feuer“) ; im Nordwesten : dumal (,,flammend"), dob ma-man (,,anziinden”), 
dob (Kreuz des Siidens). Linguistisch wird somit bekraftigt, was DAVIDSON ® 
rein ethnologisch beweist : das erste Eindringen des (alteren) Feuerboh- 
rers itiber Kap York und sein Vordringen vom Osten zum entfernten Westen, 
der allgemeinen und frthesten Wanderrichtung folgend. 


3 Die Feuerzeuge der Nordwest-Australier. 


In den mir bekannten nordwestlichen Teilen Australiens wird das Feuer 


von den Eingebornen auf zwei verschiedene Arten erzeugt : 
a) Die eine Art, die fast in allen Kiistendistrikten zur Anwendung 


8 Nach der Mythe ae Fire-Bird“ aus dem 5. Teil des in Druck befindlichen 
Buches ,,Australian Languages and Texts“ von Dr. H. Nexes und E. A. WorMSs ; 


vel. dazu die oben stehende Mitteilung aber dieses Buch. 
9 Davipson, wie Anmkg. 2. — Was ich sonst in Bezug auf Feuersage und 
Feuerpflug gegen DAvIDSON zu sagen habe, steht im letzten Paragraphen dieses 


Aufsatzes. 
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kommt, ist die mittels eines Feuerbohrers oder des ougalg der Bad, des 
wongalg der Njol Njol, des bedegor der Djaber Djaber (von bededen, ,, bohren“). 
Ein Stock wird senkrecht in eine kleine Vertiefung eines andern Holzes 
gesteckt, in die geriebenes Laub oder Rinde und zuweilen ein wenig feiner 
Sand gelegt wird, und schnell mit den Handflachen hin- und hergedreht. 

Der Feuerbohrer wird sowohl von den Mannern als auch von den 
Frauen benutzt. 

Die Frauen tragen diese Feuerhélzer folgendermaBen : Die etwa 30 cm 
langen Bohrstécke liegen um einen ebenso langen, mit Bohrléchern (Bohr- 
pfannen) versehenen Stab gelagert und sind mit ihm mittels Schntiren aus 


Abb. 4, 


Ein Bindel von Feuerhdlzern der Nord- 
west-Australier, mit einer Schnur aus ver- 
filzten Menschenhaaren umwickelt, gelagert 
auf Rindenstiicken des Papierrindenbaumes. 
Totallange der Stécke: 56 cm. Das Feder- 
bischel ist etwa 12 cm hoch und 23-24 cm 
breit (Zeichnung n. d. Natur von L. Apa, 
Melbourne). 


pos 
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Menschenhaaren oder mit der in lange Streifen gerissenen Rinde des Papier- 
rindenbaumes wie ein Liktorenbiindel zusammengebunden (Abb. 1). An einem 
Ende dieses Paketes ragen Adler- oder Habichtfedern hervor. Diese dienen 
nicht so sehr zur Verzierung, sondern sind eine Erinnerung an den mythi- 


schen_ ,,Feuervogel‘ (Djwagebelebel), den Bringer des Feuers in der Urzeit. 


Die Urzeit hei®t bugari (, Traumzeit"), als sprachlicher Ausdruck gebildet 
aus ma-bugari (,,traumen“), Die Frauen tragen dieses Biindel in einer Holz- 
oder Rindenmulde (dindjen). 

Zu bugari vergleiche : ma-bugarin, DD, Nig, Nimb, NN, Y, ,,tradumen“ : 
bugari, G, M, Nig, Y, bugar, Nimb, NN, buger, DD, buar, B, ,,Traum, Mythe, 


> 
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Traumzeit“ ; bugaru, Malj, ,,mythologische Zeit, vor langer Zeit" ; pekere 
Tangane, ,,siidlich von Adelaide, Siid-Australien™ (N. B. Ty BADE Naas 
Songs of the South-East of South Australia, Trans. Roy. Soc. South Austr 
DAT 1937, S.107). Zu den Abkiirzungen vgl. die Angaben weiter ated 

i b) Die andere Art der Feuerzeuge ist die Feuersage (galed bei ce 
Bad, galeo bei den Njol Njol), und zwar in der Form, die von SPEISER 
»Spaltsage“? genannt wird (Abb. 2). Ein messerartiges, dtinnes Holzstiick 


Abb. 2. Feuersage (,,Spaltsage“) der Nordwest-Australier. Totallange des gespaltenen 

Holzes: etwa 56 cm. Lange des ,,Sageholzes“ : 25 */, cm. Lange des Keiles, der den 

Spalt offen halt: 15 cm. Im Spalt liegen Holzfasern als Zunder. Die hier angege- 

benen Langeangaben schwanken aber bei den einzelnen Stiicken mehr oder weniger 
(Zeichnung n. d. Natur von L. ADAM, Melbourne). 


wird iiber die Rille eines anderen Holzes, in dem sich ein mit trockenem 
Gras gefiillter Spalt befindet, schnell hin und her gerieben (,,gesagt"), bis sich 
diese Einlage hinreichend erhitzt hat und zu brennen beginnt. 

Die Feuersage wird ausschlieBlich von den Mannern beniitzt, die Frauen 
diirfen sich nur des Feuerbohrers bedienen. Die Manner gebrauchen beide 
Gerate, den Bohrer und die Sage, geben jedoch der Feuersage den Vorzug 
vor dem Bohrer. | 

Ein Nimanbor-Mann sagte mir, dab die Feuersage nur deswegen von 
den Frauen nicht benutzt werde, weil diese Feuererzeugung ZU anstrengend 
fiir sie sei. Als’ich kiirzlich diese Aussage einem andern Eingebornen (Njol 
Njol) vorlegte, verneinte dieser ganz entschieden diese Erklarung und sagte : 
Die Frauen diirfen die Feuersage nie benutzen, weil das gegen das Gesetz 
ware. ,,Diirfen denn die Manner die Feuersage benutzen 2“ fragte ich ihn. 
,Gewib“, war seine Antwort, ,,die Feuersage und den Feuerbohrer™. 

Am 2. Mai 1949 beobachtete ich den tiber 70 Jahre alten Yaoro-Mann 
BuLucuru, wie er fiir drei bis vier Minuten mara, das Sageholz, 450-170 mal 
in der Minute iiber das ruhende Holzstiick yanodanj (Nr. 21) hin- und herzog, 


10 SppisER, wie Anmkg. 1, S, 244 und 247. — Die Spaltsage ist nach SPEISER 
eine technische Verbesserung der ebenfalls von ihm so benannten ,,Brettsage“ (ohne 
den Zunder-haltenden Spalt im unteren Holz), die ihrerseits auch in Australien nicht 


unbekannt ist. 
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bis letzteres an der Reibescharte zu rauchen begann — eine recht anstren- 
gende Arbeit, der dieser Alte kaum gewachsen zu sein schien. Dabei sang 


er leise folgende Worte : 


djungu-lu baral baral Feuerholz, entziinde dich, entziinde dich ! 
gui gamba-na Fleisch will ich rosten. 
gari-art 4 Schnell! Schnell !* 


Als dann der Zunder (ivololo, faserige Reste der von Kangeruhs zer- 
kauten und ausgespienen Graswurzeln) in der Spalte des yanodanj zu schwelen 
anfing, anderte der Mann Wortlaut und Tempo. Heftiges Blasen und tiefes 
Herabbeugen iiber das Feuerzeug erlaubten ihm nur stoBweises Hervor- 
bringen der neuen Formel : 


midi nal ial ,otarker die Glut ! [ich fachen.” _ 


galava-na galara-na Flammen werde ich fachen, Flammen werde 


Die Mehrzahl der hier gebrauchten Worter sowie die angewandte Gram- 
matik gehéren zu den Suffixsprachen der siidlichen und siidéstlichen Nach- 
barstamme der Yaoro (mit Prafixsprache), z. B. der Garadjari Mangala und 
Walmadjeri. Diese starke linguistische Anleihe deutet darauf hin, daB auch 
die Feuersage selbst von der gleichen Richtung her zu den Yaoro sowie 
zu ihren nachbarlichen nérdlichen Prafixsprachen der Dampier-Halbinsel, 
-z.B. zu den Djungun, Djaber Djaber, Njol Njol und Bad, geradeso wie 
auch das Vierklassen-Heiratssystem (vgl. unter Nr. 20), gekommen ist. Die 
suffixsprachigen Stamme andererseits stehen letzten Endes mit den zentral- 
australischen Aranda in kultureller Beriihrung. 

Ich glaube, da8 der Feuerbohrer das urspriingliche und von allen be- 
nutzte Feuerzeug gewesen ist, und da8 die Manner die erst spater einge- 
fuhrte Feuersage den Frauen vorenthalten und fiir sich allein reserviert haben. 

Die Manner sind nicht absolut abhangig von dieser typischen Feuer- 
sage (Spaltsage, d. h. gespaltenes Holz mit Zundereinlage und flachem Sage- 
brettchen). Auf ihren Wanderungen erzeugen sie neues Feuer durch schnelles 
»sagen” des Speerwerfers (manabin) iiber die konvexe Seite ihres Kampf- 
schildes, dessen angebrannte parallele Kerben den haufigen Gebrauch dieser 
Methode beweisen. 

c) Der Glith- oder Feuerstock (madjan) dient nicht der Feuererzeugung, 
sondern der Feuererhaltung. Er besteht aus einer Rinde oder aus einem 
schwammigen, verwitterten Holzstiick, das auf den Wanderungen in der 
Regenzeit, wenn der Feuerbohrer leicht zu feucht wird, von Frauen und 
Kindern als langsam gliihendes Feuerreservoir mitgetragen wird ®, 


Fee ‘ 
* djuugu-lu = der Agens von djuxgu, ,,Feuer, Feuerholz‘. baral, statt barala = 


der Imperativ Singular von bava-na (G), ,,brennen“. gamba-aa = parallele Form zu 
gamba-l-go-na = 1. Person Sing. des Futurs von gamba-nja (G), ,,kochen, résten“. 
gari-avt = gari-gavi (G), ,,bald, schnell. 


. ™ midi (G), ,,groB, stark, mannlich“. sal nal, statt malay malar, ,,Glut, Funken, 
glihend“. galava-na, parallele Form zu galara-l-go-na (das 1 ist typisch fiir das Futur) 


= 1. Person Sing. des Futurs von galava-na (G), ,,.Feuer anfachen“. 


** Danach ist die Angabe in meiner fritheren Publikation (Worms, wie Anmkg. 4, 
S. 268, Anmkg. 5) zu korrigieren, 
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4. Vergleichendes Vokabular zu den nordwest-australischen Feuerzeugen. 


Im Nachstehenden gebe ich samtliche von mir gefundenen Worter fiir 
australische Feuerzeuge, sowie die Namen der Stamme, die sie gebrauchen. 
Diesen Wortern habe ich nach Méglichkeit Verwandtschaftsbeziehungen lingu1- 
stischer Art beigefiigt, die nicht nur eine Wortwurzelerklarung unterstitzen, 
sondern auch wahrscheinliche Wanderwege offenlegen. | 

Die Namen der Stamme sind nach ihren Abkiirzungen und nach der 
Verteilung ihrer Stammesgebiete geordnet : 


A) Stammesnamen. 
a) Westaustralien. 


1. West-Kimberley. 


z B Bad Nig Njigina 
DD _ Djaber Djaber Nim. ~ Nimanboro 
G Garadjari NN Njol Njol 
M Mangala x Yaoro 
2. Nord-Kimberley. 
Bem Bemba Ung Ungarinjen 
3. Ost-Kimberley. 
Bid _Bidonggo Gog Gogadja 
Bun  Bunaba Mir Mireau 
D Djaro W Westliche Walmadjeri 
Gidja Gidja EW Ostliche Walmadjeri 
b) New-South-Wales. 
Bak Bakandji Ngem Ngiamba 
Kumb Kumbanggar Yual Yualai 


Malj Maljangaba 
c) North-Queensland. 
Djirb Djirbal Mu Munggano 


Idin Idin Ngadja Ngadja 
Mamu Mamu Wundjur = Wundjur 


B) Gliihstock und Feuerzcuge. 
a) Glithstock. 


1. bani djuagu, G., wortlich ,Auge-Feuer® (Genitiv-Nachstellung) = Auge 
des Feuers. 

2. djadja(r), D, Nig, Rinde, Haut, Feuerbrand, Glithstock”. 

3. madjan, DD, verfault, verwittert, Zunder, Gliihstock”. ° 
madjag, DD, mag, B, Nimb, NN, mayan, B, ,,verwittert . 
matja, Aranda (1. G. H. StrEeHLOW, Manuskript) Feuerholz (?). 
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4. 
ay 


6. 


10. 
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nimelgar djungu, DD, NN, wortlich ,sein-Auge-Feuer“ = Auge des Feuers. 
wondon, DD,NN; ondon,B, ,,Fackel zum nachtlichen Fischfang, Gliihstock“ 
wondali, Bun, ,,Feuer“ ; ondara, W, ,, Waldbrand“. 


b) Feuerbohrer. 


bididigor, DD, = bidi-gara ; bitomgara, Bun, = bidi-won-gara ; wortlich 
Lécher-Holz’ = Holz mit Bohrléchern. 

a) bidi, G, M, ,,Loch", brdi-wol-gan, G:; wortl. ,,Loch-Wasser“ = Quelle. 
bididinj, DD, NN, bididij, DD, ,,bohrend”. . 
bidi ma-man, Nimb, bil man-man, DD, NN, ,,graben, begraben”. 

b) wun-ar, un-ar, Bem, wun-dali, Bun, »reuer™. 
wun-don, DD, NN, un-don, B, ,,Feuerbrand”. 
wun-dju, Idin, ,,Rauch”. 
vel. wana, Nr. 100. 

c) gor gor, Ngem, ,,Feuerholz“, guro, M, W, ,,Feuersage“ (Nr. 18). 
ba-garo, Ngem, ,,Feuersage™ (Nr. 13). 
gara-bidit, Nig, Y, wortl. ,,Stock-graben, aufbrechen“ = Lausestock. 
goro-mbo, W, ,,Rinde des Papierrindenbaumes“, als Zunder gebraucht. 
garva-linj, B, ,,Eukalyptusbaum”™. 
gavan, Djirb, Idin, Mamu, Ngadja, ,,Rauch“. 
vel. gala, Nr. 9b, galga, Nr. 7b. © 


. wungalg(a), G, M, Nig, Y, uagalga, DD, NN, wortl. ,,Feuer-Stock“. 


a) wun- (Nr. 6d). 

b) galgara-mara, G, galga-mar, DD, ,,Zweig, Ast, Stock“. 
garma, Nig, garmin, B, Nimb, NN, ,,Ast, Stock“. 
gar-mulja, G, Y, ,.Baumgrab, Plattformgrab“. 
vel. guro, gara, Nr. 6c. 


. guna, M, W, wortlich ,,Holz, Stock“. 


gunam, B, Nimb, ,,Akazie“ (wattle), gunan, Bem, ,,Feuersage“ (Nr. 17). 
gun-gud, B, Nimb, aun-gur, EW, auna-roro, W, ,,Rauch“. 

gana, D, W, ganai, Yual, gananj, G, ,,Grabstock“. 

ganana, W, ,,Baumgrab“, guniga, Bak, ,,Feuer, Feuerholz*. 
gan-bara, M, ,,Ast“. 

vel. galga, Nr. 7b. 


. gungala, D, wortl. ,,Holz-Holz, Stock-Stock“. 


a) gun- (Nr. 8). 
b) gali, D, G, W, ,,Bumerang“, galaian, G, Y, ,,Akazie“. 
galu, Gidja, ,,Baum“, gala-mbur, Gidja, ,,Holzspeer“. 
vel. galga, Nr. 7b, galeb, ,Feuersdage“, Nr. 46. 
giwan, D, = gidjawal, wortl. ,,Feuer-Feuer, Feuerstock-Feuerstock“. 
a) gidjali, Mir, ,,Licht“, gidjawal, Mir, ,,Feuerholz. 
girv-wanda, Gog, »trockenes Holz, Feuerholz‘. 
b) walu, M, W, ,,Feuer, Feuerholz“. 
walu-ma, Nig, ,ohne Lagerfeuer, dunkel“. 
wana, Nig, wan-amb, DD, NN, an-amb, B, ,,Licht in der Ferne“. 
vgl. wun-, Nr. 60. 
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41. um-raul, Ung, wortl. ,,Feuer-Feuer“. 


Die Bedeutung beider Silben dieses Kompositums ergibt sich an Hand 
der linguistischen Wortreihe wal(al) — ral — rar(-lal, lar) — ram/(-lam, 
am) — ra, welche in diejenige der Worter mara, bara, wara (Nr. 20) 
hiniiberspielt. Es wurden hier nur Kimberley-Worter verwandt : 


walu, waru, M, W, ,,Feuer™. 

ma-wal-gan, Nig, Y, ,,in der Sonne trocknen". 
wal-ga, Nig, Y, ,,Sonne“. 

al-g, B, ,,Sonne™. 

ma-ral-gan, B, DD, Nimb, NN, .,,in der Sonne trocknen“. 
val-indja, M, ,,Sonnenseite“ = Norden. 

_um-raul, Ung, ,,Feuerbohrer’. 
vay, DD, ,,Erdofen“ ; vav-b, B, G, ,,scheinend, leuchtend“. 
varka, Nord-Aranda (T. C. H. STREHLow, Manuskript), ,,Sonne™. 
vir-ga, Y, ,,Holzkohle, Asche“. 
lal-b, B, Nimb, NN, ,,Erdofen”. 
lal-ga, D, G, W, Y, ,verbrannt. 
lari, D, ,,Holzkohle, Asche”. 

ma-loran, DD, NN, ,,brennen™. 
lere-go, Ung, ,,Feuersige“ (Nr. 19). 

ma-ram-ban, B, DD, Nimb, NN, ,,sich am Feuer warmen“. 
vam-bali, D, ,,Licht™. 
lam-ar, B, DD, G, Nimb, Nig, Y, nell. 

wa-luma, Nig, ,,ohne Licht" = dunkel, 
luma-gu, Gidja, ,»Regenbogen"™. 

: um-raul, Ung, »Feuerbohrer”. 
va-gal, DD, G, Nimb, NN, ,,sich am Feuer warmen™. 
vo-mara, Y, ,oonne™. 
yo-nal, Nig, »sonnenuntergang’ . 
12. yéne, Nimb, éne, énde, B, wortl. ,,Stock”. 

yend, DD, ,, Speer, Stock”. 
yanda-na, G, »speeren™. \ : 
yandal, B, DD, Nim, NN, eine Zeremonie zur magischen Entdeckung 
des vermutlichen Morders : fiinf Stéckchen werden im Kreise unter 
dem Baumgrab in den Boden gesteckt. Am folgenden Morgen zeigt 
das am meisten von der Verwesungsfeuchtigkeit benetzte Stéckchen 
die Richtung an, in der sich der Morder gerade aufhalt. 
yendel-bar, DD, Nimb, NN, endel-bar, B, ,,FloB, Boot”. 


iss 


enen-djoe, D Wiisteneiche (Casuarina)”. 


’ ”? 


c) Feuersage. 


13. bagaro, Ngem, wortl. ,,Holz, Holzsplitter™. 
baga, G, M, ba-dag, B, ba-dang, DD, Nimb, ,,Baum, Holz, Stock”. 


bagar, NN, bager, DD, ,,Holzsplitter. im Korper™. 
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14. djabar, B, NN, wortl. ,,Feuer, Feuerholz“ ; hier die eigentliche ,,Sage“ 


Lis: 


47: 


18. 
aby 


20, 


der Feuersage, auch wob-badang, das ,,Junge des Baumes”, genannt. Es 
wird mit beiden Fausten auf das galeb (Nr. 16) gedriickt und hin- und 
hergezogen. 
djaban, G, M, NN, Y, seelenholz, Schwirrholz (Tjuringa)”. 
djéb, DD, NN; djeba, Nig ; djew, B, ,,Bumerang”™. 
djiman, Mamu, Ngadja, »Feuerbohrer, Feuersage“ (Nr. 22). 
duma, Mu, ,,Feuer“ ; dum-budja, Mu, ,,Asche“ ; dum-dugu, Mu, ,,Rauch”. 
dumala, B, DD, Nimb, NN, Y, ,,Feuerzeichen”. 
ma-djombaran, DD, ,,versengen”. 
ilbi, G, = wilbi, wortlich ,,Holz™. 
walbadj, DD, albi, B, ,,Strauch", ilberinj, G, Y, ,,Bumerang™. 
walbar, G, M, Nig, Y, walmai, D, ,,Speerwurfholz”. 
walborbor, Nig, ,,Akazie™. 
vel. galeb, Nr. 15. 


. galeb, DD, NN, Y; galew, B, wortl. ,,Holz“; hier der ruhende Teil 


[hearth] der Feuersage, der durch die dariiberhin reibende ,,Sage“ djabar 
(Nr. 14) erhitzt wird. Der in dem durch einen kleinen Holzkeil offen- 
gehaltenen Spalt befindliche Zunder aus Gras oder weicher Rinde ent- 
ziindet sich bald darauf. 
galew-an, B, ,,Feuersage-mit“ — mit der Feuersage. 
galbaia, G, ,,FloB™. 
galaian, G, ,,Akazie“; galat, gulai, gulu, B, Gidja, ,,Flo8, Baum”, 
aus dessen Holz galeb hergestellt wird. 
vel. gala, Nr. 9b, galga, Nr. 7b. 
gunan, Bem. 
guna, M, W, ,,Feuerbohrer“ (Nr. 8). 
gunan, Wunambal, ,,Gliihstock“ ™. 
guru, M, W, vegl. guru, Nr. 6c. 
lerego, Ung, wortl. ,,Feuer“. 
vgl. ma-loran, DD, NN, ,,brennen“ usw. unter den Ableitungen von 
um-raul (Nr. 11). 
mara, Y, wortl. ,,Feuermaterial, Feuer“ ; hier die eigentliche »oage der 
Feuersage ; vgl. Nr. 44. 


Der Stamm mara \aBt sich in seinen Abwandlungen (Konsonanten- 


wechsel m-b-w im Anlaut, r-l-n im Inlaut) in Wortern fiir ,Feuer (Feuer- 
material), Naturerscheinungen und Sonne“ mit gewissem Vorbehalt weithin 
itber Australien nachweisen. Diese linguistischen Zusammenhiange scheinen 
auf eine altere nordwestaustralische Kultur hinzudeuten, die heute in Kim- 
berley von jiingeren Einfliissen teilweise uberlagert ist. Ableitungen von 
mara, wie z. B. waragan, wortl. ,,zur Sonne gehorig“ (Sonnenwesen ?), ,,Adler- 
habicht“ (der Bringer des Feuers in den Kimberley-Mythen), oder wie wala- 
walaa, wortlich ,,zur Sonne gehorig (von der Sonne stammend ?), Bezeich- 


“A. Capett, Notes on the Wunambal Language (Oceania, XI, 1941, S. 297). 


.f 


\ 
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nung ftir unsere lokalen ,, Jugendfeiern“, legen die Annahme des Vorhanden- 
seins einer alten Sonnenkulturschicht nahe. 

In Wirklichkeit finden wir in Kimberley neben jiingeren, von Zentral- 
australien stammenden, esoterischen Besonderheiten (Beschneidung, Subin- 
cision) noch andere, jetzt mehr als nebensiachlich betrachtete Gebrauche (Ver- 
sengung der Oberschenkelhaare, rote Ockerfarbung und Stammesunterricht 
des Initianden), die in New South Wales und Victoria Hauptgegenstande der 
Initiationsfeiern, jedoch ohne Ausschlu8 der weiblichen Stammesmitglieder 
und ohne Vollziehung korperlicher Verstiimmlung, darstellten. 

Die Aufpfropfung einer jiingeren zentralaustralischen Eigenart auf unsere 
primitivere nordwestaustralische Kultur wird auch anderweitig durch die 
Ubernahme des Heiratsklassensystems der Aranda durch die Yaoro usw. 
ethnologisch und linguistisch bestatigt. Man vergleiche dazu die Bezeich- 
nungen bei den Aranda: pananka, kamara, purula, paltara mit denen bei 
den Yaoro : banaga, garimba, burunu und badjari. Dieses Vierklassensystem 
wurde den Yaoro usw. bekannt und langsam von ihnen’ tibernommen, als 
die Yaoro-Manner durch europiische Perlfischer mehr oder weniger zwangs- 
weise — wie mir die Alten erzahlten — um 1870 herum nach Cossak oder 
Roebourne (420 englische Meilen siidwestlich von ihrer Heimat) geheuert 
wurden und mit den dortigen Ngaluma-Leuten, die dieses System schon 
besaBen, in Verbindung traten. Vor dieser Neuerwerbung kannten die Yaoro, 
Djaber Djaber, Njol Njol und Bad nur die Zweiteilung djando und yenar. 
Diese alten Ausdriicke decken sich aber nur teilweise mit ,,heiratbar“ (Heirat 
erlaubt) und _,,nicht-heiratbar“ (Heirat unméglich). Wie beide Einteilungen 
heute ineinanderspielen, l4B8t sich aus nachstehendem Schema erkennen : 


} burunu. ————————._ djando Ae ee banaga t 
= yenar = 
= cae = 
| garimba djando badjart | 


Ein burwau-Mann darf nur eine banaga-Frau heiraten ; die Kinder sind dann 
badjari. Ein garimba-Mann darf nur eine badjari-Frau heiraten ; die Kinder 
sind dann banaga. Wenn ein banaga-Mann eine burunu-Frau heiratet, sind 
die Kinder gavimba. Wenn ein badjari-Mann eine garimba-Frau heiratet, sind 
die Kinder burywau. Ein Mann kann also nur seine GroBkusine miitterlicher- 
seits (Consobrina magna) heiraten. . . 

All dieses zeigt das Bestreben der Manner, eingefiithrten Sitten (Ini- 
tiation, Heiratsklassen), Geraten (Feuersage), sowie auch den Mythen und 
der aus australischen Fremdwortern bestehenden primitiven ,,aeheimsprache* 
der Initiierten einen mehr oder weniger esoterischen Charakter zu geben oder 
ihre Benutzung den Frauen vorzuenthalten und fiir sich selbst 2u reservieren. 

Die Abfolgen von mara lassen sich in nachstehender Gruppierung 


nachspuren : 
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Zunder: 
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mara, G, Y, ,trockenes Gras, Nest, Ruhelager, Wolldecke™. 


ce 
marau, M, W, ,,trockenes Gras”. 


mar, DD, Nimb, NN, ,,Gras, Fischfalle“ (aus Stocken und trockenem Gras). 


mar-bal, B, ,,Zunder™. 

mal-band, B, DD, Nimb, NN, ,,Nest”. 
ma-djan, DD, ,,Zunder™. 

men-en, DD, ,,Zunder™. 

ga-wuru, Nig, ,,Zunder”. 


_Gewitter: 


° ce 

ni-mara, G, ,Sturm”. 
i ee 
marva-get, Kumb, ,,Bhtz". 


marar, B, DD, Nimb, ,,Wetterleuchten”. 


mar-dji mar-dji, M, ,,Blitz, Donner“ . 
mir, Ngem, ,,sturm”™. 

mal-nini, Bun, ,,Blitz™. 

mil-mil, DD, NN, ,,Wetterleuchten“. 
mil-dji daworo, G, M, Y, ,,Donner™. 
man-girt, D, ,,Bltz”. 

bava-wona, Bem, ,,Gewitter™. 

wal-ba, W, ,,Sturm". 


wilt-wil1, B, DD, NN, Y, ,,Gewittersturm“. 


wil-aro, W, ,,Donner™. 


Feuer: 


ma-maran, B, Nig, Nimb, NN, ,,brennen“. 


mara-ra, D, ,,Feuer™. 
mar-dj, B, DD, ,,;Waldbrand“. 


mal, B, DD, Nimb, NN, ,,hei8, Hitze“. 


mil-ga, G, M, Nig, Y, ,,Holzkohle“. 
mol, Nimb, NN, ,,gekocht, reif“. 
mana, Gidja, ,,Feuer“. 

mene-le, G, ,,Flamme“. 


mo-wad, DD, Nig, Nimb, NN, Y, ,,Feuer-ohne“ 


= dunkel. 


% Dr. Geora HéttKEer bemerkt zu dieser Doppelbedeutung Blitz-Donner, die 


sich hier auch auf Sturm, Wetterleuchten und sogar auf Feuer erstreckt, in seiner 
Arbeit ,,Der Donnerkeilglaube vom steinzeitlichen Neuguinea aus gesehen“ (Acta Tro- 
pica, I, 1944, S. 33) : ,, Auch der Primitive weiB, daB Donner und Blitz zusammengeho6ren, 
wenn sie ihm nicht sogar identisch sind. Freilich hat er keinen Einblick in die physi- 
kalischen Gesetze. Er folgert einfach kraft seiner Logik, was zeitlich zusammentrifft, 
ist auch ursachlich miteinander verbunden, 
Donner- als auch Blitzsteine.‘ 


Darum sind fiir ihn die Keile. sowohl 
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Sonne: 


vo(l)-mara, Y, ,,sonne™. 

mara-ni, Ung, ,,Sonne“. 

(wa-mara, Bem, ,,Mond"). 

mira-gamja, G, ,,Licht bringen“ = beobachten. 

mirt, Victoria, ,,Sonne“ 1°, 

wilt mint miri, Ung, ,,Adlerhabicht“ (= Sonnenvogel ?). 

mir, Nig, Y, ,morgige Sonne“ = morgen. 

murun-a, Bem, ,,Sonne™. 

muru-bal, B, Nig, NN, Y, ,,Initiation™. 

ma-mura, Nordaustralien, ,,sonne“ ?’. 

mula-la, Gidja, ,,Sonne™. 

muli-na, Gidja, whan. 

mal-jen, Ngem, ,,Adlerhabicht“ (= Sonnenvogel ?). 

wirgin-mal, DD, ,,Sonne™. 

ma-bil, West-Kimberley, ,,Sonne“ }. 

mo-wan, (gefunden 1838), Pt. Essington, ,Sonne” ), 

bara, G, M, Nig, Idin, Djirb, ,,Sonne". 

bara-do, M, ,,Mittag™. 

bara-wara, D, ,,Adlerhabicht" (= Sonnenvogel ?). 

bal, B, ,Sonnendach”. 

ga-wara, Bun, ,oonne™. 

wara-balag, NN, »MilchstraBe™. 

wara-gan, DD, Nig, Nimb, NN, Y ; ave-an, B, Adlerhabicht“ (= Sonnen- 
vogel ?), ,Regenbogenschlange“ (mythologisches Wesen), ,,Kreuz des 
Siidens™. 

warin-njidi, M, W, Initiation (= ,,zur Sonne gehdrig”). 

wariny, G, M, Y, »otern™. 

wir-gin-mal, DD, ,oonne™. 

wala-ganj, G, ,,Tag, Mittag”. 

wala-woro, M, W, ,,Adlerhabicht™ (vgl. wara-gan). 

walan-walan, G, Nig, Initiation (= ,,von der Sonne stammend"). 

walo-nari, G, Y, Initiation’ (= ,,von der Sonne stammend"). 


walur, D, ,,Sonne™. 

wil, W, ,,Stern“. 

wano-van, Ung, ,sonnenuntergang™. 
wan-din, M, Nig, ,,MilchstraBe™. 


; : ; Aya 
wina-li, West-Tasmanien, Mond, Feuer “. 


16 Ff, TucKFIELD, Vocabulary of the Geelong (= Wataurung) and Golac (= 
Kolakngat) Tribes, collected in 1840 (Rep. of Austr. Ass, Adv. Science, Sydney 1898, 


S$». 855)..." 
i N.B. Tinpate, Natives of Groote Eylandt and the West Coast of the Gulf 
of Carpentaria (Records of the South Australian Museum, Adelaide, III, S. 126). 
18 —, M. Curr, The Australian Race. Melbourne-London 1884, vol. I, S. 293. 
19 CurR, wie Anmerkg. 18, S. 269. . 
20 H. Linc Roru, The Aborigines of Tasmania. Halifax 1899, S. 415-434. 
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win-dir, DD, NN ; in-dir, B, ,,Stern”. 
wun-um, W, ,,Kreuz des Siidens“. 
21. yanodanj, G, Nig, Y, wortl. ,,zum Stock gehorig“. 

a) yano = yene (Nr. 12). | 

b) -dan, -danj, Nig, Y, wortbildendes Suffix: ,,zugehorig“ ; vegl. 
bin-danj, Nig, Y, ,,zum Stachel gehorig“ = Stachelroche: 
nimbre-danj wela, Nig, ,,zum Morgen gehoriger Regen“ = Morgenregen. 
wolgo-danj, Nig, Y, ,,zur Sonne gehérig™ (Sonnenwesen ?) = mytho- 
logische Schlange. 


5. Feuerzeuge der kleinwiichsigen Stamme in Nord-Queensland. 


Von den fiinf pygmidenartigen Stammen der regenreichen Bergwalder 
an der Kiiste des Stillen Ozeans von Nord-Queensland, die ich im Jahre 1946 
besuchte, versdumte ich nur bei einem der Stamme, namlich bei dem der 
Wundjur, nach den Feuerzeugen zu fragen. Ein Stamm, die Djirbal, hatte 
nur den Feuerbohrer. Die anderen drei Stimme benutzen Feuerbohrer und 
Feuersage. Zwei von ihnen, die Mamu und Ngadja, haben dasselbe Wort 
fiir beide Feuerzeuge, welches die Djirbal fiir ihren Feuerbohrer gebrauchen : 
djiman. Die Idin nennen den Feuerbohrer gugal, die Feuersage djungal. 
Auch die groBwiichsigen Munggano an der Westktiste der Kap-York-Halb- 
insel besitzen gesonderte Bezeichnungen fiir beide Feuerzeuge : fiir den Feuer- 
bohrer duli, fiir die Feuersage waga. 

Fast samtliche von mir aufgenommenen Namen fiir Feuerzeuge in Nord- 
Queensland zeigen Beziehungen zum Wortschatz unserer Stamme hier im 
fernen Westen Australiens, weisen aber auch zum Teil nach dem auBersten 
Norden (Arnhem Land), nach der siidlichen Grenze Queenslands und in 
einem Falle (waga, Nr. 26) sogar nach Tasmanien. . 


22. djiman, Dyirb, ,,Feuerbohrer“ ; Mamu, Ngadja, ,,Feuersage“, wértlich 

Feuer“. 

djum, Wakka #1, ,,Feuer“. 

djamu, Marithiel, Daly River-Northern Territory , ,,Rauch“. 

ma-dum-baran, DD, »versengen", duma, Mu, ,,Feuer“ usw. (Nr. 14). 

dubi, Mu, ,,Feuerbohrer“ (Nr. 25), dub, B, DD, Nimb, NN, Y, ,,Feuer- 

zeichen“. 

dw, M, W, ,,Feuerzeichen“ (= wi, Bak, Ngem, ,,Feuer“ a. 

du, Yual, ,,Feuer™. 
23. gogal, Idin, ,,Feuerbohrer“. 

gogal = galgal = galg, ,,Stock“ (Nr. 70). 

goga, Idin, Mamu, ,,Rinde des Feigenbaumes“. 

gogor, Ngem, ,,Baum, Stock“. 

gogoin, M, W, ,,Tanzstock“. 

* FE. J. Watson, Vocabularies of South Eastern Queensland (Supp. Roy. Geogr. 
Soc., Brisbane, XLVIII, S. 116). 

* A. CaPELL, Classification of Languages in North and North-West Australia 
(Oceania, X, 1940, S. 270). 


‘ 
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(24. djungal, Idin, ,,Feuersage“. 
djangal, Idin, ,,Licht“. 
-djuna, Margu, Arnhem Land 8, ,,Feuer“. 
djuago, DD, G, Nig, Nimb, NN, Y, ,,Feuer, Feuerholz‘. 
djunbulu, M'’, W, ,,Asche“. 
djandji, Marithiel, ,,Feuer“ (CAPELL, wie Anmkg. 22, S. 270). 
25. dubt, Mu, ,,Feuerbohrer“. . 
vgl. dum-, Nr. 14, djiman, Nr. 22. 
26. waga, Mu, ,,Feuersage“, wortl. ,,Feuer“. 
wagt, Kumb, ,,Feuer‘. 
wago-l1, Idin, ,,Brot, geréstet, gekocht". 
wiga, Njanumada, ,,Feuer“ (CAPELL, wie Anmkg. 22, S. 425). 
buiga, Leeanuwa *4, ,,Feuer™. 
wigan, Kumb, ,,heiB“. 
wige-dena, Ost-Tasmanien, ,,Mond“ (Rota, wie Anmkg. 20) ; wortl. 
Feuer-Feuer“ von wina, West-Tasmanien, ,,Feuer“ + duna, Ost- 
Tasmanien, ,,Feuer“ ; vgl. duna-li, West-Tasmanien, ,,Sonne”. 
wila, Mingin, Carpentaria Golf, ,,Feuer, Feuerholz“ (SCHMIDT, wie 
Anmkg. 24, S. 206). 
wil, W, ,,Stern“; wilil, DD, Nig, Nimb, Y ; 2, B, »glithend”. 
wina-li, West-Tasmanien, ,,Mond“ (RotH, wie Anmkg. 20). 
wida, Siid-Tasmanien, ,,Mond“ (Rotu, wie Anmkg. 20). 
wadji-bingor, Nimb, , Gewitter’. 
wadjul, Idin, ,,rdsten” ; widjul, M, Nig, Y, »getrocknet™. 
widja, Ngem, ,,geréstet ; wudju, Djirb, Negadja, ,,gerdstete Speisen”. 


Eine Vergleichung von waga, ,,euersage (Feuer) mit dem uns nur 
sparlich iiberlieferten Wortschatz Tasmaniens zeigt nicht nur die gleiche 
weitreichende Anwendung des tasmanischen Wortes fiir ,,Feuer“, wie wir es 
bei verschiedenen Sprachen des Festlandes vorfanden, sondern auch eine 
Gleichheit des nordaustralischen und tasmanischen Wortes fiir ,,Feuer“ und 
seine Ableitungen. Diese Ubereinstimmung kann nicht befriedigend mit 
einer erst in geschichtlicher Zeit von Europiern erleichterten Importierung 
erklart werden, da wiga, wida, wina an verschiedenen Stellen der Insel 
aufgegriffen wurden. 

Obwohl ich das tasmanische Wort fiir ,,Feuerbohrer" nicht zur Hand 
habe, so bekriiftigt schon allein diese groBe Wortahnlichkeit die sich befesti- 
gende Auffassung einer Uberlandwanderung der alten Tasmanier von Kap 
York her der ostaustralischen Kiiste entlang. Mangel an Raum erlaubt mir 
nicht, auf die von TINDALE, BrrpsELL und mir beobachtete groBe somatische 
Ahnlichkeit der kleinwiichsigen Regenwaldler Nord-Queenslands (Djirbal, 
Idin, Mamu, Ngadja, Wundjur, Gulngai : dunkelgelbe Hautfarbe,- kraus- 


235M Gaver Languages of Arnhem Land, Nord Australia (Oceania, XIII, 1942, 


S. 39); 
' 24 W, ScumipT, Gliederung der Australischen Sprachen. Sonderdruck. Wien 191 9, 


S. 205. 
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wolliges Haar, lange, schmale Lippen, mehr brachykephal, nach meinen 
Messungen DurchschnittsgréBe der Manner 154,57 cm, der Frauen 151,25 cm) 
und der Tasmanier einzugehen. Diese »lasmaniden“, die sich in unzugang- 
lichen Bergwaldern Nord-Queenslands von ihrem weiterziehenden Stamm- 
volke abgeschniirt hatten, sind heute von den umwohnenden hochwiichsigen 
Australiern sprachlich und auch von Neuguinea indirekt kulturell (z. B. 
Trommel, Kopfjagd) beeinflu8t worden ”°. 


6. Bemerkungen zu D. S. Davidson’s ,,Fire-Making in Australia‘. 


D. S. Davipson 26 glaubt, da8 der Feuerbohrer altes Eigentum der 
australischen Stamme ist, wahrend die Feuersadge erst spater von Ost-Indien 
aus eingefiihrt worden sei. Da unsere Kimberley-Stamme beide Feuerzeuge 
(Bohrer und Sage) kennen und benutzen, nimmt er an, daB sich das Ein- 
fallstor fiir die Feuersige hier nahe bei Broome befunden habe. Dem gegen- 
iiber versichern mir aber die Njol Njol, daB die Feuersage von Osten her 
zu ihnen gekommen sei. 

Die Annahme Davipson’s (a. a. O. S. 433, 435), daB die Feuersage nicht 
in Nord-Australien vorkomme, kann nach meinem Befund und nach den 
im vorhergehenden vergleichenden Vokabular, Nr. 22, 24 und 26, fiir ,,Feuer- 
sige“ angegebenen Wortern nicht mehr aufrechterhalten werden. Sie besteht 
zum mindesten in Nord-Queensland jetzt neben dem Feuerbohrer, welcher 
unter den kleinwiichsigen Stammen nahe bei Cairns das altere Feuerzeug 
zu sein scheint, da er als einziges Instrument bei den Djirbal unter dem 
Namen djiman existiert. Dasselbe Wort wurde von den Nachbarstammen 
auf die Feuersage ausgedehnt. 

Das Einfallstor der Feuersdge in Australien (,,.von Timor her“) kann 
deshalb kaum im Nordwesten dieses Kontinents gewesen sein. Das Vor- 
kommen der Feuersage am und nahe bei dem grofen Vélkertor von Kap 
York, nur 160 Englische Meilen von Neuguinea (Papua) entfernt, zeigt ihr 
Vordringen von dort her nach dem fernen Westen, getragen und begleitet 
von wandernden Stammen und Sprachen. 

Davipson fand fiir den ruhenden Teil [hearth] der Feuersage das Wort 
mara und bemerkt dazu: ,,mara, mura, ,jhand’, in many tribes of the west“ 


(S. 430). mara (,,Hand“) ist allerdings eines der weitest verbreiteten Worter. 


in Australien. Doch ist es gerade weniger allgemein in Kimberley, denn 
die ,,Hand“ hei8t bei den Garadjari: baber, bei den Mangala: goraba, bei 
den Bidongo : narbi, wahrend neben mara die Djaro noch mala, die Broome- 


> Uber die Tasmanier vgl. auBer H. Linc Roru (wie Anmkg. 20) noch J. Wun- 
DERLY, The Origin of the Tasmanian Race (Man, XX XVIII, 1938, No. 217) mit guter 
Bibliographie. Uber die kleinwiichsigen Regenwaldstamme Queenslands vgl. N.B. 
TINDALE and J.B. BrrpsErt, Tasmanoid Tribes in North Queensland (Records of 
the South Australian Museum, III, Adelaide 1941, S. 1-9, mit 12 Abbildungen) ; ferner : 
NeKeEs and Worms, wie Anmkg. 8, Part IV (Worterverzeichnis) und Part V (Mythe 
der Djirbal), . 
#6 DAVIDSON, wie Anmkg. 2, S. 426-437. 
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MutmaBliche Einwanderungswege des alteren Feuerbohrers und der jingeren Feuer- 

sage nach Nordwest-Australien (Kimberley). Unter Mitbenutzung der Karte von 

D. S. Davipson (wie Anmkg. 2) nach den Angaben von E. A. Worms gezeichnet 
von GEorG HOLTKER. 


Leute noch nimala haben. In diesem Falle kann aber mit mara nicht ,,Hand“ 
gemeint sein. Es ist vielmehr, wie aus meinen Ausfiihrungen unter Nr. 20, 
mara, hervorgeht, eine mit ,,Feuer“ zusammenhangende Bezeichnung fiir die 
Feuersage dieser Stamme, die ich auch bei den Yaoro vorfand. 
Davipson berichtet (a.a.O. S$. 434) von der Existenz des Feuer- 
pfluges [fire-plow] siidlich der Eighty-Mile-Beach. Diese Gegend ist nur 
100 Meilen siidwestlich von meinem Wohnorte Broome entfernt und darum 
mir wohlbekannt. Und doch habe ich bisher nie etwas von einem Feuer- 
pflug gesehen oder gehort. Nach DAvIDSON wollen die Stamme der Ngarla, 
Nyamal und Targudi dieses Feuerzeug von den dstlichen Pedong erhalten 
haben. Ich habe diese Bidongo verschiedene Male an ihrer dstlichen Wisten- 
grenze, nahe am Gregory Salzsee, angetroffen, aber nichts von einem Feuer- 


pflug bemerkt. | 
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Die Worter, die Davrpson fiir »Feuerpflug” fand, werden nicht: nur 
von ihm selbst unter ,,Feuerbohrer“ wiederholt (67 bidji, padj1), sondern weisen 
auch auf die Bezeichnungen fiir den Feuerbohrer, die ich in West- und Ost- 
Kimberley fand, hin: bididigor (Nr. 6), ebenso wie seine Worter winanara 
(Ngarla, Njanumada), »Feuerpflug“, auf mein Wort fur ,»Feuerbohrer® 
wungalga (Nr. 7). 

Zum AbschluB will ich nur noch kurz die Identitat oder Verwandt- 
schaft einiger Worter, die DAVIDSON stidwestlich von Broome fiir ,,Feuer- 
zeuge fand, mit den von mir aufgezeichneten darzustellen versuchen. 


1. Feuerbohrer. 


27. djilunarda, Kurama usw. (S. 430), wortlich ,,Feuer-Rinde“. 
a) djila, W, ,,Sonne“; djila, G, Nig, Y, »heiB“ ; djilur yana, D, ,,ver- 
sengen™. 
b) ma-narden-an, ma-aaden-an, DD, ,,mit Rinde bedecken“. 
vel. wirdin, Nr. 33. 
28. paruwa, Baiong, ,,ruhendes Stiick des Feuerbohrers“, wortl. »otock*. 
barawa, B, Nimb, NN, barewer, DD, ,,Stock, FloB, Kanu“. 
29. tabalu, Talainji, wortl. ,,Feuer™. 
dumala, B, DD, Nimb, NN, Y, ,,Feuerschein, Feuerzeichen“. 
duma, Mu, ,,Feuer“. ‘ 
vel. Nr. 14 und 22. 
30. wadjan, Stamm, 100 km Ostl. Geraldton ; wéGrtl. ,,Holz“. 
wadjan, D, ,,Baumharz", 
wadjea, D, ,magischer Stock (Pointing stick)“. 
wadjert, DD, NN, ,,Speer™. 
wardjan, Ngadja, ,,FloB™. 


2. Feuersage. 


31. kadja, Stamm, 100 km 6stl. Geraldton, ,,Holzstiick, als Sage gebraucht“. 
gadj, B, ,,.Eukalyptusbaum“. 

32. kalikt, Stamm, 100 km Ostl. Geraldton, ,,ruhendes Holzstiick der Feuer- 
sage”. 
galt, galaian, D, G, W, Y, ,,Akazie, Bumerang™. 
vel. Nr. 90. 


3. Feuerpflug. 


33. nirdin, Njanumada, wortl. inde. 
merwer, DD, nxerai, B, nerwa, G, Y, njerwa, Y, ,,Rindenhiitte“. 
vel. aarda, Nr. 27d. 
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bo 


1. Introductory Note. 


Since B. S. Guna established Negrito racial affinities among the Kadar 
of Cochin}, anthropological interest for this small tribe in the south Western 
Ghats has been considerably increased. Kadan ® sociology and their primor- 
dial system of food-gathering economy had already attracted the attention 

sof ethnographists ? at the beginning of the XX-ieth century and the tribe 
has ever since been considered as representative of India’s most primeval 
groups in respect of race and sociology *. 

It is, therefore, surprising that the religious conceptions of the Kadar 
and their belief in a definite creation-myth of the world has so far found 


i B. S: Guua, Nature (1928), p. 121; (1929), p. 123; Census of India (1931) 
and: Racial Elements in the Population, Bombay, 1944, p. 9. 

2 The word is derived from the Dravidian root kadu, forest, meaning a forest- 
man. The plural form of the word is Kadar; neither “Kadirs” nor “Kadars”. It is 
not a Kadan word. The significance of the Kadan-word Mailé (Mattalé) and Matla 
(Mattala) will be discussed in a book on The Kadar of Cochin, now in preparation. 

3 BE. Tuurston and RANGACHARI : Castes and Tribes of Southern India, Madras, 
1906, pp. 21/III ff. and L. K. ANANTHAKRISHNA Avyar : The Cochin Tribes and Castes, 
Madras, 1909, pp. 1/I ff. ; comp. also T. K. SANKARA MENON : Census of India (1931), 
Vol. XXI, pp. 284 ff. 

4 J. H. Hutton: Caste in India, Cambridge 1946, p. 7. 

’ Kadar is the plural form of Kadan, v. F.-N. No. 2. 
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little interest in their scientific descriptions and was held to be scarcely, 
if at all, different from those of their aboriginal neighbours and even from 
the Depressed Classes in the plains from whom the Kadar are no doubt 
distinguished racially and in their social organization. 

Already before I had come in personal contact with the tribe I 
suggested the possibility of the existence, under the guise of their present 
conventional Kali-worship, of a genuine Kadan religion with a female deity 
in a prominent position °. 

Since I began ethnographic field-work among the Kadar, over a year 
ago, early in 1947, various features of original Kadan religious conceptions 
have been encountered by me, centred, as it were, round a creation-of-the- 
world-myth which is the object of the following description. The Kadar 
are even more reluctant to talk to outsiders on the subject of the creation- 
myth properly than on that of its central figure : the divine couple Malavay 
and Malakuratti.? ; apparently because they feel more self-conscious about 
this quite original Kadan creation-myth than about the mere name of gods 
which are less unfamiliar to the people from the plains. The peculiar and all 
too rapid mode of culture contact between the Kadar and the civilization 
from the plains will have to account for that self-consciousness and shyness. 

The tribe had lived, for uncounted generations, in almost complete 
isolation on one of the densest and most inaccessible parts of the Western 
Ghats, half-way between Polachi and Chalakudy, where the Coimbatore- 
and South Malabar-Districts border the Chittur Taluq of Cochin State, 
until the construction of a timber transport tram-line suddenly opened the 
very centre of the Kadan territory in the beginning of the X X-ieth century.. 
A great number of coolies, both Tamil and Malayalam speaking, tradesmen, 
minor officials and forest employees were rushed to the place, especially 
during the time of the construction of the tram-line. They were certainly 
not the type of people who would show any interest, or love, for the mytho- 
logical believes of a shy and primitive hill tribe, but exhibited much rather 
contempt and disgust. If the number of the invaders from the plains™ 
decreased later, the influence of their conceptions and prejudices on the 
Kadar was not less intensive. Contractors to whom the exploitation of 
the forest products is being rented on lease maintain their agents in the 
hills and some of the Kadar themselves are now being employed in the 
Forest Administration. One of these, with whom I had wandered about 
the Kadan territory, once told me chuckingly that he could well remember 
his father one day packing off bag and baggage and shifting the whole family 
to a remote place in the jungle for the sole reason that he had found some 
rice grains in a human excrement ; — a clear indication of a low-coun- 
tryman’s presence! Such was the attitude of the Kadar to low-country- 
folk only a generation ago. This rapid change from former isolation and 


8 EHRENFELS : Mother-right in India, Mitrorp, 1941, p. 46. wo 
; : 
ANANTHAKRISHNA AYYAR, op. cit., p. 114/I refers to Malavazhi (ruler of the 
hills) as “another vague sylvan deity whom they (7. e.: Kadar) worship”. 
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fear of the outsider, to the present constant contact, resulted in the desire 
to imitate the civilization of the plains and produced, in the Kadar, soon 
an inferiority-complex regarding their own culture-type. They now show 
and talk as much as possible of the newly acquired “civilization”, trying 
to assimilate their habits to those of the plains-people and feel self-conscious 
about everything in their customs that differs from the new standard. 

This attitude, most probably, was the main reason why the simple, 
unspectacular, but yet very original Kadan creation-myth has so far escaped 
scientific attention. 

The continuation of the tradition is likewise being neglected now. 
Though most Kadar know, even nowadays, the names of the main figures 
in their creation-myth — Malavay and Malakuratti — few only are still 
able to give a full account of its entire narrative and much less will be 
willing to do so, making an excuse by saying, for instance, that the old story 
simply referred to the appearance of Hanuman in these parts of the country, 
or that the two gods were really no creators at all, but merely reformers. 
Kadar are now loath of talking of the real old myth because they are aware 
of the fact that it is different from what plains-people generally believe. 
It was, therefore, only by the chance of good luck that I had gathered an 
inkling of the Kadan tribal gods and a tradition, connected with them, 
which was later followed by fuller accounts of the entire myth on the part 
of older folks. 

Slight variations in these accounts are being discussed in a monograph 
on “The Kadar of Cochin and their Neighbours” which is now under 
preparation. They do not, however, appear sufficiently important as to 
justify their full inclusion in the present paper. 


2. The Creation-Myth. 


Karimalai (Gopuram) Kovil is the name of a dominant, double-pronged 

mountain in the very centre of the hills in which the Kadar roam. The name 
means Black Hill Sanctuary referring, as some say, to the black clouds 
by which it is often covered and, according to others, to the black rocks 
on its northern slopes. These rise from the southern shore of the Chala- 
kudy river, near its confluence with the smaller Manjakutti river which 
plays also a réle in the Kadan mythology, as we shall see presently, simi- 
larly as the hill is surrounded by legendary tales. 

On the rocky ridges leading to these northern slopes of the Karimalai 
Hill, are two rather insignificant holes in the ground, just broad enough 
for a man to pass through, but not deep enough to give a real shelter. 

It is round these holes that the Kadan creation-myth is centred and, 
by the standards of our logic, these holes must have existed before the rest 
of the now visible world had been created, according to the Kadan myth. 
It was the “Ocean in the West which was rising and rising until it had filled 
all the interior crevices of the earth and came as high as the two holes. This 
was the reason why two divine beings, Malavay and Malakuratti, had to 
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leave their customary abode below the ground and came out of these two 
holes, to appear on the surface of the earth. They came naked, thus as 
we Kadar all had once been, and they came through these holes”. It is 
therefore that the holes, and the rocky place round them, is known as 
Karazhi Purapara, — an expression of the Kadan dialect which may best 
be rendered as Without-clothes-(born)-rock. 

Beyond this there is very little known about the nature of the 
divine couple. They were two and they were naked. After their appea- 
rance on the surface they created the first human man and woman. This 
was a Kadan couple who married, had children and thus became the first 
ancestors of mankind. 

One of the variations which I heard in the accounts given of the myth, 
was found in that of an old Kadan woman, Veluppu, who said that Karia 
Muppan (Black Old Man) had, on his way through the forest, come across 
the two deities Malavay and Malakuratti and gave them clothes to wear. 
He also, she thought, advised them to create the first Kadan man and woman. 
This story made me believe that there was evidence of an older tradition, 
forgotten by all other Kadar of today, which refered to the belief in a single 
creator deity under. the name of Karia Muppan. On further investigation 
I found, however, that such an interpretation seems erroneous and this, 
mainly, for the following three reasons : 

1. Old Veluppu, among all Kadar with whom I have so far dis- 
cussed the myth, was the only one who mentioned Karia Muppan in it. 
But even she stated quite definitely that it was Malavay and Malakuratti, 
not Karia Muppan, who had created the first human beings and the 
rest of the world. She said that Karia Muppan had simply seen them 
and gave them clothes. 

2. None of all other Kadar, with whom I discussed Veluppu’s state- 
ment, appear to have ever heard that Karia Muppan had given clothes, 
or advise, to the divine couple. 

3. Karia Muppan is a historical figure among the Kadar round Param- 
bikulam. He was a Kadan who collected forest products and sold them 
in the plains. “This was a long time ago, before there were any contractors 
or contractor's shops and even.before the timber transport tram-line was 
built. Yet this was not so long ago that he could have seen Malavay and 
Malakuratti appearing from the holes of Kavazhi Purapara” remarked a 
responsible seeming elderly Kadan. He thought that Veluppu might have 
heard a tale of Karia Muppan, in her young days, and must have later 
mixed it up with the creation myth. “Karia Muppan”, it was said, “used 
to roam about a lot in the forests whilst collecting forest products and thus 
may have come to see Malavay and Malakuratti without any clothes. It was 
probably this what he said and what old Veluppu vaguely remembers now”, 
But all agereed that he could not have advised the divine couple in ‘the 
matter of the creation of either the first human beings, or the world at large. 

The divine couple, then, created not only the first man and woman, 
but also “the big mountains, the trees and all other things”. 
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Three different strains of narrations follow the description of this. first 
stage in the creation-myth. It is somewhat difficult to reconcile these three 
later parts with each other and it is therefore that each of them has to 
be recounted separately here. 


3. The World after Creation. 
a) A Daughter of Divine Nature ? 


Atuvacherry (Attuvasseri)- Ammal (Mother), is a goddess, or a female 
spirit, who dwells in the big banyan trees which surround a pool in the 
Manjakutty river, near its source on the Cochin-Coimbatore bord:r. We 
have seen that this river joins the Kuryarkutty river near the Karazhi Pura- 
para holes from where the divine couple, Malavay and Malakuratti, emerged. 
It might, therefore, seem geographically suggested that Atwvacherry-Ammal 
was the divine mother of the creator-couple. The Kadar, however, are unani- 
mous and quite definite in saying that she is the daughter of Malavay and 
Malakuratti. There is only divergence of opinion as to the question, whether 
she is to be considered as the creation, or the child, of Malavay and Mala- 
kuvatti. But the general opinion seems to tend to the former interpretation. 

Kadar show generally an affectionate kind of respect to Atuvacherry 
Ammal and it might almost seem that she was a tribal mother-goddess, 
were it not for the fact that an elaborate Kali-puja nowadays takes a more 
prominent part in the Kadan religion. This feast in honour of Kali is 
performed with a ritual, varying but little, from that of similar celebra- 
tions in the plains. This puja is centred round a pool in the Chalakudy river, 
not far from the Kavazhi Purapara holes (from which Malavay and Mala- 
kuratti had come). An image of Kali is said to have been immersed in this 
river-pool “long ago”. Ever since then the puja is being conducted and 
seems to distract some of the attentions which might previously have been 
directed to Atuvacherry-Ammal. There is, however, also a small temple 
in ruins, near Atuvacherry-Ammal’s pool in the Manjakutty river. Though 
it shows every sign of comparatively recent origin, it is generally held, by 
Kadar, to have been there, “since the beginning of the world”. It is asso- 
ciated with Atuvacherry-Ammal, or considered to be her work. Especially 
the figures on the temple and alleged letters (of which I could find no traces) 
are said to have been made by the goddess, as proof for which an old Kadan 
told me that they, the Kadar, never carved in stone, nor wrote letters. 

Though both : Atuvacherry-Ammal and Kali, are being worshipped at 
river-pools, only about 4 hours walk from each other, the Kadar yet diffe- 
rentiate quite clearly between the two ammas, of whom the one is closely 
associated with the divine creator-couple, whilst the other, Kali, is said 
to be worshipped, though since “a long time”, after her image had been 
brought from the plains and immersed into the river only. There 1s no 
connection, or relation, between Kali and the divine creator-couple ; whilst 
that between them and Atuvacherry-Ammal is not being questioned, though 
some hold her to be a child, others the creation of the divine couple. 
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b) The Behavior of the Mountains. 


In all stories, relating to the creation of the world, Kadar lay special 
stress on the mountains. Soon after they had come to exist in this world, 
however, the mountains began to quarrel among themselves. Various and 
mutually contradicting stories are being recounted, in all of which the double- 
pronged Kavimalai Hill plays an important rdle. According to one of them 
the two joined peaks of the mountain represent two giants who fought a 
fierce battle whilst, according to others, they are brother and sister and the 
battle was fought with two mountains, farther east, Perungunnu and Mayan- 
gunnu, who had proposed to the sister-part of Kavimalai as a bride. 

Neither the Kadan tribe as such, or any individual human beings, 
appear in these narrations about the mountains and their early quarrels. 
I could also not find any traces of religious awe, love, or dislike for these 
superhuman mountain giants. They seem to have this in common with 
their Greek cousins that they populated the world in a very early phase 
of her history but had little, if anything, in common with human beings. 

Though these mountains are described as men and women, brother, 
‘sister, bridegroom and bride, I was yet unable to form a clear picture about 
their mythological past. Were they living, moving beings who had later 
been petrified as mountains, or was it that the mountains used to move 
about ? No decided answer could be elucidated to this question, through 
from one story it would appear that the mountains as such are considered 
as living beings. It is said that Perungunnu in the East is smaller than 
Karimalai, because the former bowed down to avoid a missile, thrown by 
the latter, whilst the northern slopes of Karimalai are steep and show the 
bare rock, because a missile, thrown by Perungunnu, had hit Karimalai 
there. There is also a pit on the Karimalai Hill from which, it is said, 
blood can still occasionally be seen flowing. 


c) The First Kadar and the Deterioration of their Living Conditions. 


Later tribal “history” in the shape of Hinduized myths, mainly dealing 
with the relations of the Kadan tribe and other castes of Hindu society §, 
can be omitted in this connection as these stories bear all the marks of 
recent borrowing from the plains-people and can hardly be considered as 
part of the original Kadan conceptions relating to world-creation. 

A bearing on the question of world-creation, however, has the Kadan 
description of the Golden Age, linking it up with the primeval stage of 
human life on earth, such as the creation by Malavay and Malakuratti had 
brought about. 

At this stage, it is said, life was very easy. Not only was the forest 
full of fruit-bearing trees, well within reach of the human hand, but also 
black monkeys, a favourite delicacy to the Kadar, were easily available 


: A full account of these tales and their significance to present Kadan religious 
conceptions will be given in The Kadar of Cochin, a book now in preparation. 
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because the monkey’s tails were, in those days, so enormously long that 
it was not difficult to catch them whenever one felt like feasting on roast 
monkey. This ideal state of plenty and comfort would no doubt have con- 
tinued had it not been for the foolishness of some mischievous little boys 
and girls who, without any necessity or provocation, set one day out for 
the jungle and began to dig small pits into the ground. There was no need, 
at all, for this. Yet they persisted in digging for roots and even used sticks 
for the purpose. As the children began to tear out the roots from their 
places, these became tougher and harder every day. It was no more possible 
to dig roots with bare hands and soon the simple, un-armoured digging 
stick, the parakole, which is only sharpened and hardened on one end, did 
not do either. So it became necessary to use the koovamkole, a digging stick 
which is on once side clad with a sharp stone edge. But the trouble did 
not stop even there. Fruit-bearing trees began to disappear and so did long- 
tailed monkeys. Life became increasingly more difficult. The more the 
people had to rely on roots, instead of fruits and monkeys, the harder it 
became to dig them up. A time came when stone edges would not do 
anymore and iron had to be substituted instead. It is since than that the 
iron-tipped digging stick is being used by the Kadar. 

This myth is usually being related with the inclusion of latest deve- 
lopments, when, according to Kadan conception, the plains-people had become 
so numerous and consequently so poor that they began to creep up the hills 
and to construct a tram-line with a view of bringing down all the riches 
from the hills. It is further related how the Kadar declined in number, as 
a consequence of the plains-peoples’ appearance in their hills, and how the 
benevolent Government of Cochin opened schools for the Kadan children 
who had by now become so few and so rare that it was necessary to put 
them into schools. This part of the myth, being no more connected with 
the creation-story, may, however, be omitted from the present account. 

I did not come across any hint at the idea that the digging children 
violated the earth, not to speak of an earth-deity, and therefore brought 
about the hardening of the roots and the deterioration of life generally, nor 
could I find any indication of a conscious connection between digging these 
pits into the ground and sex, or sexual life. It is invariably stated that 
“boys and girls” were digging those pits, but no hint to any sexual connec- 
tion between them was ever encountered by me, whilst discussing this myth. 


4. Originality of the Myth. 


A short review of the myths relating to world-creation or first tribal 
history among aboriginal neighbours of the Kadar, and related castes, will 
help us to appreciate the Kadan version of the myth as an indication of 
this tribe’s originality in religious matters. 

Malai Malasar are a food-gathering hill-tribe, occasionally engaged 
in a sort of “shifting gardening”, nowadays mostly dependent on either 
forest-administration or coolie-labour in tea- and coffee-plantations. Socio- 
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logically they are almost as simple and bilateral in their organization, as the 
Kadar, though there are somewhat more traces of matrilineal institutions, 
among them. The Malai Malasar in the neighbourhood of the Kadar hold 
that the world had been created by Atuvacherry Ammal and do puja to her 
at the pool of Manjakutty. They know of Malavay and M alakurattt and are 
also aware of the fact that the Kadar believe them to have come through 
the two holes of Karazhi Purapara when a flood had filled all space below 
the surface of the earth, yet they say: “Those are the gods of the Kadar. 
Not ours. Our goddess was Atwvacherry Ammal who has created the world.” 
Some Malai Malasar told me that it was not this goddess, but Lord Jsvaran, 
who had created the world and that he was the brother of Kali. To Kali 
these Malai Malasar do puja, not to Atuvacherry Ammal who, according to 
these informants, seems to be worshipped more as a local goddess. More 
agreement as to who actually had created the world, was found among 
Malai Malasar regarding their tribal history of mythical character. They 
say that their original homes were in the plains. One day a tribesman 
watched a bird coming from the hills, killed it and found seeds of a hill 
reed in its bowels. These seeds tasted so well that the tribe decided to 
migrate to the hills. 

The Muduvar are a tribe of energetic hillmen who are devoted to 
their higher form of shifting cultivation in which they raise vegetables, 
rice- and millet-crops on patches of land which they have previously well 
prepared with the help of axes. Their social system is based on a compli- 
cated five-class-organization of matrilineal and exogamous kinship groups. 
They are also racially different from both, Kadar and Malai Malasar. The 
Muduvar claim to be Malai Nayar, Hill Nayar, the descendants of them 
have now become the leading community in the plains of Kerala. 

The religious conceptions, and especially the creation-myth, of the 
Muduvar reflect the degree of specialization and, generally, the difference 
of their cultural past, as compared to the primordial conceptions of Kadar. 
The world, according to the Muduvar, was created by Shandiatu Bhagavati, 
a goddess whose original seat had been the big town of Madura on the 
eastern (Tamil) side of the Western Ghats. A violent flood destroyed the 
city and, with it, the temple of the goddess. It was therefore that Shandiatu 
Bhagavati left the plains and, taking her children on her back, migrated 
to the hills in the Western Ghats. It is also therefore that the children of 
the mother-goddess are known as Muduvar, a word which is derived from 
mudu, Malayalam: back. 

I found that the creation-myth of the Kadar.was known to more 
experienced and elderly Muduvar but, like the Malai Malasar, they also 
said that Malavay and Malakuratti were the gods of the Kadar, but had 
nothing to do with them. To them there appeared neither identity nor simi- 
larity in the two flood-myths. The Kadan flood filled the crevices of the 
earth whilst theirs destroyed a temple in a big city. 

The Malayar are a tribe of people in the lower ranges of the Cochin 
Hills, who have become so assimilated to the lower classes of plains-people 
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that it is little surprising to find them without any creation- or tribal- myth 
of their own. But it is perhaps significant that they consider themselves 
as the children of a divine couple, though it is in their case the generally 
recogniced Siva and Parvathi® of the plains-people. Those of the Malayar . 
with whom I discussed the Kadan creation-myth, however, knew it well 
but did not acknowledge any connection between their own divine ancestor- 
couple : Siva and Parvathi, with that of the Kadar:-Malavay and Mala- 
kurattt. This does not, of course, prove that there had not been such a 
real connection, or in fact assimilation, of the latter under the names and 
attributes of the former. 

Among a group of even more assimilated semi-tribal classes of the 
plains, whose former connection with the hills and also with the Kadar as 
such is suggested on sociological and racial grounds, a god is worshipped 
under the same or a similar name as the Malavay of the Kadar. There 
are, however, several significant differences between the M alavay of these 
plains-people and that of the Kadar who associate Malavay always with 
Malakuratti. 

The Panans, a numerically small and socially depressed class of magi- 
cians, sorcerers and devil-drivers, hold Malavay in respect and consider 
him as a hill-god, as the name indicates, mala, being the Dravidian word 
for hill. The Panans are said to worship him in a particular rite, in which 
a magical design is made round a pit, dug in the ground, where one of the 
devotees will be buried. During this burial, a tube seems to be inserted 
to afford the buried man breathing air, though all pretend that he is fully 
buried alive and that a fire, lighted over the refilled pit, proves the earnest- 
ness of the ordeal. After the lightening of the fire, mantras will be recited 
in honour of Malavay for half an hour and more, after which the devotee 
will be exhumed. The ceremony is considered as a test of the devotee’s 
belief in Malavay. L. K. ANANTHAKRISHNA AYYAR does not include this 
rite into the description of the Panan religion but states that they wor- 
ship, among other deities, also “M alankorathi and Kali” . The Panans, he 
tells us, are “in some places called Malayans and they may be the des- 
cendants of that hill tribe who have settled in the plains” 11 (mentioned 
above as the children of Siva and Parvathi). The Panans, however, do 
not connect their Malavay or Malakuratti with any myth relating to the 
creation of the world. 

The Nayadis, a depressed class of hunters and beggars in Northern 
Cochin and South Malabar worship “Mallan, M alavazhi, and Parakutty”, a 
male god who brings them game and protects them against the attacks 
of wild animals 12. Among “Settled Nayadis” in Kunnamkulam, a village 
sn the north-west corner of Cochin State, not far from the sea-shore, nobody 


9 Avyar, op. cit., p. 29/1. 
10 Op. cit., p. 178/I. 

11 [bid., 1741/1. 

12 Tbid., p. 53/1. 
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could give me any details about the nature of the god whose name was 
pronounced as Malavazhi (Ruler of the Hills). There were no indications 
of the worship of Malakuratti, or of any other Shakti of Malavazhi. 

Among Parayar of the place I found, however, two conical stones 
on a platform, in front of their hut, said to represent Malavay and Karin- 
kutti (Black Child), This Kavinkutti is again not a goddess but a male god, 
affectionately worshipped by various Depressed Classes in the plains. There 
was no traditional connection, among the Parayar of that place, between 
the two gods, represented by two stones, and a divine couple, nor were they 
connected with a creation-myth. The Parayar women of the region perform 
a’ ceremonial dance in honour of the two gods on the second Friday of the 
Malayalam month Vrichigam in October. 


5. Summary and Analysis of the Myth and its Setting. 


1. The account of world-creation, as such, is perhaps the most 
outstanding feature in the entire complex of the Kadan myth, as compared 
to. accounts of neighbouring Aboriginals, or some depressed classes in the 
plains who, on account of their Negrito affinities, may be considered as 
racial cousins of the Kadar. These classes of people either believe in the 
generally accepted Hindu mythology, so far as the creation of the world 
is concerned, or else do not bother about this problem at all. 

2. The character of the creators, as a closely united divine 
couple, distinguishes the Kadan myth on the second place from that of 
the two other groups. With the only exception of the semi-tribal Malayar, 
who consider themselves as children of Siva and Parvathi, all other abori- 
ginal neighbours of the Kadar believe either in a male (Lord Jsvaran of 
some Malai Malasar), or more often in a female ultimate creator, if not of 
the world as such, so at least of their tribe. Panan, Nayadi and even 
Parayar do also worship a god, called Malavay or Malavazhi, but do not 
associate him with either world- or tribal- creation-myths. 

3. The subterranean flood as the immediate cause for the creation 
of the world constitutes the third feature in the Kadan legend which distin- 
guishes it from those of ther neighbours. There is a flood-myth also in the 
Muduvar-mythology. But whilst it destroyed there a big city and the 
temples of a mother-goddess, it filled, in the case of the Kadar, the interior 
of the earth, thus driving the divine creator-couple to the surface and 
causing them to bring the actually visible world into being. 

4. The fourth original element in the Kadan myth is the reference 
to a concrete place, in the midst of their present habitations of the tribe, 
were the divine couple is held to have come from below the ground to the 
surface of the earth and to have created the world. If there are places men- 
tioned, in the myth of other tribes of the region, they are references to far 
away localities in the plains, 

5. The story of the mountains, fighting as giants just after the 
creation of the world and, probably, even before the appearance of human 
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beings, is the fifth element in the Kadan-myth which is original and peculiar 
to them at least in the south Western Ghats. 

6. The sixth characteristic element in the Kadan myth is the elabo- 
rately described aboriginal Golden Age of which there is no parallel among 
the neighbouring hill tribes in Cochin. | 

Whilst these six features in the Kadan world-creation differentiate 
their original weltanschauung from that of their neighbours, there is a 

7. Seventh element which constitutes a. link between the Kadan con- 
ceptions and those of all other indigenous people in Kerala. This is the 
prominent position of Atuvacherry-Ammal. She would appear to be a typi- 
cal Mother Goddess, were it not that she is definitely stated to be the 
daughter of the divine creator-couple, or else, has been created by them. 
It is not unlikely that the worship of this goddess constitutes a later addition 
to the original Kadan religion. If this is so, she is no doubt of higher age, 
among the Kadar, than Kali who is now being worshipped but in no way 
considered as connected with the divine creator couple. The important 
position of the motherly aspect in the Kadan godhead finds expression not 
only in this, but also in the close association of Malakuratti, the female 
partner of Malavay, without whom he is never being mentioned or approa- 
ched in. prayers. 

The first and third named characteristics of the Kadan-myth: 1. Refe- 
rence to world-creation ; 3. Primordial Flood-Myth, appear to be generally 
characteristic of those among primitive tribes who belong to a’ sociologi- 
cally bilateral and economically food-gathering type of civilization ¥ ; 
conditions by which the Kadan culture is in fact characterized. It thus 
appears that Kadan religious conceptions, apart from their sociological 
and racial affinities, justify my previously proposed selection of the tribe 
as representative of the primordial culture-type in S. W.-India ™, though 
on grounds which had not been known to me then, so far as religion 
is concerned 1°. 

A specific similarity of the Kadan creation-myth with those of Semang 
and other Negritoide peoples in S. E.-Asia is suggested especially by the 
second-mentioned features, namely equal representation of the male and the 
female element in the world-creating deity (deities), and also in the close 
association of this creator-couple with an ancestral couple of the tribe. This 
fact fits, no doubt, in the general picture of the Kadan tribe and especially 
the similarity of their bamboo-comb ornamentation with that of S. E.-Asiatic 
Negritos to which already THURSTON had referred ™. 

The creation-myth of the Kadar, apart from its genuine beauty and 
wealth of original features, may yield a clue to the cultural affinities of the 
probably oldest stratum in the aboriginal population of India. 


13 P, W. Scumipt : Der Ursprung der Gottesidee, 7 vls., Minster i. W., 1912-1940. 


14 Mother-right in India, op. cit., pp. 44 seq. 
15 The present observations are the result of ethnographic field-work which, I - 
began in March 1947 that is six years after the publication of the afore-mentioned book. 


16 Op. cit.,. Pp. 27/III, seq. 
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It is regrettable that this beautiful and original myth is fast disap- 
pearing from the memory of the younger generations among Kadar who 
fear that the belief in their tribal gods stigmatizes them as “uncivilized” 
and therefore are inclined to let the old myth come into oblivion altogether. 

The preservation of this ancient legend should be on the heart of 
every Indian, proud of the Motherland’s all-comprising genius of civilization, 
of which this creation-myth is a still surviving monument. Its inclusion 
into the syllabus of Kadan schools is a part of the rehabilitation programme 
which has been submitted to the consideration of the Government of Cochin. 


Appendix. 


Only after completion of this article, in the Codassery Hills, I was 
able to consult more literature on the Semang and found Evans’ reference 
to (a) subterranean (female) mythological figures, (>) subterranean rising of a 
flood and (c) changes in the structure of the ground. These points appear 
to be in closer connection with the Kadan myth, especially the points 3 and 5 
of Part 5 in this paper, as I had realized at the time of writing. I therefore 
wish to draw attention to these similarities now ; especially as Malavay and 
Malakuratti of the Kadar lived under the ground, before the flood drove them 
to the surface, whilst among the Semang, it is “the three Grandmothers who 
live under the earth” and “make the waters rise from under the earth, causing 
henweh”, which, in Evans’ foot-note 4 on p. 142 is explained as: “rising from 
below the earth accompanied by storms and subsidence of the ground” 
(Ivor H. N. Evans: The Negritos of Malaya, Cambridge 1947, p. 142). The 
subterranean residence of these Grandmothers reminds us not only of the 
subterranean residence of the Kadan creator-couple, but also of the predo- 
minance of the female element in Kadan religion, to which we referred whilst 
discussing the position of Atuvacherry-Ammal in Kadan belief. The rising 
of the waters from under the earth is being caused by the Grandmothers of 
the Semang, whilst it causes the Kadan divine couple to come to the surface. 
The subsidence of the ground, caused by the Grandmothers, finds a parallel 
in the fighting that took place, between the big mountains, shortly after the 
creation of the world, according to Kadan belief ; — a fighting which was 
accompanied by the tumbling down of rocks and entire parts of mountains, 
in some cases, and the lowering of hilltops, in others. 

These points show a closer resemblance between the religious con- 
ceptions of the Kadar and the Negritos of Malaya, as I realized when 
writing the present article. | 


Zu einzelnen Eskitnowértern. eh 


Zu einzelnen Eskimow6ortetn. 


Von C. C. UHLENBECK, Lugano-Ruvigliana. 


Die nachfolgenden Bemerkungen und Vermutungen sind veranlaBt 
durch THALBITZER’s vorztigliche Arbeit ,, UHLENBECK’s Eskimo-Indoeuropean 
Hypothesis“ in den ,,Travaux du Cercle Linguistique de Copenhague™ 1945 
(1944), deren Erscheinen sich mit meinem Anthropos-Aufsatz gekreuzt 
hat (s. diese Zeitschrift 37-40 (1942/45), S. 133-148). Sie haben leider 
nur einen mehr oder weniger zufalligen Charakter, weil ich mich auf die- 
jenigen Punkte beschranken wollte, zu denen ich glaubte etwas Wesentliches 
beitragen zu kénnen. Auch hatte es mich zu weit gefiihrt, auf alle Meinungs- 
verschiedenheiten und Meinungsnuancen einzugehen. Um mit meinem 
Anthroposartikel in Einklang zu bleiben, sind die mit g anlautenden Worter 
auch hier erst nach den mit f anlautenden eingeordnet, obwohl ich die 
Berechtigung von THALBITZER’s Tadel (Trav. Cercle Ling. 1, S. 83) anerkerine. 

Grl. dgssik ,,et fabelagtigt Dyr, som beskrives hgist forskjellig, men 
altid som noget saare Frygteligt“. Aber auch »Larven til en Sommerfugl, 
som danner sit Hylster af Jord og Mosstumper‘. Die zweite Bedeutung ist 
wohl sekundir. Unwillkiirlich denkt man an Entlehnung aus irgendwelcher 
altindogermanischen satam-Form des unter agdlag (axxaq) behandelten Wortes 
(Anthropos 37-40, S. 134). Man vergleiche insbesondere skr. (ved.) ykstha 
Bezeichnung béser, gespenstischer Wesen. Die Grundbedeutung des indo- 
germanischen Barennamens ist wohl als ,,Schadiger, Vertilger“ oder ahnliches 
anzusetzen (vgl. BENVENISTE, Bull. Soc. Ling. 38, S. 146 f.), und rksika diirfte 
als ,,Schadigerin“ dieser Grundbedeutung anzuschlieBen sein. Was a@gssik und - 
agdlak betrifft, bin ich mir der Unsicherheit meiner Einfalle vollkommen 
bewuBt. Dennoch habe ich sie, mit Riicksicht auf die immerhin zahlreichen 
altindogermanischen Lehnworter im Eskimo, nicht zuriickhalten wollen. 

Grl. arnag Frau mit seinen Nebenformen in den iibrigen Eskimosprachen 
bleibt ein schwieriger Fall. Auf Grund von dreisilbigen Formen im Alas- 
kischen, die an ein Verbum mit der Bedeutung ,,gefahrlich sein“ anklingen, 
denkt THALBITZER (Trav. Cercle Ling. 1, S. 70) an eine ganz andere Etymo- 
logie als die von mir vorgeschlagene. Es ist freilich nicht ausgeschlosssen, da{3 
die dreisilbigen alaskischen Formen auf sekundarer Lautentwicklung beruhen. 
Andererseits mu8 zugegeben werden, daB die Frau nach ihrer ,;Gefahrlichkeit™ 
benannt sein kénnte, weil sie in gewissen Perioden der Schwache diese dem 
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Manne, der aller seiner Kraft und Behendigkeit als ,Ernahrer“ nur zu sehr 
bedarf, nach archaischer (,,primitiver“) Weltanschauung, mitteilen kénnte. 
Eine solche Benennung der Frau ware wohl als Tabusubstitut zu betrachten. 
Alles in allem genommen, komme ich nicht zu einer endgiiltigen Entscheidung. 

Grl. aulavog ist in Bewegung, aulavd bringt in Bewegung und die zahl- 
reichen damit verwandten Worter (s. die Worterbiicher von KLEINSCHMIDT, 
ERDMANN usw.) werden von THALBITZER (Trav. Cercle Ling. 1, S. 77) zweifelnd 
mit idg. ay- treiben, in Bewegung setzen (WALDE-Poxorny 1, S. 35 ff.) ver- 
bunden, was mir aus lautlichen Griinden nicht empfehlenswert erscheint. Bei 
THALBITZER’s Vermutung miiBte ja das w von esk. au- zundchst aus irgend-_ 
einem Gutturallaut entstanden sein. Finden sich dafiir im Eskimo, oder 
genauer im Osteskimo, etwaige lautgeschichtliche Stiitzen ? Die von THAL- 
BITZER in diesem Zusammenhang angefiihrte danische Dialektform awe (dan. 
dge) ist einige Jahrtausende zu jung, um fiir die Beurteilung der gewib 
uralten Eskimosippe in Betracht zu kommen. 

Grl. aussag Sommer und Verwandte. THALBITZER (Trav. Cercle Ling. 1, 
S. 77) gibt meine Vermutung nicht genau wieder. Das Wort ,,correspond” 
ist hier nicht am Platze. Vgl. jetzt Anthropos 37-40, S. 136. 

Grl. avdla ander. THALBITZER (Trav. Cercle Ling. 1, S. 77) bevorzugt 
mit Recht, das Eskimowort mit Gr. &Adoc, lat. alius zu verbinden. Unab- 
hangig von ihm bin ich, allerdings noch mit Zweifel, zu demselben Ergebnis 
gelangt (Anthropos 37-40, S. 136f.). Vgl. auch die Formen bei JENNEssS, 
LJAE 24, 8.) 478, 

Grl. evneg Sohn. Meine Etymologie des Wortes (s. jetzt Anthropos 37-40, 
S. 137) kann THALBITZER (Trav. Cercle Ling. 1, S. 70) nicht befriedigen. Das 
von ihm zitierte Verbum ernivog ,,conceives offspring, gives birth (to a male 
or female young one)“ macht aber den Eindruck einer sekundaren Denomi- _ 
nativform. Bedenklicher fiir meine Auffassung ist vielleicht eine west- 
eskimoische Form ohne » (WELLS und KELLY, S. 42 geben ekayan’ga fiir 
Sohne). Sonst scheinen die westeskimoischen Worter fiir Sohn sich alle mit 
erneq in Einklang bringen zu lassen, soda8 es naheliegt, in ekayan’ga (falls 
es richtig aufgezeichnet ist) Schwund eines » zu vermuten. Non liquet, wie 
das oben besprochene arnag. Vielleicht wird es sich in der Zukunft, wenn 
das ganze Eskimo strukturell erst recht untersucht ist, doch noch heraus- 
stellen, daB ich sowohl bei erneq wie bei arnag das Richtige getroffen habe. 

Grl. imaq Meer, ein allgemein-eskimoisches, iiberall mit 7 anlautendes 
Wort. Miissen wir es mit KLEINSCHMIDT, Ordbog, S. 95 f. als eine Speziali- 
sierung des gleichlautenden Wortes fiir Inhalt betrachten ? Oder ist es 
irgendwie mit imeq Wasser verwandt ? Ware das Eskimo nicht eine fast 
ausschlieBlich suffigierende Sprache, so kénnte man in dem 7 eine Art Priifix 
vermuten und sogar etwa an irgendwelchen Zusammenhang mit lat. mare 
(s. WALDE-Poxorny 2, S. 234) denken. Vom eskimologischen Standpunkt 
aus ist vielmehr im- die Wurzel sowohl von imag wie von imeq. 

Grl. ameq Wasser macht ahnliche Schwierigkeiten wie imag. Nur stehen 
imeq westeskimoische Verwandte ohne anlautendes i (neben solchen mit 1) 
zur Seite.. Dieses ist aber etymologisch belanglos, denn die Formen ohne 7 
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sind zweifelsohne aus denen mit 7 erst in verhdltnismaBig spater Zeit gekiirzt. 
Alles fiihrt auch hier auf eine Wurzel im-. Uralte Entlehnung aus einer indo- 
germanischen mit m anlautenden Sippe, die semantisch etwa in Betracht 
kame (s. WALDE-POKORNY 2, S. 224), ist darum kaum wahrscheinlich. 

Grl. ingneg Feuer. Hoffentlich haben meine Ausfiihrungen (Anthropos 
37-40, S. 137 f.) THALBITZER meiner Auffassung naher gebracht (vgl. Trav. 
Cercle Ling. 1, S. 71 {.). Immerhin verdient seine Endbemerkung iiber das Ver- 
haltnis von ingneg (ikineq, tkipad) zum indogermanischen Worte alle Beachtung. 

Grl. isse (bei PAUL EGEDE noch irse) Auge weist mit den untereinander 
ziemlich abweichenden Formen in den iibrigen Eskimosprachen (s. THAL- 
BITZER, A Phonetical Study of the Eskimo Language, 5S. 235; Trav. Cercle 
Ling. 1, S. 85; JeNNEss, IJAL. 4, S. 176) etwa auf eine Grundform qe. 
Selbstverstandlich ist es mir nicht eingefallen, die von THALBITZER genannten 
modernen indogermanischen Worter heranzuziehen, und ich verdiene deswe- 
gen gar kein besonderes Lob. Es war mir ja nicht darum zu tun, nur durch 
Konvergenz (,,Zufall) zu erklarende Lautahnlichkeiten (geschweige denn 
sogar orthographische Schnitzer) zu sammeln, sondern vielmehr darum, mog- 
lichen, sehr friihen historischen Kontakt zwischen Ureskimo und Urindo- 
germanisch (bezugsweise Altindogermanisch) wahrscheinlich zu machen (vgl. 
auch THALBITZER, Kalatdlit 1943, Nr. 10, S. 4). Ich sage dieses nur, um 
MiBverstandnissen iiber die Art meiner Listen bei denjenigen, die sie nur 
fliichtig studiert haben, vorzubeugen. Es ist ein groBes Verdienst THAL- 
BITZER’s, durch seine kritische Sichtung meines Materials, das neben m. E. 
iiberzeugenden Gleichungen doch viel Unsicheres oder bisweilen auch bestimmt 
Unrichtiges enthalt, den Weg zu einem fortgesetzten und verfeinerten Studium 
des fesselnden eskimo-indogermanischen Problems anzubahnen. Phonemische 
Entsprechungen werden spater zutage kommen. Vgl. SEBEOK (IJAL. 43, 
S. 126f. und 14, S. 136f.), der meine Forschungsziele kaum ganz richtig 
erfaBt hat, wohl weil er meine 4lteren Schriften nicht gentigend kennt. 
Vielleicht wird SEBEOK selber einmal wichtige Beitrage zur Frage der alten 
asiatischen Affinitaten des Eskimo liefern, Jedenfalls ist es erfreulich, daB 
die ,,Encyclopedia Arctica“ den alten Beziehungen zwischen Eskimo und 
Indogermanisch nicht eleichgiiltig gegentibersteht. 

Grl. kaveg Gipfel, oberster Teil. Vgl. THALBITZER (Trav. Cercle Ling. 1, 
S. 78), dessen semantischer Zweifel auch mich zweifeln laBt, ohne mich all- 
gusehr zu erschiittern (s. jetzt Anthropos 37-40, S. 138 1,). Zu kav- nach 
meiner Auffassung mit v aus p, stimmt kap- in skr. kapdla-, ags. hafola, lat. 
caput doch besser als THALBITZER’s Alternative, und S. 94 hat er selbst sich 
ohne Fragezeichen meiner Deutung von kaveg angeschlossen. Warten wir ab, 
was die Zukunft bringt. 

Grl. kipiva schneidet es ab, bricht es ab. Die Formen bei JENNESS 
(IJAL. 4, S. 170) sind nicht mit meiner Vermutung in Widerspruch, und 
THALBITZER (Trav. Cercle Ling. 1, S. 94) hat ihr kein Fragezeichen beigesellt. 

Grl. mivse (nivse) Stockfisch, mit Nebenformen in Labrador und im 
Westeskimoischen, die  (f) im Anlaut zeigen (vgl. JENNESS, IJAL. 4, S. 174), 
gehort wohl in den onomatopoetischen Zusammenhang von Kinderwortern, 
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woriiber THALBITZER (Trav. Cercle Ling. 1, S. 79) sich m meinem Sinne 
geduBert hat (s. schon Kalatdlit 1943, Nr. 10, S. 4). Mit Unrecht wird mir 
die Gleichung mivse : idg. méms6- zugeschrieben, obwohl ich sie fiir richtig halte. 

Grl. nagssuk Horn eines Tieres. Verwandte Formen Anthropos 37-40, 
S. 140; Jenness, IJAL. 4, S. 175. THALBITZER (Trav. Cercle Ling. 1, S. 72, 
92, 95) steht meiner Gleichung nagssuk : skr. nakhd-, nakhard- skeptisch gegen- 
iiber. Ich méchte sie jedoch trotz des Bedeutungsunterschiedes nicht aufgeben. 

Grl. nerdleq Gans (vgl. jetzt, auch fiir die sonstigen eskimoischen 
Formen, Anthropos 37-40, S. 140). Ist THALBITZER’s von der meinigen ganz 
verschiedene Erklarung (Trav. Cercle Ling. 1, S. 72) nicht etwas unsicher 
wegen alask. ndrhwydk Gans (BARNUM), oder laBt diese westeskimoische Form, 
die wohl sicher mit nerdleg zusammenhangt, dieselbe Erklarung aus ein- 
heimischen Mitteln zu ? 

Grl. nuak Rotz (THALBITZER, BAE-B. 40, I, S. 1010).. KLEINSCHMIDT 
gibt fiir nuak: ,,Spyttet in Munden, ved Snue forstaerket Spytafsondring, 
Snue og dens Product.“ Fast identische Formen in andern Eskimodialekten 
findet man bei JENNEsS (IJAL. 4, S. 177), der das Wort mit ,,cough, phlegm” 
iibersetzt. Gehdrt nwak (mit n aus sm ?) zu ags. gesnott, norw. snott Rotz, 
anord. snyta, ahd. sniizen, nhd. schneuzen usw., die auf idg. sweu- beruhen ? 
Vgl. WALDE-PoKkorny 2, S. 693. 

Grl. nttia Wolke (s. jetzt Anthropos 37-40, S. 140). Die von mir gesteilte 
Alternative ist unndtig, wenn nubés mit #@ aus 06 zu nadbhas usw. gehort 
(s. Pisani, Glottica Parerga 4. Latina minora, S. 8). 

Grl. nuktk ,,sinew, tendon“ (THALBITZER). Vgl. KLEINSCHMIDT, Ordbog, 
S. 259 s. v. nuktk und die darauf folgenden Worter. Vielleicht zu idg. snéu- 
(snéu-) (s. WALDE-PokorRNy 2, S. 696). Sowohl das Grénlandische wie das 
Indogermanische zeigen hier dieselben semantischen Entwicklungen :_,,zu- 
sammenwinden“; ,,Sehne, Band“; ,,schnelle Bewegung“. Aber wie ist -Aik in 
nuktk zu erklaren? Diese Frage, wie so manche andere, lege ich den Eskimo- 
spezialisten vor. Was grl. u- aus sv- betrifft, vgl. den oben erérterten Fall nuak. 

Grl. nuliaq uxor (s. Anthropos 37-40, S. 141). Andere Falle von 
»Wechsel“ m:n finden sich bei JENNEsSS, IJAL. 4, S. 175 (s. die dort er- 
wahnten Worter fiir ,needle“, ,,drum“, ,,carries a pack of dried fish“). 
Freilich nicht alle solche Falle lassen sich auf Dissimilation zuriickfiihren, 
sodab man daran zweifeln kénnte, ob nicht auch in nuliag ein ,,spontaner“ 
Ubergang von m in » stattgefunden hiitte. Vgl. THALBITZER, Trav. Cercle 
Ling. 4))S, 72:-und* $--80. 

Grl. orpik Baum, Gebiisch, ist wegen der westeskimoischen Form ugptk 
vielleicht eher nach THALBITZER (Trav. Cercle Ling. 1, S. 80) zu beurteilen. 

Grl. piorpog ,steals (treacherously) upon the animal, piwarpog ,,trea- 
cherously steals or appropriates without any right“ (THALBITZER, Trav. 
Cercle Ling. 1, S. 70). Vgl. Kire1nscumipt, Ordbog, S. 296 (s. v. plorpog). 
Zu dieser Gruppe sind die indogermanischen Worter bei WALDE-PoKORNY 2, 
S. 8 s. vu. pe und 2, S. 9 s. v, péi-, pi- zu vergleichen. Die mir von THat- 
BITZER nachgewiesene Entgleisung, die ich durch eine gliickliche Schicksals- 
fiigung in meinem Anthroposartikel 37-40 nicht wiederholt habe, hat mich 
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auf eine neue, hoffentlich richtige Spur gefiihrt, die zu verfolgen ich THAtL- 
BITZER tiberlasse.. Ob nicht lat. pius, dessen Grundbedeutung sich etwa 
auf die Scheu, die der Pietat innewohnt und sozusagen ein Aspekt der- 
selben ist, beziehen k6nnte, doch nicht etwa in diesen Zusammenhang 
gehort ? Diese Frage mégen die Religionshistoriker entscheiden. 

Grl. p6q Sack. THALBITZER (Trav. Cercle Ling. 1, S. 82) ist mir nicht 
recht klar geworden. Wahrscheinlich gehort grl. fog zu einer urspriinglich 
onomatopoetischen Sippe, die dem Eskimo und dem _ Indogermanischen 
gemeinsam ist. Dieses ist auch wohl ungefahr THALBITZER’s Meinung. 

Grl. gaog Stirn (s. jetzt Anthropos 37-40, S. 144). Vorlaufig bin ich 
geneigt, meine Auffassung derjenigen THALBITZER’s vorzuziechen (vgl. Trav. 
Cercle bing i1 S278): 

Grl. gapuk Schaum (s. jetzt Anthropos 37-40, S. 144) ist doch wohl 
kaum von skr. kapha- usw. zu trennen ? Anders THALBITZER, Trav. Cercle 
anergy 5578. 

Grl. gorqaq Adamsapfel, Kehle erheischt wegen alask. kdkrlok wohl noch 
eine eingehendere Untersuchung. Altindogermanische Verwandtschaft des 
Wortes wird auch von THALBITZER (Trav. Cercle Ling. 1, S. 72) anerkannt. 

Grl. giipag RiB (s. jetzt Anthropos 37-40, S. 145). Ich will nur bemerken, 
daB skr. kapa- nicht ,,cup, goblet“ (THALBITZER, Trav. Cercle Ling. 4, S. 69) 
bedeutet, sondern ,,Grube, Héhle, Brunnen“. 

Grl. gussuk (qugssuk) Schwan (s. Anthropos 37-40, S. 145). Noch andere 
Formen bei JENNESS, IJAL. 4, S. 175, die nicht mit meiner Auffassung in 
Widerspruch sind. 

Gri. sémik linke Hand (s. Anthropos 37-40, S. 145). Vgl. die west- 
eskimoischen Formen bei JENNESS, IJAL. 4, S. 171. Keine derselben ent- 
halt ein y. Zur Etymologie und altindogermanischen Verwandtschaft s. THAL- 
BITZER, Trav. Cercle Ling. 1, S. 83. 

Grl. sawneg ,,bone“ (THALBITZER), ,,Been (som Stof)“, Pl. m. S. saorne 
hans eller dets Been ; Knoklerne i hans ell. dets Legeme“ usw. (KLEIN- 
SCHMIDT). Verwandte Formen bei Jenness, IJAL.\4, S. 171. WELLs und 
KELLy geben alask. chal’nok ,,bone". Ist das Z in diesem Worte (¢Sal’nok) 
~ urspriinglich ? Wo nicht, so lassen sich vielleicht indogermanische Worter 
heranziehen. Ist sauneq etwa aus einer satem-Sprache entlehnt ? Aber lit. 
kdulas Knochen, gr. xavAdc, lat. caulis Stengel usw. weisen auf einen Velar 
im Anlaut hin (vgl. WALDE-Poxorny 4, 5. 332). Wir kommen vorlaufig 
nicht weiter. 

Grl. sermeq ,,ice on solid objects (on land, boat, house etc., but not 
used about sea-ice or lake-ice, and different from hoarfrost)“ (THALBITZER, 
Trav. Cercle Ling. 1, S. 83). THALBITZER hat mich nicht gut verstanden. 
Vielleicht habe ich mich zu kurz und dadurch undeutlich ausgedriickt. Das 
s von armen. sagen Eis, sapnum ich gefriere, ist nicht palatal, sondern geht 
auf einen urindogermanischen palatalen VerschluBlaut zuriick, wie lit. szarma 
Reif und andere verwandte Wérter beweisen. Ich hatte namlich an die Mog- 
lichkeit gedacht, daB gerivog und seymeg in verschiedenen Perioden entlehnt 


waren, gerivog etwa in der urindogermanischen, sevmeq aus einer Sprache mit 


182 C. C. UHLENBECK. [45, 1950] 


satam-Vokalismus (so noch Anthropos 37-40, S. 144). Jetzt denke ich mir 
die Sache einfacher, ungefahr so wie THALBITZER. 

Grl. siko Eis und die entsprechenden Worter in den tibrigen Eskimo- 
sprachen (s. ERDMANN, BARNUM, SCHULTZE, WELLS und KELLy) sind von 
THALBITZER unter Vorbehalt mit finn. jad, magy. j7ég usw. verbunden 
(s. dazu meine ,,Oude Aziatische contacten van het Eskimo“, S. 22). Augen- 
blicklich scheint diese Kombination wenig plausibel, aber sie ist doch im Auge 

zu behalten, weil es auch im Indogermanischen eine anklingende Gruppe 
gibt : anord. jaki Eisstiick, jokull Eiszapfen, Gletscher, ags. gzcel Eiszapfen, 
Eisscholle, und die keltischen und baltischen Worter bei WALDE-POKORNY : ee 
S. 206, die alle auf ieg-, ig- zu beruhen scheinen. 

Grl. taseq Teich (Trans. tatsip, Pl. tatsit). Vgl. noch alask. tashuk 
»lagoon“’ (WELLS und KELLy) und die verwandten Formen bei JENNEsS, 
IJAL. 4, S. 174. Meine Vermutung iiber dieses Wort (Anthropos 37-40, 
S. 146) ist héchst unsicher, weil ¢s in solchen Fallen jiinger als s ist (vgl. 
ScHuLzZ-LORENTZEN, A Grammar of the West Greenland Language, S. 21). 

Grl. torngag (tornaq) ,,familiar spirit“ (vgl. iber den indogermanischen 
Ursprung dieses allgemein-eskimoischen Wortes THALBITZER, Arch. f. Reli- 
gionswissenschaft 26, S. 422 f., und Social Customs and Mutual Aid, The 
Ammassalik Eskimo, S. 581). 

Grl. uxxa (urra), ostgrl. uppa, labr. ubva vielleicht (THALBITZER, 
BAE-B. 40, I, S. 994). Vgl. die Gruppe von idg. bhé (bhé), bho (bhd) bei 
WALDE-Pokorny 2, S. 136 (s. auch Feist, Vergleichendes Wo6rterbuch der 
gotischen Sprache 3, S. 286 f. s. v. zbat). 

Grl. ugpik (uppik) Eule, alask. ugpik (WELLS und KEELY schreiben 
ook’ peek), wozu THALBITZER, Trav. Cercle Ling. 1, S. 80. Vgl. die indo- 
germanische Gruppe s. v. u- bei WALDE-PoxKorny 1, S. 186, insbesondere 
die Wérter mit -k- (aber unter denen mit -f- findet man Worter fiir Eule). 

Grl. upipog ,,istemmer Klagemaal eller Klagelyd“, tipué ,,et Klagemaal, 
en Klagesang“. Vgl. die onomatopoetischen Gruppen bei WALDE-PoxKorny 1, 
S. 187 (s. v. w-) und 4, S. 247 (s. v. wap- und wabd-), und auch den Namen 
des Wiedehopfes bei WALDE-Pokorny 1, S. 123 f. 

Moégen diese an sich nicht besonders wichtigen Notizen THALBITZER 
und andere Gelehrte, die sich sowohl auf indogermanischem wie auf eskimo- 
ischem Gebiet heimisch fiihlen, zu intensiverer Weiterforschung anregen. 
There goes. 
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Du nouveau 
sur le probléme des origines humaines. 


Par N. LAHOVARY. 


Dans un travail publié par la revue « Anthropos », XLI-XLIV, 
pp. 81-118 (1946/49), j’avais tenté de montrer, en me basant sur de nom- 
breux exemples, que, contrairement a des idées en cours, l’augmentation 
de la capacité cranienne chez lhomme n’avait nullement suivi la voie 
d’un accroissement régulier depuis les hommes fossiles jusqu’a l’homme 
moderne, mais qu’a l’inverse, la paléontologie nous apportait la preuve 
que le volume du cerveau humain avait diminué sensiblement et d’une 
maniére assez réguliére depuis le paléolithique moyen. (Je ne préjugeais 
pas, bien entendu, de la qualité de ce cerveau, mais uniquement de sa 
quantité, seule mesurable plus exactement.) 

Comme l’augmentation graduelle et ininterrompue du cerveau, des 
primates 4 homme, et des races primitives aux races supérieures, a été 
considérée depuis longtemps a l’égal de l'une des preuves les plus valables 
de la doctrine du transformisme régulitrement progressif, j’avais choisi préci- 
sément ce sujet, parce que des faits, trop longtemps passés sous silence par 
des hommes de science trés attachés encore aux dogmes simplificateurs du 
siecle passé, y venaient donner de la maniére la plus concrete la preuve 
quil n’y avait la aussi qu’un mythe, et faisaient ressortir une fois de 
plus la complexité extraordinaire du probléme de 1’évolution humaine. 

Jajoutais alors que cette complexité ne se manifestait pas seulement 
dans l’évolution contradictoire de ce caractere, quelque important qu'il fut, 
mais par la marche de Vévolution humaine dans son ensemble, ou éclatait 
une discordance évidente entre l’ordre de succession chronologique des 
diverses races humaines et l’ordre de leur perfectionnement morphologique, 
tandis que leur synchronisme théorique était postulé, comme on le sait, 
par les doctrines transformistes. 

L’une des observations étayait ainsi l'autre, et de toutes les deux on 
pouvait ainsi tirer la conclusion qu’avec la multiplication des documents 
paléontologiques et les progrés de la génétique et de la biologie, les anciens 
systémes qui tentaient de donner des explications trop simples 4 des phéno- 
ménes d’une complication inouie étaient décidément bien périmés. Il conve- 
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nait donc de chercher, dans des directions bien différentes, et, sans doute, 
avec le plus de chances, dans le domaine encore mysterieux mais plein de 
promesses des mutations brusques, et peut-étre de l’hybridisation, des expli- 
cations moins naives et plus adéquates. 

Cet article a suscité quelque attention, entre autres en Italie et en 
France, mais s’il a été approuvé par la plupart, il a soulevé des objections © 
de la part du professeur V. MArcozzt *. 

Celui-ci lui-a, en effet, reproché de n’avoir pas tenu compte que l’€vo- 
lution humaine ne s’était pas déroulée orthogénétiquement ; que, de plus, 
la succession chronologique des races humaines ne devait pas étre classée 
d’une maniére globale, pour toute I’humanité, mais pour chaque continent 
a part ; qu’en outre, la datation de certaines de ces races était trop incertaine, 
et enfin que le Sinanthrope et le Pithécanthrope appartenaient au pléistocene 
ancien et non au moyen, comme je l’avais indiqué. Mon critique ajoutait 
qu’avec ces corrections la discordance entre la succession chronologique des 
types préhominiens ou humains et leur ordre de perfectionnement mor- 
phologique devenait moins flagrante. D’autre part, l’évolution humaine 
n’ayant pas suivi de voie rectilinéaire, orthogénétique, ces discordances, 
méme 1a ow elles subsisteraient, ne prouveraient rien ou pas grand-chose. 
Pour ce qui était de notre argument concret tiré de la diminution du 
volume du cerveau, le professeur MARCozz1, sans doute embarrassé par lui, 
n’y faisait aucune allusion. 

Vu limportance, pour les origines humaines, des problemes soulevés et 
Vintérét que ceux-ci suscitent toujours, j’al estimé devoir une réponse aux lec- 
teurs d’«Anthropos », qui leur permettra de mieux choisir entre les deux théses. 

Il convient, du reste, de noter des le début cette chose curieuse, qu’aprés 
ses critiques (aux p. 385-386) des tableaux chronologiques et morphologiques 
comparés, publiés dans « Anthropos », le professeur M. dresse de son cété 
(a la p. 387) un tableau chronologique que nous aurions pu aussi bien invo- 
quer nous-méme a l’appui de nos idées. Que soutenions-nous, en effet, sinon 
que des races plus perfectionnées d’ Homo Sapiens avaient précédé en Europe, 
et sans doute ailleurs, des races d’H. primigenius, ou méme des anthropiens, 
plus primitifs encore, et que cette antériorité si troublante était fort considé- 
rable — dans l'état actuel de nos connaissances — et pouvait se chiffrer 
par des nombres a six chiffres ? Or, ne voila-t-il pas que nous: retrouvons 
exactement dans son tableau l’H. S., (Homo Sapiens) ou Proto-Sapiens, de 
Piltdown, de Bury-St-Edmunds, l’H. S. de Swanscombe, de Denise, d’Olmo 
(ces derniers, il est vrai, munis de points d’interrogation, mais le tableau 
d’« Anthropos » en avait comporté également plusieurs) marqués comme 
précédant de plusieurs Ages géologiques, les Néanderthaliens ? Hors d’Europe, 
nous constatons avec la méme surprise joyeuse- nous trouver, la encore, 
d’accord avec le professeur Marcozzr, puisque son tableau indique, exacte- 


* Voir les recensions favorables du professeur R. Troupe, dans la Revue de 
Psychologie des Peuples, 1949, No 3; en Italie, des professeurs SPADAFORA, dans la’ 
Palestra del Clero, 1948, BREA, etc.; quant au professeur Marcozzt, cf. Gregorianum 
Poligenesi ed evoluzione nelle origini dell’uomo, XXIX, 1948. i 


te ye 


Du nouveau sur le probléme des origines humaines, 185 


ment comme le nétre (et avec les mémes points d’interrogation !), que l’H. de 
Kanam parait précéder le Sinanthrope, et que le « Pithécanthropus erectus » 
de DuBois — malgré ses caractéres simiens si marqués que son «inventeur » 
avait fini par le classer parmi les Gibbonidés — n’est que le contemporain 
de ’H.S. de Swanscombe, probablement de celui de Kanjera, et qu’il est 
bien postérieur a lH. de Piltdown ?. 

Qu’avions-nous dit de plus? Rien! Mais nous en avions tiré les 
conclusions logiques, alors que les auteurs qui ont gardé, malgré tout, 
la nostalgie des anciennes explications schématiques si élégantes, en appa- 
rence, dans leur séduisante simplicité, préférent les passer sous silence. 

Depuis prés de deux ans que notre précédent travail a été écrit, des 
trouvailles inattendues sont venues, du reste, apporter des arguments, nou- 
veaux autant que précieux, a l’appui de nos théses. 

Les H.S. d’Angleterre du pléistocéne ancien ou moyen ne 
sont plus désormais une apparition unique et exceptionnelle. 
Ils font partie, comme on pouvait le présumer, de tout un ensemble racial, 
dont les représentants étaient répandus sur une grande partie de I’Europe 
et, sans doute, des continents voisins. On a, en effet, depuis peu, des pieces 
nouvelles de la plus grande importance, 4 verser au dossier de l’ancienneté 
de ’H.S. On posséde ainsi, depuis cette année, une description détaillée 
et autorisée des fragments de deux cranes que M!!¢ HenrI-MarTIN a décou- 
verts, durant l’été de 1947, dans la grotte de Fontéchevade (Montbrun, 
Charente). Ceux-ci se trouvaient sous un plancher de stalagmites, avec des 
ossements provenant d’une faune éteinte, d’un climat chaud (éléphas 
antiq., etc.) et des produits de l'industrie dite Tayacienne, qui ont permis 
de dater ces hommes d’une phase tardive de linterglaciaire Mindel-Riss *. 
Malgré leur extréme antiquité (230 000 ans (?) environ, d’aprés la chrono- 
logie de MILANKOWITCH - ZEUNER) #, on sait maintenant qu'il s’agit de 
cranes «dont les formes et les dimensions sont semblables a 
celles des hommes modernes», ainsi que le déclare le professeur 
H. VAtLors. Comme les cranes fossiles d’Angleterre, ils ne se distinguent 
guere des cranes actuels que par l’épaisseur des os et l’absence des trous 
pariétaux, absence qui s’observe d’ailleurs encore de nos jours chez plu- 
sieurs races primitives. 

Par contre, il n’y a aucun point de ressemblance avec les 
hommes du Néanderthal, qui n’apparaitront, du reste, que bien plus 
tard, tandis que les analogies avec les hommes de Swanscombe et 
de Piltdown sont tout a fait frappantes, aussi bien — ce qui est 


2 Cf, G. Montanpon, L’homme préhistorique et les préhumains. Payot, Paris 
1943, p. 275 et suivantes. Cf. aussi W. A. Mouter, Zur Stratigraphie der sdugetier- 
fijhrenden Schichten von Java. Experientia, VIII, 1946. 

3 Cf. H. V. Vattors,’L’homme fossile de Fontéchevade. Comptes rendus Acad. 
Sciences, Paris, février 1949 ; Mule G. H. Martin, Note préliminaire sur un niveau 
Tayacien dans la station préhistorique de Fontéchevade. Bull. Soc. Préhist. Frangaise. 


Vol. 43, 1946.. 
4 Ff. ZeuNneER, Dating the Past. An introduction to geochronology. METHUEN. 


London 1946. 
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fort significatif — 1a ot le type de ces derniers se rapproche de celui de 
homme moderne que pour les particularités secondaires par lesquelles il 
sen éloigne (épaisseur des parois, obliquité plus marquée du biseau des- 
tiné au temporal, largeur biastérisque un peu plus grande). 

Quant au front, «la situation du sinus suppose un développement 
persque vertical vers le bas et se courbant vers le haut, comme chez l’homme 
de Piltdown (II) et chez les hommes modernes les plus évolués ». Les indices 
de hauteur et de largeur des cranes de Fontéchevade sont presque identiques 
4 ceux du crane de Swanscombe, et la largeur maxima est presque exactement 
la méme (145 mm au lieu de 146 mm). La capacité cranienne est d’environ 
1425 cm3, ce qui correspondrait 4 la moyenne moderne des hommes de petite 
taille, telle celle, présumée, des hommes de Fontéchevade. Les ressemblances 
sont si étroites, ainsi, entre les cranes de la Charente et ceux de Swanscombe 
et Piltdown, a en juger d’aprés les fragments que l’on en possede, qu'il 
parait y avoir 14,’incontestablement, les représentants d’une seule et 
méme race, dont l’homogénéité semble avoir été d’autant plus remar- 
quable qu’ils ne sont pas contemporains, et que lhomme de Piltdown 
pourrait avoir précédé considérablement (de 100000 ans, ou davantage), 
ainsi que homme de Swanscombe celui de Fontéchevade. 

La découverte de ces tres anciens H. S. de France vient donner toute 
sa signification a celle que l’on avait faite, a la veille de la guerre, dans la 
couche inférieure d’une grotte a faune chaude, comme celle de Fontéchevade, 
a Quinzano, pres de Vérone. Le professeur R. BATTAGLIA en a donné 
récemment la description °. 
| Ce nouvel homme fossile nous est connu par son os occipital que l’on 
a pu reconstituer. I1 présente également de grandes ressemblances 
avec lhomme de Piltdown et de Swanscombe, quant a la confor- 
mation générale, a la largeur biastérisque, a l’épaisseur des os, a l’indice 
céphalique, qui dénote la mésaticéphalie avec une tendance Aa la brachy- 
céphalie, comme c’est plus particuliérement le cas chez l'homme de Piltdown. 
Le crane de Quinzano serait, d’autre part, légérement plus haut que les 
cranes de Swanscombe et de Fontéchevade, ce qui cadrerait avec sa tendance 
un peu plus brachycéphale. Selon BATTAGLIA, qui se base a cet égard sur la 
faune de la grotte, ’homme de Quinzano aurait été vraisemblablement le 
contemporain de celui de Fontéchevade, 4 moins — hypothése qu’il n’exclut 
pas absolument — qu’il n’ait vécu durant |’interglaciaire suivant, ce qui le 
rendrait postérieur de 50 000 4 100 000 ans A ces hommes fossiles de France ®, 


* Vide R. Barraciia, Osso occipitale umano rinvenuto nel giacimento pleisto- 
cenico di Quinzano, nel C, di Verona. Memorie di Paleontologia. Pisa 1948, N° 2; 
Zorz Fr. ed A. Pasa. Il deposito quaternario di Villa di Quinzano. Bull. di Paletno- 
logia Ital. N.S. & partir du vol. ann. VIII, 1944/5. 

6 Mais ’homme de Fontéchevade pourrait n’étre, selon certains auteurs, que du 
Riss-Wirm et contemporain de celui de Quinzano, tout en étant postérieur comme 
lui a celui de Swanscombe. Selon Movrus HaLLaAmM jr, dans The American Anthropo- 
logist, vol. 50, 1948, p. 365, les hommes de Fontéchevade vivaient au troisiéme inter- 
glaciaire, tandis que la race de Swanscombe, si rapprochée de ceux-ci, était de l’inter- 
glaciaire précédent Mindel-Riss, comme la plupart, probablement, des H. S. fossiles 
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Liinteret que présente cette nouvelle trouvaille d’H. S. fossile ne s’épuise 
pas d’ailleurs ici. L’homme de Quinzano ressemble, en effet, en 
ae temps, a lhomme d’Olmo, dont il revalorise l'importance, 
se que son ancienneté avait été si longtemps mise en doute, parce que 
d’aspect trop «moderne» pour les doctrinaires du siecle passé. 

Or homme d’Olmo, également H.S., provient, dans un état trés 
fossilisé, d’une couche profonde, & 12m sous le niveau actuel, contenant 
des restes, de nouveau, de faune chaude, comprenant l’éléphant antique 
et le rhinocéros Mercki. Il n’y a donc, actuellement, plus de raison de douter 
de son age, parce que pareil en cela 4 l’homme de Fontéchevade, de Swans- 
combe ou de Quinzano, il ressemblerait trop 4 l’homme moderne. 

On peut ainsi le considérer, lui aussi, comme le contemporain de l'un 
et de l’autre, 4 moins qu’on ne le place avec l’homme de Quinzano plus tard 
que l’homme de Swanscombe, c’est-a-dire a linterglaciaire Riss-Wiirm. 
Comme il est plus dolichocéphale et qu’il a la votite un peu moins haute 
que ceux-ci, et parait annoncer ainsi les Cro-Magnoides et les Aurignaciens 
espagnols de Comargo, le professeur BATTAGLIA envisage aussi la possibilité 
de cette datation plus rapprochée. L’homme d’Olmo présente donc une 
ressemblance générale avec ces autres H.S. fossiles de France et d’Angle- 
terre, mais celle-ci est moins étroite que celle qui rapproche ceux-ci les uns 
des autres 7. 

La revision du procés du crane de l’Olmo nous permet de penser que 
celui des hommes de Denise, rejeté jadis pour la méme raison d’intolérance 
doctrinaire, est également gagné. Il s’agissait ici de trois individus, dont 
deux hommes mars et une femme, découverts, il y a déja un siécle, dans 
un ancien cratére volcanique du massif central frangais de la région du Puy. 
Leurs restes se trouvaient dans une couche géologique antérieure a la derniére 
phase d’éruptions volcaniques qui remonterait au pléistocene moyen. Ces 
hommes auraient été probablement les contemporains de la race de Swans- 
combe et paraissent avoir été antérieurs aux hommes de Fontéchevade, de 
Quinzano et d’Olmo *. 

Néanmoins, malgré leur trés grande antiquité, et comme [ont montré 
MM. Mavet et CHOSSEGROS qui en ont fait un examen minutieux, les cranes 
de Denise, malgré leur caractére massif et leurs arcs sourciliers plus marqués, 
sont, sans conteste, des H. 5S. et ne montrent aucun caractére néanderthalien. 

En plus, ainsi, des exemples que nous citions déja dans notre dernier 
article d’ « Anthropos », voici que des trouvailles et des examens récents, 
faits sans parti pris, nous permettent de compléter, au dela méme de nos 
espérances d’il y a deux ans, le tableau que nous tentions d’esquisser alors. 


du paléolithique inférieur d’Angleterre. Cette chronologie soulignerait la tres longue 
durée, en Occident, de cette race, bien antérieure aux Néanderthaliens. 

7 Vide MANFRINI GUARNIERI, Nuove Scoperte intorno all’esistenza di fanerantropi 
nel pleistoceno antico. Riv. di Scienze Preistoriche. 1948, vol. 3, fasc. 4-2. 

@ Cf. L. Mayet et H. CHossrcros, Les hommes fossiles de Denise. Bull. Soc. 
Acad. du Puy, 1926; aussi G. Goury, Origine et évolution de Vhomme. PICARD, 


Paris 1948, p. 137. % 
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On peut dire en effet aujourd’hui, qu’a la suite des découvertes men- 
tionnées, il est certain que, depuis la période Giinz-Mindel dil y a environ 
un demi-million d’années (selon la chronologie de MILANKOWITCH-ZEUNER), 
qui est celle des hommes de Piltdown, et jusqu’a la fin de linterglaciaire 
Mindel-Riss, sinon sans doute, du Riss-Wiirm, pour les moins anciens, soit, 
pendant deux a trois cent mille ans (selon cette méme chronologie *), une 
race d’Homo Sapiens, avec des variétés locales assez peu marquées, occupait 
Angleterre, la France, I’Italie et probablement encore d’autres pays euro- 
péens. D’aprés la capacité cranienne et les moulages endocraniens qu'on 
a pu prendre, cette race présentait, quant a son cerveau, les ressem- 
blances les plus frappantes avec !homme moderne”. On ne peut 
constater, a cet égard, de progrés sensible durant ce demi-million d’années. 
Mais, en réalité, l’Europe n’est qu’un promontoire projeté vers l’occident 
et le nord, par l’Asie et l’Afrique ; c’est un territoire d’aboutissement (ceci 
est particulitrement vrai de l’Angleterre) et non une zone de formation. 

Les hommes de Piltdown, de Bury-St-Edmunds, de Londres, de 
Swanscombe", ceux de Denise, de Quinzano, d’Olmo, de Fontéchevade sont 
venus d’ailleurs, et il est certain que l’Homo Sapiens devait exister déja 
depuis bien longtemps, dans un autre continent, avant d’arriver, apres qui 
sait combien d’étapes millénaires, au.bord de |’Atlantique, ou sa course 
devait s’arréter. C’est pourquoi, vu la pauvreté montrée jusqu’ici par l’Inde, 
la Chine et le sud de l’Asie, en fait d’outillage du paléolithique ancien, il 
nous semble que c’est plutdt vers l’Afrique que l’on devrait regarder. 

La grande ancienneté, que l’on ne saurait dorénavant plus mettre en 
doute, de l’Homo Sapiens en Europe, nous inclinerait done a croire, malgré 
les objections qu’on a soulevées, & une ancienneté peut-étre équivalente 
des hommes de Kanam et du Congo, ou de Kanjera, tant du moins qu’une 
preuve évidente de leur origine plus récente ne nous aura pas été appor- 
tée. Méme dans ce cas, du reste, on peut espérer que, comme en Europe, — 
de nouvelles découvertes viendront prochainement combler en Afrique les — 
lacunes de nos connaissances actuelles. a 

C’est pourquoi il importe peu, malgré les reproches de M. Marcozz1, 
que le Sinanthrope soit du pléistocéne inférieur et non du pléistocéne moyen, 
comme je l’avais écrit, sur la foi pourtant du R. P. TEILHARD DE CHARDIN, 
d’AsHLEY Montacu et d’autres savants en renom; que le Pithécanthrope, 
contemporain de l’H. 5. de Swanscombe et bien postérieur aux hommes 


* Voir F, ZnuNER, The pleistocene period. Climatic, chronological and faunal 
successions. P. QuarircH. London 1945; F. ASHLEY Montacu, An introduction to 
physical anthropology. Tuomas, Springfield 1945, p. 48 et suivantes; Fr. Woop JONES, 
The Keilor H.S. Nature, vol. 153, 1944; ZEUNER, Dating the past. London 1946. 

° Cf. Sir ArrHuR Keirn, A resurvey of the anatomic features of the Piltdown 
skull with some observations on the recently discovered Swanscombe skull. Part I 
Jl. Anatomy, Oct. 1938, Part II ib. Jan, 1939. 

“' Report on the Swanscombe skull, par le Comité spécial de 1’Institut Royal: 
d’Anthropologie, Jl, Rl. A. I., vol. LXVIII, 1939; pour le cerveau aussi trés moderne 
de 1’H. de Skhul, voir A. KritH et McCown. The stone Age of Mt. Carmel, The 
fossil remains. Oxford Univ. Press, London, N. Y. 1939. 
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de Piltdown, ait eu des ancétres dans le « pithécanthropus robustus », d’une 
époque plus ancienne. Car, plus que jamais, le fait ressort aujourd’hui tel 
que nous l’avions énoncé, d’une antériorité certaine et marquée, 
en Europe et, sans doute, en Afrique, de Homo Sapiens, sur 
divers «hominidés», ainsi que sur des races humaines plus pri- 
mitives. La paléontologie est loin donc (du moins sur la base des décou- 
vertes faites jusqu’ici) de nous montrer ce déroulement harmonieux, postulé 
si longtemps par le transformisme progressif, du fruste au primitif et du 
primitif a des formes de plus en plus perfectionnées. L_homme nous parait, 
il y a un demi-million d’années déja, potentiellement en pleine 
possession de ses moyens et depuis lors, il ne semble pas que ni son 
cerveau ni son corps aient subi de changements de quelque importance, 
a part cette réduction du volume du cerveau que nous avions signalée et 
qui‘ est probablement due — avec les progres de la civilisation — a une 
certaine atrophie des centres sensoriels, dont l’activité diminuait en deve- 
nant moins essentielle au maintien de la vie. 

Les périodes glaciaires ont eu, a ce que nous pensons, un role déter- 
minant dans la succession des races en Europe. « L’Homo Sapiens antiquus » 
est essentiellement l’homme des interglaciaires Giinz-Mindel et Mindel-Riss ” ; 
les glaciations l’ont décimé ou incité a émigrer vers le sud. C’est, en effet, 
4 la fin de Vinterglaciaire suivant qu’apparait, venant d’Asie, la race primi- 
tive du Néanderthal qui le remplacera; de méme que celle-ci, éprouvée par 
la glaciation Wiirm, s’éteindra pendant les premiéres phases de cette période ; 
des hommes appartenant a des types évolués, comme les Cro-Magnons du 
sud-ouest de l’Asie, se substituant alors a leur tour a la race précédente. - 
Les glaciations successives ont introduit ainsi, dans le peuplement de l'Europe, 
des discontinuités raciales qui expliquent mieux ces grandes différences entre 
les races qui l’ont peuplée. Pour pouvoir étudier une évolution plus régu- 
liére, il faudrait donc étre A méme de la suivre dans un continent ot les 
variations climatiques auraient été moins violentes. Il semblerait que 
lV Afrique, et particuliérement l'Afrique du Nord, pourrait remplir ces condi- 
tions et que c’est la que des recherches futures. auraient le plus de chance 
de nous éclairer sur le plus lointain passé des premiers hommes de |’ Europe. 
Les Néanderthaloides, postérieurs aux Hom. S. d’Europe et venus d’Asie, 
prolongent leur existence, hors de notre continent, jusqu’a une date encore 
plus récente, et l'homme Néanderthaloide de Ngan-Dong est du_paléoli- 
thique supérieur, selon VON KOENIGSWALD, et méme, a en juger d'apreés 
Youtillage de ses gisements, du paléolithique le plus tardif, 
sinon méme du mésolithique”. On ne saurait invoquer de meilleur 


12 Pour Movius Hatt jr (Amer. Anthropol. 1948, p. 365), les hommes de Fonte- 
chevade dateraient de Vinterglaciaire Riss-Wurm, comme Vhomme de Quinzano, et 
se placeraient ainsi, entre la race de Swanscombe, ou, en général, les hommes du paléo- 
lithique ancien d’Angleterre et les Néanderthaliens du début du Wurmien. 

13 Cf, W. A. MouLerR, Zur Stratigraphie der sdugetierfihrenden Schichten von 
Java. Experientia, VIII, 1946; P. vAN STEIN CALLENFELS, L'industrie osseuse de 
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argument chronologique pour notre these de la coexistence des races 
supérieures et des races primitives, sans que celles-ci soient necessairemient 
plus anciennes ou a Jorigine des premiéres! Il n’y a rien que de tres 
naturel, par conséquent, a ce quil y ait eu, depuis les temps les plus 
reculés, discordance entre le degré de perfectionnement morphologique et 
la séquence chronologique. Il est d’autant plus ¢tonnant d’ailleurs que le 
professeur Marcozzi ait voulu élever a ce sujet des objections, alors qu'il 
déclare que méme s’il en était ainsi, cette discordance n’aurait pas beau- 
coup d’importance puisque l’on sait aujourd’hui que l’€évolution n’a pas été 
linéaire, orthogénétique, mais qu’il y a eu de nombreuses irrégularités dans 
le rythme de l’évolution ; trés lent ou nul chez certaines espéces, plus rapide 
chez d’autres, accéléré enfin chez d’autres groupes, a la suite de mutations 
ou d’autres circonstances inconnues. 

Cette remarque nous a d’autant plus surpris qu’elle correspondait 
précisément, dans l’ensemble, a ce que nous soutenions, et qui était contraire, 
du reste, aux théses de WEINERT, de WEIDENREICH et d’autres, dont les 
arbres généalogiques et les théories postulent plus ou moins explicitement - 
une conception orthogénétique de 1|’évolution *. 

Cependant le point capital, qui est pourtant la conclusion logique 
de ce que le professeur MArcozziI rappelait lui-cméme fort justement, soit, 
le développement, tantdt retardé, tantdt accéléré, de certaines espéces appar- 
tenant au méme ordre, ou de certaines races ou sous-races, au sein de la méme 
espece, semble lui avoir échappé. Bien que repoussant l’idée d’un déve- 
loppement par orthogénése, il parait croire (avec d’autres) que si l’on ne 
peut encore aujourd’hui retracer avec assez de précision les étapes de l’évo- 
lution progressive des hominidés et, en particulier, celles qui ont mené a 
Vhomme actuel, ce n’est que l’insuffisance du matériel paléontologique qui 
en est responsable, insuffisance qui pourra étre graduellement comblée par 
la grace du temps et de la chance. Mais c’est la, justement a notre avis, que 
git l’erreur de raisonnement, et si WEIDENREICH et d'autres transformistes 
continuent a soutenir l’idée d’une évolution rectilinéaire ou orthogénétique, 
cest qu’ils ont bien senti que sans elle le transformisme devient 
pratiquement indémontrable et glisse au rang des hypothéses et des 
spéculations, élégantes si l’on veut, ou plausibles, mais vouées A n’étre 
jamais prouvées complétement et sans recours. 

En effet, si l’évolution se déroulait toujours dans un méme sens pro- 
gressif et 4 une cadence sensiblement uniforme chez tous les rameaux d’une 
méme espéce, la prémisse du transformisme orthodoxe, soit, d’une corres- 
pondance réguliére entre le progrés morphologique et le temps écoulé, serait 
satisfaite. Si méme, par conséquent, les découvertes paléontologiques ne nous 
donnaient pas encore aujourd’hui, un tableau suffisamment clair de ces corres- 


4 G. Goury, ouvrage,déja cité, p. 202 ; M. Bouts et H. V. Vattots ; F. WEIDEN- 
REICH. The Skull of Sinanthropus Pek. A comparative study on a primitive hominid 
skull. Paleontolog. Sinica 19438, N° 10, ot il maintient sa conception orthogénétique 
du développement de l’humanité, justement critiquée par ASHLEY Montacu, dans 
« American Anthropologist », décembre 1947, Vol. 49, p. 687 et suivantes. 
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pondances, on pourrait toujours invoquer les lacunes de notre documen- 
tation, et attendre que des trouvailles futures viennent un jour les combler 
en corrigeant des discordances qui ne seraient qu’apparentes et temporaires. 
La vogue des «missing links», des chainons manquants, si a la mode a 
l’époque de la découverte du Pithécanthrope et méme plus tard, exprimait 
exactement cette tendance. 

Mais du moment que l’on doit renoncer, a la suite des démentis que les 
faits ont infligés, 4 ces conceptions orthogénétiques, ou d’un développement 
sur un rythme approximativement égal, des divers rameaux d’une espéce, 
le «missing link» perd forcément toute valeur probante, et toute possibilité 
de démonstration sans équivoque de l’ancienneté relative des diverses lignées 
menant a l’homme moderne disparait en méme temps. Si, comme la génétique 
récente nous en apporte maints exemples, telle branche peut évoluer » 
plus rapidement que telle autre et dans un sens a la fois diffé- 
rent et imprévisiblé, il.n’est plus loisible désormais de dire a 
priori que la race la plus complexe doit étre plus récente que 
telle autre race plus primitive, ni qu'elle doit,. plus ou moins vrai- 
semblablement, en étre issue. 

Tout au contraire, si l’on admettait la théorie de l’accentuation progres- 
sive des traits caractéristiques, défendue par le Baron A. C. BLAnc, a lappui 
de laquelle il nous cite entre autres exemples le Néanderthalien, découvert 
par lui 4 Monte Circeo qui, bien que postérieur d’environ 60 000 ans a celui 
de Saccopastore, présente un aspect d'une primitivité beaucoup plus accusée, 
on pourrait aussi bien soutenir quil peut y avoir souvent un rapport 
inverse entre le temps écoulé et le progres morphologique, et 
que les phénoménes de régression ne doivent nullement ¢tre exclus . On » 
sait ainsi que les foetus d’Anthropoides sont moins éloignés de homme 
que l’Anthropoide jeune, et celui-ci que l’adulte. Il y a donc eu, également 
dans ce cas, évolution régressive. Or, s'il n'y a pas, méme a l’intérieur d’une 
méme espéce, de rythme régulierement progressif et d’une vitesse a peu 
prés uniforme pour les différents rameaux qu’elle peut comporter, si Pévo- 
lution s’est faite, ici, lentement, la, par sauts brusques, a des intervalles irré- 
guliers, sil y a eu, dans certains cas, stagnation, dans d’autres, novations 
imprévues, qui ne voit qu'il devient parfaitement illusoire de vouloir dresser 
avec quelque précision, des arbres généalogiques, ou établir des lignées ? 

Pour nous en tenir au seul rameau des Néanderthaliens, nous avons 
déja noté que l’homme de Monte Circeo était plus fruste que celui de 
Saccopastore, pourtant beaucoup plus ancien, mais que celui-ci, a son gut 
était d’un type plus accusé que les Néanderthaloides du Mont Carmel”, 


15 Vide C. A. Branc, I paleantropi di Sacco Pastore e del Monte Circeo. 
uartar, IV, 1942. : 
Q 16 Pour ASHLEY MONTAGU, Ces Néanderthaloides seraient des hybrides de Cro- 
- Magniens et de Néanderthaliens ; pour d’autres, comme Keita et Mac Cown, ae seraient 
des Néanderthaloides en voie d’évolution. Ils dateraient de la seconde moitié de l’inter- 
glaciaire Riss-Wurm. Cf. Kerra and McCown, The Stone age of Mt. Carmel. N. Y. 1939, 
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plus anciens encore. Si le critére de la complexité morphologique croissante 
ne peut plus nous offrir de points de repere stirs, le critére chronologique 
devient de son cdté inutilisable. L’antériorité d’une race a une autre, pas 
plus que sa moindre complexité morphologique ne pourront plus étre, 
dans ces conditions, la preuve, ou méme la présomption valable dune 
relation génétique. Une fois l’orthogénése écartée, comment nier la possi- 
bilité que, par l’effet de convergences ou d’autres causes, des rameaux 
collatéraux puissent ressembler davantage a une souche antérieure que 
les véritables descendants de celle-ci, qui auront pu fort bien s’en éloigner 
plus sensiblement, & la suite de mutations ou d’un rythme plus accéléré 
de leur évolution ° 

Comme la valeur du temps aura été différente pour les diverses espéces, 
ou méme pour les diverses races d’une méme espéce, et que celles-ci auront 
pu également évoluer dans des sens variés (ou aussi ne pas se modifier du 
tout), on ne voit plus ot l’on pourrait chercher la preuve d'une 
filiation, lorsque ni l’antériorité ni la morphologie ne seront plus des argu- 
ments décisifs. La, ot jadis on aurait vu une descendance, on pourra soutenir 
aujourd’hui la thése de la convergence ou de la collatéralité, sans qu'il soit 
possible, dans la plupart des cas, de trouver une raison sans réplique en 
faveur de la premiére ou de la derniére de ces theses. Le risque est grand 
ainsi que ce soit le sentiment subjectif de l’auteur qui le fera pencher en 
faveur de lame ous de Fautre?% 

La génétique, la science des mutations brusques, les trouvailles du 
XXe siecle, au lieu de rendre plus clairs les problemes de |’évolution, ont 
donc montré, au contraire, que le transformisme orthodoxe, né au siécle 
passé, n’y avait jeté qu’une clarté trop souvent illusoire. En réalité, il s’agit 
de questions d’une complexité telle, que, privés, pour les raisons exposées 
plus haut, des critéres stirs qui nous seraient nécessaires pour déméler, sans 
arbitraire subjectif, ce qui est descendance et ce qui est parenté collatérale, 
ou simple ressemblance, le probleme des origines humaines, entre autres, 
donnera toujours lieu a des solutions contradictoires, selon la tendance scien- 
tifique de l’époque ou du savant. Pour parler plus précisément, il fait partie, 
vu les circonstances, du nombre plus grand qu’on ne le croit, des problémes 
pratiquement insolubles. Ceci ne veut pas dire, bien entendu, qu'il ne soit 
pas désirable de s’en occuper, quelque difficile qu'il soit, ni qu’on ne puisse 
le serrer de plus prés, mais on ne doit pas se leurrer de l’espoir qu’il sera 
jamais possible de lui donner une réponse absolument satisfaisante. 


* * 
* 


On a fait voir ainsi récemment qu’un des chevaux de bataille (c’est le cas de 
le dire) du transformisme orthodoxe, I’évolution du cheval, passant par les phases du 
Paleotherium, de l’Archeotherium, de l’Hipparion, etc., avait été une simple cons- 
truction de l’esprit qui n’avait pas tenu compte des réalités géologiques pas plus que 
de la chronologie. Cf. E. Guyénor, Les problémes de la Vie, p. 231. Genéve 19465 
Rapaup, Transformisme et adaptation. Paris 1944, p. 8 et suivantes. 
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Ainsi, le probleme des origines humaines, si l’on admet que |’évolution 
ne présente plus les caractéres simples qu’on lui prétait jadis trop volontiers, 
ne peut plus étre résolu avec les arguments qu’on aurait employés auparavant. 

Méme si l’on était demeuré fidéle, malgré les faits, a la théorie 
de l’orthogénése dans le développement humain, comme WEIDENREICH, le 
résultat, d’ailleurs, ne serait pas plus satisfaisant, car ainsi qu’il l’écrit lui- 
méme, « pour disposer tous les types d’hominidés dans une lignée d’évolution 
continue, il faut faire abstraction de leur succession chrono- 
logique » (c’est nous qui soulignons). De plus, il doit reconnaitre que, «si 
la continuité de l’évolution est remarquable, pour qui considere ]’ensemble 
du globe, elle manifeste de considérables solutions de continuité, si on l’en- 
visage sur le terrain géographique concret de chaque lignée '§ » 

On voit ici la maniére de procéder de savants réputés, des qu’ils sont 
devenus les prisonniers du dogmatisme transformiste. 

On invoque une ‘évolution orthogénétique réguliere, que la science 
moderne a démentie, et, de cette base fausse, on procéde plus loin, en fai- 
sant abstraction de ce qui, dans ces conditions mémes d’orthogénése, 
pourrait seul la prouver, c’est-a-dire la succession chronologique et 
la cohérence géographique. Nous avons choisi cet exemple parce qu'il 
nous semble particulitrement typique de la facon dont un simple jeu de 
lesprit, une construction qui a écarté les faits génants de la réalité, devient 
une théorie scientifique. | ; 

Mais la Nature se soucie peu de la logique et des constructions intellec- 
tuelles de homme, ses voies sont bien plus détournées et infiniment plus 
compliquées, ses procédés plus subtils, les buts vers lesquels elle tend plus 
multiformes que Jintelligence humaine, €prise de simplicité, condition 
premiére de la compréhension, n’est disposée a le penser. 

Au lieu du monisme cher 4 HAECKEL, on voit partout coexistence de 
formes avancées et d’étres primitifs ; insectes et poissons, arbres et mousses 
des premiers Ages de la terre sont les contemporains aujourd’hui des 
primates et de l’homme ; multiplicité et indépendance des especes au 
cours des’ temps ; ici, stabilité absolue durant des millions d’années ; 1a, 
évolution relativement rapide, mais toujours discontinue, capricieuse, iné- 
gale et imprévisible! 5i, parfois, elle donne l’impression de lorthogénése, 
d’un développement orienté dans le méme sens, c’est sans doute parce 
que chaque espéce a tendance 4 accentuer. ses traits dominants ou plus 
spécifiques, mais cette orthogénese elle-méme, 1a ot elle n’est pas une 
illusion comme cela a été trop souvent le cas, procede également par 
sauts imprévisibles, conditionnés 4 ce quil semble, par des modifications 
plus ou moins bru sques de l’équilibre intérieur *. 


18 Ff, WEIDENREICH, Facts and speculations concerning the origin of Homo 
Sapiens. Amer. Anthropologist, vol. 49, N° 2, 1947, p. 189, en particulier. ‘Aussi, du 
méme, Apes, Giants and Men. Univ. of Chicago Press, 1946. is 
19 Vide E. Guyot, L’origine des espéces, Presses Univ. de France, Paris 1944 ; 
du méme, La Variation et Vévolution. 2 vol. DOIN, Paris 1930 ; M. VeRNET, Héréditeé. 
Préface Danret-Rops, Paris 1949 ; RucGLes GaTEs, Human GENETICS. 2 vol. Mac 
13 
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Partout retrouve-t-on ainsi, dans la nature, l imprévisible et le mystere. 
Si la tendance générale est progressive, que de retours, d’arréts, de « repen- 
tirs » sur la voie, que de chemins de traverse qui ne ménent nulle part, que 
de floraisons précoces qui ne donnent point de fruits, que de mysteres surtout 
et de merveilleux ! La biologie ne commence-t-elle et ne finit-elle pas, bon 
eré mal gré, dans la métaphysique, comme le dit si bien le professeur 
PorTMANN, le savant zoologiste et philosophe de Bale ? 

C’était sur cette extréme complexité de tous les aspects de l’évolution, 
et en particulier de I’évolution humaine, que nous avions voulu attirer 
l’attention, dans notre précédent travail, en prenant comme exemples, encore 
trop peu remarqués, la discordance du progrés morphologique et de la succes- 
sion chronologique, ainsi que la régression du volume du cerveau depuis 
le paléolithique moyen. Et ne voila-t-il pas que nous trouvons, dans le 
dernier travail de WEIDENREICH, publié peu avant sa mort, et ou nous 
voudrions voir son testament scientifique, des idées singuliérement proches 
des notres! Tandis qu’il avait soutenu auparavant, comme nous l’avons vu, 
certaines théses évolutionnistes, devenues trop simplistes aux yeux de bien 
des hommes de science, il prend conscience, dans cette supréme étude, de 
linfinie et mystérieuse complexité du développement humain. II constate, 
a son tour, cette évolution régressive du volume du cerveau humain que 
nous avions signalée et il montre méme, que, proportionnellement a leur 
poids, certains singes de l’Amérique du Sud sont mieux pourvus, a cet égard, 
que l’homme. Contrairement donc a ce que l’on enseignait jadis, ni le 
volume ni la configuration du cerveau ne décident, dit-il, de sa valeur. 
Allant plus loin encore, il nous montre le mystére de cette évolution, car, 
a l’encontre de maintes théories, il n’y a pas de localisations permanentes 
des aptitudes de l’intelligence. Comme de nombreuses opérations chirurgi- 
cales l’ont prouvé, les mémes facultés peuvent reparaitre aprés l’enlévement 
des parties du cerveau ot on placait leur siége! Ainsi, l’espace et le temps 
qui régissent tyranniquement nos systémes intellectualistes doivent étre consi- 
dérés bien différemment en biologie, et c’est donc sur une mise en garde 
implicite contre la facilité illusoire de certaines explications, auxquelles il - 
avait eu luiméme parfois la tentation de céder, que la voix de ce probe 
savant s’est tue 9. 


(Juillet 1949.) 


Mirran, London-New-York 1946. Pour l’évolution régressive, cf. A. VANDEL. L’Homme 
et l’Evolution. GALLIMARD, Paris, 1949, p. 51 et suivantes. 


*° Cf. The human brain in the light of its phylogenetic development. Scientific 
Monthly. LXVIT, 1948. 
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Die Rembetu. 


Von HaraLtD von SicarbD, Missionar der schwedischen Kirche in Std - Rhodesien. 


Zu beiden Seiten des Limpopo, in der Gegend, wo der Vubge in ihn 
einmiindet, aber auch teilweise versprengt unter den iibrigen Bewohnern 
des Limpopogebietes, in einer Gegend, die von Weifen bislang noch kaum 
beriihrt ist, lebt das Splittervélkchen der Rembetu, auch Lembetu, Rembedzi, 
Rembenhu und Rombetu genannt. Es scheint zur altesten Bantu-Welle zu 
gehéren, die hier eindrang. Heute sind die Rembetu vielfach mit spater 
zugezogenen Stammen vermischt, und immer schaémen sie sich ihres Volks- 
tums, so daB sie nie zugeben wollen, Rembetu zu sein. Nur durch andere 
kann man es erfahren, aber auch dann fallt es schwer, Erkundigungen tber 
sie einzuziehen. Im Folgenden gebe ich das Wenige wieder, was ich wahrend 
meiner zweijahrigen Arbeit in jenen Gebieten’ tiber sie habe in Erfahrung 
bringen kénnen. In der Literatur sind sie meines Wissens bisher nur von 
VAN WARMELO beriicksichtigt worden. 


1. Die Rembetu-Damonen. 


Im Norden, von Ndanga-Gutu bis nach Belingwe, sind die Rembetu 
heute nur als Besessenheitsgeister bekannt, und Leute, mit denen ich ge- 
sprochen habe, waren recht iiberrascht zu erfahren, daB es am Limpopo 
einen Rembetu-Stamm gibt. Im allgemeinen nimmt man an, da die Rembetu- 
Geister von den Tonga des Mambgende* von Soshanganas Volk, das in der 
Gegend des Sabiflusses wohnte, herstammen. 

Der Besessenheitskult der Rembetu im Norden weist die gewohnlichen 
Erscheinungsformen solcher Kulte auf. Besonders auffallend ist seine Ahn- 
lichkeit mit dem Chidanda-Kulte, mit dem er geradezu identisch zu sein 
scheint. Aber auch dem Chomani-Kulte ist er verglichen worden, haupt- 
Sichlich wohl, weil auch diese beiden Gruppen unter den Tonga (Shan- 
gaans) im Osten vorkommen 2 Die Rembetu-Besessenheit ist jedoch auch 


1 Andere nehmen an, Mambgende sei ein anderer Name von Mubvakure oder 
Mubvambire gewesen, einem Mann, der eng mit der Geschichte der Manyika verknipft ist. 

2 y, StcarD, Sv. Miss. Tidskr. 1930, S. 241. Es sei hier besonders hervorgehoben, 
daB die zidanda von Gova-Leuten herstammen. 
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im Siiden bekannt, und im Lande von Chikwarakwara, wo der Vubge in 
den Limpopo miindet, kommt er unter denselben Formen vor, wie in 
Gutu und Belingwe. 

Die Tanzenden hatten friiher einen Kopfputz von StrauBenfedern (ugundu 
dzemineaga yemhou) und kleideten sich in weiB und schwarz gescheckte 
Ziegenfelle und in die Haut der Boa Constrictor. Die Boa scheint iibrigens 
unter den alteren Bantu, und nattirlich noch mehr unter den Buschleuten, 
in religidser Hinsicht eine grdBere Rolle gespielt zu haben, als unter den 
-Stimmen der groBen Nord-Siid-Wanderung des 415. Jahrhunderts. Unter 
JuNnop’s Thonga z.B. essen die Nkuna, die auf die Ngona zuriickzufiihren 
sind, welche wohl im 15. Jahrhundert vom Siiden her ins Limpopo-Gebiet 
einwanderten, das Fleisch der Boa nicht, wogegen es von andern Thonga- 
Klanen ohne Beanstandung verzehrt wird °. 

Eine Besonderheit in der Kleidung der Tanzenden im Rembetu-Kult ist 
die T-Hose (mukavaya oder mubindo), die der altesten Bantubevélkerung 
Rhodesiens angehért haben diirfte. Yon BLAKE-THOMSON, der sich sehr ein- 
gehend mit der Frage der Bekleidung der siidrhodesischen Stamme befaBt 
hat, wird sie vor allem der Shoko-Gruppe zugeschrieben, aber auch schon 
den noch alteren Madzimudzangara ¢. 

Der Schmuck der Tanzenden ist die Ndoro-Muschel. In der Hand 
halten sie Zebra-Schwanze und Holzfléten. " 

Seit der Ankunft der WeiBen haben weiBe und schwarze Tiicher und 
Pferdeschwanze die alte Tracht ersetzt. 

Der Besessene trinkt kein Bier, sondern nur das schwache, nicht 
berauschende mahewu, das von dem groben Mehl der Kaffernhirse (shoro), 
gebraut sein muB, oder eine Mehlsuppe von mhunga-Korn (Eleusine). Er 
iBt nhamura, wakwa (Frucht des mukwakwa-Baumes, wilde Apfelsine) und 
wilde Feigen (mavonde). 

Anfangs benimmt er sich wild, beruhigt sich aber bald und spricht 
dann in seinem Besessenheitszustand nur sehr wenig. Dagegen bedient er 


8 Junop, Life, II, S. 82. 
* BLakE-THomson : Africa, October 4937945016 
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sich der unter den Venda gebréuchlichen Orakelhélzer, wobei er sich aber 
nur uber Ereignisse der Vergangenheit, dagegen nicht ttber die Zukunft 
_ auBern kann. , 

. Beim Rembetu-Tanz klatschen die Teilnehmer hinter dem Riicken in 
die Hande und springen in groBen Satzen tiber Biische (vanoti kwaku- 
tumbe, kwaku-tumbe) *. Es werden drei oder zweimal drei Trommei!n geschla- 
gen, von denen die gré8te im Siiden Mukwerekwere, im Norden Chidungudze 
heiBt *, Sie besteht aus einem ausgehdhlten, aufrecht stehenden Stamm auf 
drei FiiRen vom mutikwidi-Baum und wird mit Schlagern und dem Ellbogen, 
nicht aber mit der Hand geschlagen. Ihr Ton wird von den Afrikanern 
mit dem Schrei einer groBen Eulen-Art (jichidza) oder dem des Bussards 
(dendere) verglichen. 

Die Rembetu-Damonen befallen sowohl Manner als Frauen. Der Kult 
wird als sehr alt betrachtet, was jedoch nur bedeutet, daB die Rembetu- 
Damonen von Leuten herstammen sollen, die von den Nguni im 19. Jahr- 
hundert in ihren Bergfesten langs dem Sabi-Flusse getétet wurden. 

Wie bei allen solchen Tanzen versuchen auch hier die Tanzenden ein- 
ander mit allen méglichen Redensarten (ziteketo, zitetembo) zu iibertreffen. 
Fiir den Rembetu-Tanz sind mir besonders die folgenden genannt worden ’ : 


1. KuMambgende tongotya makura kunhwwira (Bei Mambgende [vgl. FuBn. 1) 
fiirchten wir auch nur den Gestank alter Garten). 

9. Ravira weno, cana cavamne cosengwa kare (Die Sonne ist untergegangen, 
das kleine Kind der andern [wahrscheinlich Anspielung auf die Paviane, 
die tags in den Feldern hausen] wird schon davongetragen [ndmlich von 
seiner Pavianmutter zum Berge]). — 

3. Mharapara wakanzwa kuti de, tkatavira nebazha (Die Sabelantilope horte 
einen Knall und verteidigte sich mit der Hacke). 

4. Muno mumba masikwa nhakura, ndavona yambgera (Hier in der Hitte 
ist nhakura gekocht worden, ich habe gesehen, daB sie gesunken ist). 

5. DaRevai vakada kupfunga kumacece (Die Mutter Rede begehrte Perlen 
von StrauBeneierschalen von den kleinen Kindern). 


Die Erklarung fiir das Vorkommen der Rembetu-Damonen im Nor- 
den diirfte in der folgenden Angabe zu suchen sein, die ein Besessener 
in Jichidza, im Gutu-Distrikt, machte: ,,Wir sind Tonga, doch sind wir 
urspriinglich aus dem Lande der Pfumbi (westlich vom unteren Lauf des 
Vubge) gekommen. Unsere Verwandten verjagten uns, weil sie sagten, 
daB wir uns gefiirchtet hatten, im Kriege gegen Nyamhande zu kampfen ®. 


5 Diese letztere Angabe wurde von Chikwarakwaras Hlengwe bestritten und 


den mahlodzi-Geistern zugeschrieben. . 

6 Chikwarakwara behauptete doch, daB jedermann, der am Damonenkult teil- 
nimmt, Chitungudze genannt werde. i 

7 Einige dieser Redensarten sollen auch beim Nhariva-Kult (v. SICARD: Karan- 
gernas andetro, S. 237) vorkommen. 

- 8 Nyamhande oder Mzila war der Sohn des eingangs erwahnten Soshangana. 

Er starb in den 90er Jahren des vorigen Jahrhunderts. Fir sein Verhaltnis zu den 
Zenda-Damonen vergl. v. SICARD : Karangernas andetro, S. 240. 
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Auf der Flucht hatten wir nichts zu essen, wir lebten von wakwa und 
nhamura.< Demnach diirfte das Alter der Rembetu im Norden kaum mehr 


als 75 Jahre sein ! 
2. Die Sprache. 


Die oben erwahnten Redensarten fiihren uns zur Frage der Rembetu- 
Sprache. Was jene urspriinglich in jedem einzelnen Fall bedeuteten, kann 
kaum mehr festgestellt werden. Wichtiger fiir uns ist aber auch, daB sie 
kein reines Karanga enthalten, welches die Sprache jener nordlichen Gebiete 
ist, sondern mit dlteren Worten untermischt sind, die ihrem Ursprung nach 
dem Pfumbi- oder auch dem Rozwi-Xwamamba-Dialekt angehoren, d. h. 
solchen Sprachen, die vor dem Auftreten des heutigen Karanga in diesen 
Gegenden gesprochen wurden. 

Tatsaichlich wird am Limpopo behauptet, daB es immer noch Leute 
gebe, die rembetu sprechen, und WARMELO wurde mitgeteilt, daB die Exor- 
zisten der mayvombo (Damonen) unter den heutigen Venda rembetu sprachen 
und daB diese Sprache dem Karanga ahnlich sei %. 

Ich selbst habe mir in der Nahe des Chipise-Flusses am Limpopo nur 
einige Brocken des Rembetu notieren kénnen, die ich hier wiedergebe : 


Tipere vura — Gib uns Wasser (Kar. : Tipe mvura) ; 

Sadza dzinozipa — Der Brei schmeckt gut (Kar.: Sadza rinoztpa) ; 
Takapata numba — Wir bauten ein Haus (Kar.: Takavaka imba — 
oder naumba) ; 

Koromo dzabva mudanga — Das Vieh (Venda: kholomo) ist aus der 
Hirde herausgegangen (Kar.: nombe dzabva mudanga). 


Die Zahlworter von 1-6 heiBen: cimme, xiviri, zitatu, zinna, zishanu, 
zishanu necimue. Sie sind dem Karanga sehr ahnlich, nur daf hier, wie 
auch in der Vendasprache und im Thonga ™ das dltere Quintenar-System 
gebraucht wird. 

Ferner konnten noch folgende Worter aus den oben mitgeteilten Redens- 
arten hinzugefiigt werden : 


Weno — jetat (Kar.: zino; Xwamamba: nguveno ; Birwa: ngwenw) ; 
bazha — die Hacke (Kar.: sadza) ©. 


3. Zur Kultur der Rembetu. 


Von einer besonderen Rembetu-Kultur kann man nicht mehr sprechen, 
da das Vélkchen so gut wie ganz unter den spater zugewanderten Sippen 
und Verbanden aufgegangen ist und sich ihnen auch kulturell angeglichen 


hat, was umso leichter geschehen sein diirfte, da es sich um zum Teil ver- 
wandte Kulturschichten handelt. 


® VAN WARMELO, §S. 71, 
10"StaytT,S:.299° Junop : Life, II, S.466f. 


’ 1 Vegl. zum ganzen Fragekomplex der Sprache VAN WARMELO, S. 92-93: The 
Tshitwamamba Language. 
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Allem Anschein nach haben die Rembetu niemals eine einheitliche 
Stammesorganisation besessen, obgleich von Mitgliedern spater ein- 
gewanderter Stamme behauptet wird, da® sie frither das ganze groBe Gebiet 
zwischen dem unteren Lauf des Mzingwane und dem Vubge bevolkert hatten, 
wobei immer wieder hervorgehoben wird, da8 das Land frither bedeutend — 
dichter bevélkert gewesen sein muB, da es damals viel mehr Wasser gegeben 
hatte. Auf die zahlreiche Bevélkerung, sagt man, deuteten auch die vielen 
Spuren alter Gehofte. 

Fast jeder der Leute, von denen ich Auskunft zu erhalten suchte, 
nannte mir einen andern Hauptling der Rembetu. Die Annahme liegt daher 
nahe, daB diese ,,Hauptlinge“ nicht viel mehr als Alteste von Familien- 
verbanden waren, d.h. da8 die Rembetu‘in dieser Hinsicht jenen Tonga 
glichen, die die Portugiesen im 16. bis 18. Jahrhundert am Sambesi antrafen 
und deren Verwandte, JuNop’s ,,Thonga“ !, sicher schon sehr friih im Osten, 
bis zur Kiiste hin, seBhaft waren. : 

Auch weibliche Hauptlinge scheinen unter den Rembetu vor- 
handen gewesen zu sein. Wenigstens gibt es heute noch einen solchen unter 
den Mabayi oder Mapae, die eine besondere Gruppe unter den Rembetu 
gebildet zu haben scheinen und auf die wir noch zu sprechen kommen. Die- 
ser weibliche Hauptling ist die Witwe Dambakuwa, die am oberen Chama- 
swiswi in der Gegend des Chipise-Flusses wohnt. Ihr Totem ist der-Ochs'* 
und ihr Tabu das Herz des Ochsen. Sie ,,regiert“ tiber sieben Hofe. Thr 
Stamm wurde mir als Vakamupa vusavi (d.h. ,,Man gab ihm, resp. ihr 
Zuspeise“) bezeichnet, was aber nur eine Ehrenbezeichnung (chidavo) sein 
kann. Auf meine wiederholte Frage erhielt ich die Antwort, sie gehorte 
zu den ,,Tonga der Rembetu”. Andere wiederum sagten, sie sei eine »Nyai“, 
was aber der ersten Aussage nicht zu widersprechen braucht, da ,,Nyai" 
keine Stammesbezeichnung ist, sondern der Name aller derer, die spater in 
den Stammesverband der herrschenden Shoko Mbire oder Moyo Rozwi auf- 
genommen wurden **. Es ist aber auch méglich, da8 weibliche Hauptling- 
schaften, die auch sonst wenigstens nordlich des Limpopo nicht ganz un- 
gewohnlich sind und wohl vor der Besitzergreifung durch die Englander 
noch gewohnlicher waren, erst mit der Kultur der Shoko Mbire, die auf 
die Monomotapa-Zeit am Sambesi (seit der Mitte des 15. Jahrhunderts) 
zuriickzufiihren ist, hier im Siiden auftraten. 

Dambakuwa ist ein gutes Beispiel dafiir, wie verschwommen hier im 
Siiden, und nicht zum mindesten unter den Rembetu, alle Sippen-, Totem- 
und Tabu-Vorstellungen sind. Wir werden auf diese in unserem historischen 
Uberblick naher eingehen miissen. Hier sei nur erwahnt, da die gewohn- 
lichsten Totembezeichnungen der Rembetu Shoko (der Affe), Zhou (die 
Maus) und Njerere (der Habicht) sind. Aber auch mgwe (der Leopard) 
oder Shumba (der Lowe) kommen vor. 


12 Junop: Bantu Heritage, S. 43. 7 - 
18 Vgl. hierzu, was LIVINGSTONE iiber die Mbire und Nyai und ihr ,»,Bo-Nyai 


mitteilt, II, S. 268 und 282. 
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Diese Mannigfaltigkeit in Verbindung mit der oben erwahnten Unsicher- i 
heit beziiglich der Stammeszugehorigkeit labt einen vermuten, daB die Rem- 
betu urspriinglich totemlos waren und erst spater, im Zusammenhang mut 
der Verschwagerung mit den neu zugewanderten Stammen, Totem-Bezeich- 
nungen annahmen. Sie hatten dann auch diesen Zug des urspriinglichen 
Fehlens eines Totems mit JuNop’s Thonga gemein ™. 

Die Rembetu kennen weder Narbentatauierung noch Beschneidung. 
Beziiglich der Kleidung habe ich die T-Hose, die bezeichnenderweise auch 
auf die friihen Shoko hinweist, schon oben erwahnt. 

Die Rembetu sind heute Viehziichter. Der Ackerbau ist im trockenen 
Limpopo-Gebiet, wo man nur jedes vierte oder fiinfte Jahr auf Ernte 
rechnen kann, iiberhaupt wenig entwickelt, wogegen das Vieh hier auBer- 
ordentlich gut gedeiht. Man lebt meist vom Fleisch der auf der Jagd 
erlegten oder zu Hause geschlachteten Tiere, von der Frucht des reichlich 
vorhandenen Baobab-Baumes, von den Beeren einiger Straucher und von 
den Wurzeln des M utopi-Baumes, die man, ebenso wie die Kerne der Baobab- 
Frucht, zu Mehl verarbeitet. 

Die Behausung der Rembetu ist jetzt die gewdhnliche konische 
Kegeldachhiitte, deren Hof zuweilen von einer roten Lehmmauer umgeben 
ist. Dieses Letztere diirfte auf die Lehmkultur der westlichen Lilima und 
Leya zuriickzufiihren sein. Betreffs der Behausung ist mir aber von ein paar 
Leuten bestimmt versichert worden, daB die ,,Alten“ friiher eine andere Art 
von Hiitten gebaut hatten, namlich einen Kreis von groBen Steinen, der 
als Stiitze einer spitz zulaufenden Konstruktion von Stammen diente. Diese 
hatte also’ keine Wande, sondern war eigentlich nur ein erhdhtes Dach, 
ahnlich etwa der Behausung der skandinavischen Lapplander. Ob damit 
etwas Ahnliches wie die transportable Stangenhiitte der Hottentotten oder 
vielleicht auch die Nguni-Hiitten gemeint sind, wage ich nicht zu sagen. 

Von der materiellen Kultur méchte ich noch die Tépferei und das 
Perlenhandwerk erwahnen. 

Die T6pferei spielt in der neuesten ethnographischen Forschung Rho- 
desiens eine groBe Rolle und diese hat durch SCHOFIELD’s Arbeit : ,,Primi- 
tive Pottery“ 1° neue Anregung empfangen. Die urspriinglichen Rembetu- 
Topfe diirften CATON-THompson’s ,,Class A“ 18 am nachsten kommen. Ein 
Exemplar davon fand ich in der Nahe von Dite. Es war im Hof, den 
ich besuchte, von einem Rembetu-Weibe gemacht worden. 

Mit dem Perlenhandwerk meine ich die Verfertigung- von Perlen 
aus StrauBeneierschalen (mupfuaga ; Venda: maphunge — Hiiftenband von 
diesen Perlen), Ich hatte geglaubt, daB die Verfertigung dieser Perlen einer 

4 JuNnop : Life, I, S. 363 f. 

© J. F. Scnorretp : Primitive Pottery, An Introduction to S. African Ceramics, 
Prehistoric and Protohistoric, Cape Town 1948. Als eine erste allgemeine Ubersicht 


stidafrikanischer Tépferei ist diese Arbeit hoch einzuschatzen, Leider hat SCHOFIELD 


die Probleme doch zu sehr vereinfacht, was teilweise auf seinem allzu schematischen 
historischen Hintergrund beruhen mag. 


8 Caton-THompson,. S, 25, Tafel XVIII: 4. 
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vergangenen Zeit angehdrte oder daB sie hdchstens noch von den Busch- 
leuten gemacht wurden, und war daher recht tiberrascht, in einem Leya-Hof, 
im Bereich der oben erwahnten Dambakuwa, und spidter auch in andern 
Hofen zu finden, daB die Weiber immer noch diese Perlen selbst machen. 
Im Leya-Hofe hatten sie einen ganzen Haufen davon, die noch nicht einmal 
aufgereiht waren !’. Ich nehme an, daB8 die Rembetu dieses Perlenhand- 
werk schon im Lande vorfanden, als sie vor etwa einem Jahrtausend in 
das Limpopo-Gebiet einwanderten. Ich halte es auch nicht fiir ausgeschlossen, 
daB die altesten Bewohner des Platzes, auf dem heute das Mangwa-Zimbawe 
(Great Zimbawe bei Fort Victoria) steht, und die sich dort vor der Erbauung 
der Akropolis und des Tempels, also vor 1100 nach Chr., ansiedelten, Rembetu 
oder ein den Rembetu verwandtes Volk waren. 

Tatsachlich werden die Rembetu von den iibrigen Bantu-Gruppen am 
Limpopo als die dltesten Bewohner des Gebietes betrachtet, sogar alter als 
die wohl im 15. Jahrhundert eingewanderten Ngona. 

Zuletzt méchte ich hier noch einen Bestattungsplatz im Rembetu- 
Gebiet bei Shashashi erwahnen, den ich 1946 zusammen mit dem Unter- 
hauptling Machona Moyo und Radzirani Shoko, (Ehrenbezeichnung M bereka, 
cf. Buttock S. 105: 17) besuchte. Radzirani selbst sagte, er sei ein Pfumbi ; 
Totem und Ehrenbezeichnung wiirden eher auf die mit den Mbire nahe 
verwandte Shangwe-Gruppe deuten; ich habe aber Grund zur Annahme, 
daB er ein Rembetu ist. Man konnte am Platz 10-12 unregelmafig mit 
Steinen belegte Graber unterscheiden. Das groBte lag in der Mitte. Meine 
Begleiter sahen in ihm das Grab eines Mannes ,mit Namen“, d.h. eines 
miachtigen Mannes. Uber den Ursprung der Graber konnten sie nichts mit- 
teilen, sie wuBten nur, daB die Alten“ ihre Toten in Reihen zu begraben 
pflegten, ohne dabei irgend einen Unterschied zwischen Mannern und Frauen 
oder Erwachsenen und Kindern zu machen. Die Toten wurden nicht, wie 
das z.B. auch bei den Shoko iiblich war, in Héhlen auf Bergen begraben. | 

Einige der Graber waren von Termiten stark mitgenommen, und bei 
einem hatten diese die Scherben eines. sehr groben kleinen Topfes zur Ober- 
flache beférdert, der einmal, dem Anschein nach unten durchbohrt, im Grabe 
gelegen haben mu. Es scheint mir nicht unwahrscheinlich, daB es sich 
hier um eine Rembetu-Grabstelle handelt. 


4. Der geschichtliche Hintergrund. 


Wir haben mit einigen unserer Erwagungen schon den geschichtlichen 
Teil unserer Untersuchung beriihrt und wollen nun auf diesen naher ein- 
gehen. Hierbei diirfte es am angemessensten sein, zuerst einen Blick auf 
die verschiedenen Totem-Bezeichnungen zu werfen, um dann jede Totem- 
gruppe fiir sich zu behandeln und so zu eventuellen weiteren SchluBsatzen 
zu gelangen. 


ae Hier sei an die Redensart erinnert, die wir im Zusammenhang mit dem 
Damonen-Kult erwahnt haben : Die Mutter Rede begehrte Perlen von StrauBen- 


eierschalen ...“ 
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Wie wir gesehen haben, sind die gewohnlichsten Totembezeichnungen 
der Rembetu ndrdlich des Limpopo Shoko oder Gudo und Zhow. Auch 
Njerere kommt gelegentlich vor *. ay 

Der Berliner Missionar KNoTHE traf 1888 am Limpopo einige ,,Ma- 
Lemgense“ unter ihrem Hauptling ,,Matsiba“. Er nannte sie auch Mapae 
(Berliner Miss. Berichte 1889). Es waren sicher Rembedzi oder Rembetu, 
und Knotue diirfte der erste sein, der sie in der Literatur erwahnt. Ich 
nehme an, daB es sich hierbei um denselben Volkssplitter handelt, den 
BAUMANN Pai nennt und als ,,Altbewohner“ des Swazilandes und als eine 
»zersplitterte Gruppe“ bezeichnet 1’. 

Mapae ist heute der Name eines Gebietes nérdlich des Limpopo”. Es 
ist aber auch der Name eines Unterhauptlings am Chipise-Bach **, und es 
ist sicher ein erblicher Hauptlingstitel, d. h. der Name eines friiheren Haupt- 
lings, der auch mit Mabayi wiedergegeben wird und dessen jetziger Trager 
auch Tumani oder Musanda heiSt, mit dem Totem Zhou. Seine Ehrenbe- 
zeichnungen sind Purura munanuga und Chechete yakarara hoyt. Als sein 
altester Ahne wurde mir Mashike genannt, dessen Grab im Vari-Berge, ,,1m 
Osten“ (wohl dstlich des Vubge), sich befinde ?. Der Vater des jetzigen 
Mabaye hieB8 Matsivha und ist offenbar mit KNoTHE’s ,,Matsiba“ identisch. 

Das Totem Zhou verbindet den Mapae-Klan mit der groBen Zhou- 
Gruppe der Rembetu, der wir nun unsere Aufmerksamkeit zuwenden. 

Nach allem, was ich bisher habe in Erfahrung bringen k6nnen, scheint 
mir dieses die alteste und urspriinglichste Rembetu-Gruppe zu sein. Als 
ihr erster Hauptling ist mir zu wiederholten Malen Nechiromwe Zhou genannt 
worden, und auch als Volk nennen sie sich gerne Chiromwe. Es scheint 
derselbe Name zu sein, den wir als ,,_Lombe“ in WARMELO’s Totem-Tabelle, 
S. 135, als Bezeichnung des Berges einer Nyai-Gruppe wiederfinden, wobei 
der Berg, wie das haufig der Fall ist, seinen Namen vom Hauptling Romwe 
oder, mit Prafixen, Nechiromwe erhalten haben wird. Die Bezeichnung Nyai 
schlieBt, wie wir gesehen haben, nicht aus, daB es sich um eine Rembetu- 
Gruppe handelt. Dieses ist umso wahrscheinlicher, als die Schwester-Sdhne 
der betreffenden Nyai-Gruppe ,,Mphwa-Tshivhimbe“ genannt werden, d. h. 
ebenso wie die Schwester-Séhne der letzten Gruppe in WARMELO’s Verzeichnis, 
und diese gehért unzweifelhaft zu den Rembetu. 

Chiromwe ist auch, wie man nach dem Gesagten erwarten kann, der 
Name des Berges unserer Zhou-Gruppe, der éstlich des Vubge, zwischen 
diesem und dem Mazonde-Bach, liegt und wo offenbar einer der Romwe- 
Hauptlinge gelebt hat. 


#8 vAN WARMELO nennt sogar ,,Nzhelele“ als den einzigen ,,Gruppen-Namen“ 
der siidlich des Limpopo wohnenden Rembetu, S. 71, vgl. auch ,,Munzhelele“, S. 135. 

19 BAUMANN, S. 110. : 

*© Vgl. auch Mapae Dip., acht engl. Meilen éstlich von Beitbridge. 
; *! Dieser Chipise-Bach ist nicht zu verwechseln mit den heiSen Tshipise-Quellen 
im Njerere-Tal in Nord-Transvaal, WARMELO, S. 29, 53. 

*° Auch dieser Berg darf nicht mit dem gleichnamigen Vhari in Nord-Trans- 
vaal (WARMELO, S. 40) verwechselt werden. 
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Ein anderer ,,groBer“ Hauptling dieser Gruppe war Tembo oder Tengo 
Zhou, der seinen Hof nahe der Miindung des Marabe am Vubge hatte. 

Einer meiner Gewahrsmanner, Mukondereri Zhou, mit der Ehrenbe- 
zeichnung Kamutire, der auch am Vubge wohnt, teilte mir mit, daB seine 
Sippe von Marungudze herstamme. Dieses ist heute der Berg des Pfumbi- 
Hauptlings Matipe Mbedzi (d. h. Gewasser), dessen Ahn Marungudze gegen 
1750 vom Tengwe-Berge am Njerere in Nord-Transvaal hier eingewandert 
war. Die Zhou sind jetzt ,,die Frauen-Briider“ (vasekuru) der Pfumbi Mbedzi, 
d.h. diese nahmen sich damals Rembetu Zhou-Weiber zu Frauen. Merk- 
wiirdigerweise behauptete der Hauptling Matipe selbst, nicht Pfumbi zu 
sein, sondern gab an, daB Marungudze damals einen Pfumbi-Hauptling 
namens Chikada besiegt hatte. Der Tengwe-Berg in seinem Ursprungs- 
lande war aller Wahrscheinlichkeit nach Wohnsitz des Rembetu-Hauptlings 
Thengwe 23, der ein Ahn des spateren Tengo oder Tembo Zhou gewesen 
sein mag. Dann aber miiBten auch Matipes Pfumbi letzten Endes den 
Rembetu zugerechnet werden. 

Ferner ist zu bemerken, daB eine nahe Verbindung dieser beiden Grup- 
pen auch mit der Bepe-Sippe zu bestehen scheint 24. Auch die Méglichkeit 
einer urspriinglichen Identitat der Namen Mbedzi und Re-mbedzi kann nicht 
ganz auBer Acht gelassen werden. Wahrscheinlich gehorten alle drei ursprung- 
lich zur ethnischen Einheit der Gova, die wir als die dltesten bisher nach- 
weisbaren Bantu-Einwanderer betrachten miissen und die hier spatestens 
im 13. Jahrhundert, eher aber schon ein paar Jahrhunderte friiher, ein- 
gedrungen sein diirften. Der Hauptling Matipe sowohl als auch ein anderer 
Gewihrsmann bezeichneten denn auch tatsachlich die Rembetu Tembos als 
Gova. Andererseits aber werden sie doch auch wieder Pfumbi genannt. 

Eine Bestitigung meiner Vermutung des gemeinsamen Ursprungs 
scheint mir in der Zusammenstellung zweier Zhou-Gruppen bei BULLOCK 
za liegen 2°. Ich habe feststellen konnen, daB diese Gova sind, wahrend 
Buttock sie Mbedzi, resp. Rozwi nennt, und die Letzteren sind auch tat- 
sichlich durch ihre Ehrenbezeichnung (chidavo) mit den Shoko Mbire, die 
die urspriinglichen Rozwi sind, verbunden *°. 

Das Totem Zhou bedeutet gewdhnlich den Elefanten. Die Rembetu 
aber sind nicht nur Zhou, sondern Zhou maware, Mudende, Gozho und 
Mbeva. Damit ist aber erwiesen, daB ihr Totem nicht der Elefant ist, son- 
dern die Feldmaus, wobei besonders an eine Art mit langer Schnauze 
gedacht wird. Nun finden wir aber dasselbe Totem, Mbeva, bei einer Lemba- 
Gruppe in Inyanga, im Osten Rhodesiens 27, und diese wiederum ist durch 
ihre Ehrenbezeichnung Madzingira mit der groBen Lemba-Gruppe der Zhou 
verwandt 78. 


23 WARMELO, S. 10. 

24 WarRMELO S.106, Anm. 1 u. S. 33. Vgl. auch v. SICARD Origin, S..99% 
25 BuLLock, S.103: 10, 41. 

26 BuLLock, S.105: 18. 

27 BuLLock, S. 115: 34. 

28 BULLOCK, S. 102: 2. 
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Die Erklarung dieses ganzen Zusammenhanges diirfte in den folgenden 
historischen Ereignissen zu suchen sein. Um 1800 wanderte eine Lemba- 
Gruppe zusammen mit einer groBen Schar von Shoko Mbire unter Dye- 
mbewu Shoko in das Limpopo-Gebiet ein, wo die Shoko dann stidlich des 
Limpopo das heutige Volk der Venda griindeten ?°. Die Annahme liegt 
daher nahe, da8 unsere Rembetu Zhou damals oder aber schon bei einer ; 
friiheren Berithrung mit den Lemba deren Totem tbernahmen, wahrend 
gleichzeitig eine andere Gruppe sich mit den Shoko Mbire verschwagerte 
und sich dabei das Totem Shoko, den Affen, oder auch Gudo, den Pavian, 
zu eigen machte. 

Mit dieser Feststellung sind wir bei der Shoko-Gruppe der Rembetu 
angelangt. Eine der interessantesten und in unserem Gebiet bekanntesten 
Gestalten dieser Gruppe ist Jimu Shoko. Die Ehrenbezeichnungen seiner 
Sippe sind: Mukaranga, Munyat, Muroy. Er selbst lebt, wie schon sein 
Ahn Zivowu vor ihm, im Lande Chikwarakwaras, eines Hlengwe (Tonga) 
Unterhauptlings, im Zipfel zwischen der Vubge-Miindung und dem Limpopo. 
Zivowu war der jiingere Bruder Chirovekes, und beide waren Rembetu- 
Hauptlinge zur Zeit des Nguni-Einfalles. Als Ngungunyana, der Sohn des 
eingangs erwahnten Mzila oder Nyamhande, Chipukupuku Tshauke sandte, 
das Land von den Rembetu zu erobern, war Tendavafa Shoko, der Sohn 
Zivofus, ihr Hauptling. Sein Grab ist in einer Grotte des Pipitiki-Berges, 
nordéstlich von Chikwarakwaras Land, jenseits des Vubge. Das Land der 
Rembetu-erstreckte sich damals im Westen bis zum Mzingwane, im Norden 
bis zu Chitawudzes Gebiet °°, im Osten reichte es offenbar bis an den Mwanezi 
heran. Dieses miissen wir annehmen, da so viele Hauptlingsberge jenseits 
des Vubge liegen. | 

Auf dem Pipitiki hat es einmal eine Ruine gegeben, die nach Jimu 
von Tendavafa im Kampf gegen die Nguni erbaut sein kénnte. Jimu erwahnte 
auch noch eine andere Ruine, ,,in Mapaes Land“, auf dem Berge Tshibgahéu, 
die noch vorhanden ist. Uberhaupt gibt es zu beiden Seiten des Limpopo 
in diesem ganzen Gebiet eine Reihe groBerer und kleiner Ruinen vom sog. 
Zimbawe-Typus. Die meisten von ihnen, die nérdlich des Limpopo liegen, 
wurden bestimmt zur Zeit der Shoko-Einwanderung, d. h. nach 1800 erbaut, 
im Kampf gegen die Nguni. Einige im Westen diirften den Twamamba 
zuzuschreiben sein und waren demnach ein paar Jahrhunderte Alter. Dagegen 
scheint es mir sehr fraglich, ob die Rembetu als solche jemals Steinmauern 
gebaut haben. — Auch das Eisenerz, das friither einmal auf dem Chonara- 
Berge, nach Chikwarakwara zur Verfertigung von Hacken, gebrochen wurde, 
hat sicher nichts mit den Rembetu zu tun. 

Jimu Shokos Sippe war aus dem Karangalande eingewandert, was jedoch 
wohl nur so zu deuten ist, da8 Jimu, um seinen Rembetu-Ursprung zu 
verheimlichen, desto starker seine Verwandtschaft mit der von Norden ein- 


; #9 Eine Arbeit von mir, ,,Mambo Dyembewu“, die diese Ereignisse ausfithrlich 
schildert, erscheint im nachsten Band der Transactions of the Rhodesia Sc. Ass., Salisbury. 
%° Vgl. v. SicarD: Origin, NADA 1950. 
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gewanderten Karanga-Gruppe hervorhob, worauf auch seine Ehrenbezeich- 
nungen deuten. 

Jimu ist mittelgroB, hat ein breites, hellbraunes Gesicht, von der Farbe 
der Chwana, und auch sein Haarwuchs ist dem ihrigen gleich. 

Allem Anscheine nach war es diese Rembetu-Gruppe, die gemaf der 
Aussage des oben erwahnten Besessenen dem Einfall der Nguni nicht stand- 
hielt, sondern teils nach Norden, an den Sabi, teils aber auch nach Siiden, 
zum Rembetu-Hauptling Makahane floh, dessen Vorganger einige Jahrzehnte 
vorher von Dyembewu Shoko, dem von Norden, von Dzata, fliehenden 
Mbire-Hauptling, besiegt und erdrosselt worden war *!. Wenigstens wurde: 
mir mitgeteilt, daB es Shoko Rembetu waren, die itber den Limpopo zu 
Makahane flohen. 

Ein anderer Hauptling der Shoko war Ngara, der auch am Vubge 
gelebt haben soll. Zusammen mit Gomba (Ngomba) Zhou, Matipe Mbedzi 
und Chikwerengwe wird ér zu den groBen, bekannten Hauptlingen gerechnet, 
die mit einander verbunden waren (vakashongana). 

Es ist nicht ganz unméglich, daB einer der Trager seines Namens mit 
_ Nengare identisch ist, der seinen Hof auf der Chabvuka-Hohe im Nord- 
westen am Mtshabezi, unterhalb des Zusammenflusses desselben mit dem 
Musane, hatte. Die Steinumwallung dieses Hofes ist noch vorhanden. Es 
ist eine ovale. Mauer von meist weiBen Quarz-Steinen, etwa 200 Yards lang 
und bis 5 144 FuB hoch, mit einem einzigen Eingang im Siiden. Ihre beiden 
Enden reichen im Norden an einen steilen Abhang des Mtshabezi - Ufers 
heran. Der von der Mauer umschlossene Platz liegt hoher als die Mauer 
selbst. Es handelt sich hier also nicht um eine Festung, sondern aller Wahr- 
scheinlichkeit nach um eine Viehhiirde. Innerhalb der Umwallung fand ich 
allerdings die Grundsteine einiger sehr kleiner Hiitten, wahrscheinlich Korn- 
speicher. Die Topfscherben waren alle sehr grob, mit grobem Muster. Die 
Mauer kann nicht viel mehr als hundert Jahre alt sein und stammt mog- 
licherweise von einem Rembetu oder Leya Nyai her. 

Unter Chipapashe Mbedzi, etwa 4 engl. Meilen westlich von Marungudze, 
stehen heute noch drei Shoko-Héfe. Diese Leute geben als ihren alten 
Hauptling Mapetuke Shoko an und behaupten, daB er von Portugiesisch- 
Ostafrika einwanderte und Krieg mit den Pfumbi fihrte. 

Auch die Shoko-Gruppe wird den Chiromwe zugerechnet und gele- 
gentlich Pfumbi genannt. Sie bildet demnach urspriinglich mit den Zhou 
eine Einheit. | 

AuBer den beiden groBen Sippen der Zhou und Shoko seien hier noch 
die Ngwe erwahnt. 

Ngwe, der Leopard, ist das Totem nicht nur einiger Rembetu am Vubge 
oberhalb Chikwarakwaras, sondern auch des groBen Rembetu-Hauptlings 
Mutele siidlich des Limpopo (WaRMELO). Die Ehrenbezeichnungen der nérd- 
lichen Gruppe sind: Chibga, Chivukudzi, Chinevukura und Chir mumnena 
Die Ngwe bezeichnen sich selbst als Puhu oder Pou und sagen, daf sie 
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gleichzeitig mit den Rembetu hier einwanderten. Sie diirften mit den Shumba- 
Rembetu (Lowe) zusammenzustellen sein, und beider Totem geht urspriinglich 
wahrscheinlich auf die Ngona zuriick 32. Doch ist zu bemerken, da8 auch 
von dieser Gruppe behauptet wird, sie seien die ,, Rembenhu von Marungudze™. 


5. Die Sippe des Maporovere. 


Zuletzt méchte ich noch einen Hauptlingsnamen nennen, Maporovere 
Chibga, der also auch der Gruppe der Katzen-Totems angehért (vgl. auch 
-die Ehrenbezeichnung Chibga der Ngwe-Gruppe). Es diirfte kaum mehr zu 
ermitteln sein, zu welchem Stamm diese Sippe urspriinglich gehdrte. Von 
einigen Leuten wird Maporovere bestimmt den Rembetu zugerechnet, wah- 
rend er selbst ebenso entschieden seinen Zusammenhang mit ihnen leugnet. 
Maporovere wird zu den altesten Hauptlingsfamilien unseres Gebietes gerechnet 
und der Name wird anstandslos neben dem von Chivure, dem groBen Haupt- 
ling der Twamamba, Matipe Mbedzi, und Bare Shoko ** genannt. Er gehort 
zusammen mit diesen zu den ,,Herren des Landes“. Einer der Trager des 
Namens lebte an der Miindung des Chamnanga-Flusses. Das hohe Alter 
der Familie kann man daraus ersehen, daB sie gemaB einer Tradition ihre | 
Hauptlingswiirde schon von den Ngona erhielt. Ihr Stammbaum dagegen 
reicht nicht sehr weit zuriick : 


Maporovere, (alias Musanda, alias Jaja) 


Javangi 
Makavari ein jiingerer Sohn 
Sirima Tochter, 
| ; ny vermahlt mit einem Mulaudzi 
Macarangwanda Dukishi | 
(alteste Tochter) ~ Ndalana Josefa 


Da Dukishi etwa 1894 geboren ist, mu fiir Maporovere die Zeit um 
1800 angenommen werden. Er wohnte an einem Platz Chapfuche, etwa 
15 engl. Meilen nordéstlich von Beitbridge, auf dem Wege nach Fort Victoria. — 
Dort ist auch sein Grab, das Simborume (sumburume) yaM aporovere genannt 
wird, d.h. ,,Der Junggeselle des Maporovere“. Dieser Name enthalt die 
Erinnerung daran, da8 Maporovere zusammen mit zwei jiingeren Briidern 
unverheiratet ins Land kam. Auf dieser Tatsache beruht wohl auch die 
Unsicherheit betreffs ihrer Stammeszugehorigkeit, und da sie sich damals aller 
Wabhrscheinlichkeit nach Rembetufrauen nahmen, werden sie heute diesem 
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Stamm zugerechnet **. Ein Mann gab iibrigens als Dukishis Stamm in dessen 
Gegenwart die Gova an, was Dukishi recht verlegen machte, und natiirlich 
verleugnete er es. Von andern wird Maporovere den Lilima zugerechnet und 
behauptet, er sei von jenseits des Gebietes der Jawunda, einer Mari (Tonga)- 
Gruppe am mittleren Mzingwane, eingewandert. Jedoch miissen auch die 
urspriinglichen Lilima der 4ltesten Schicht der Bantu-Einwanderung zu- 
gerechnet werden. 

Aber noch eine letzte Moglichkeit der Herkunft Maporoveres scheint 
mir in Betracht gezogen werden zu miissen. Wir haben gesehen, da8 sein 
Totem Chibga ist — falls nun seine Sippe urspriinglich uberhaupt tote- 
mistisch war! Als ihre Ehrenbezeichnungen geben sie an : Dau oder Shumba 
(Lowe), va-Musanda und Tovela. Diese aber scheinen mir mehr oder weniger 
mit denen der Hananwa-Sippe (Dau, Tove {le ?], Chidada) iibereinzustimmen. 
Das Totem der Hananwa ist Gudo oder Shoko (Affe), d.h. dasselbe wie 
dasjenige der zweiten groBen Rembetu-Gruppe. Allerdings werden sie auch 
vaka-Mwari genannt, was aber in ihrem Fall nur bedeuten wiirde, daB sie 
sich bei der Einwanderung der Mbire Shoko, die den Hochgott Mzari als 
ihren Stammvater betrachtete, mit diesen. verschwdgerten. Aber auch die 
Hananwa diirften letzten Endes der groBen Gova-Gruppe zuzurechnen sein. 
Wir werden daher den tatsdchlichen Verhaltnissen recht nahe kommen, 
wenn wir Maporovere als den Rembetu nahe verwandt ansprechen. 

Seine oben erwahnte Grabstelle besteht aus einer, Gruppe von sieben 
natiirlichen Steinen, von denen die beiden gréBten, am westlichen Ende, 
nur etwa drei, resp. zwei FuB hoch sind und ungefahr ebenso lang. Wenn 
man sie aber von der Schmalseite ansieht, kénnen sie wohl den Eindruck 
von Monolithen machen und so den phallischen Namen $imborume verdienen. 

Der groBte der Steine ist, im Gegensatz zu den andern, ganz glatt 
poliert. Ndalana, der jetzt bei Chapfuche Unterhauptling ist, wollte das damit 
erklaren, da® das Vieh und das Wild sich am Steine schabe. Diese Erklarung 
ist aber sehr unwahrscheinlich, denn weshalb sollten sich die Tiere nicht auch 
am zweiten Steine schaben? Es ist eher anzunehmen, daB hinter der Glatte 
des Steines eine kultische Behandlung liegt. Und tatsachlich wird der Platz 
smmer noch als Kultstatte benutzt, wenngleich die einzige Uberlebende, 
die noch Maporoveres Ahnenkult verrichten kann, Ndalanas alte Mutter ist. 

Das Grab selbst liegt etwas abseits von den Steinen und ist durch 
einen Baum gekennzeichnet, der dort vor etwa 20 Jahren gepflanzt wurde, 
wahrscheinlich um einen 4alteren, abgestorbenen zu ersetzen. Daneben ist 
noch ein anderes Grab, gekennzeichnet durch vier von den in der ganzen 
Gegend gewohnlichen Kalksteinen. Kein Uneingeweihter kénnte auf den 
Gedanken kommen, daB es sich hier um eine Kultstatte handelt. 

Etwa 200 m vom Platze entfernt hat einmal ein Hof gestanden. 
Niemand wei8 mehr, wer da gelebt hat, nur daB es jemand von Maporo- 
veres Volk gewesen sein mu. Die Topfscherben hier haben einige der- 
selben Ziige wie die von der »Leopard Kopje“ in der Nahe der Kami- 

84 Hierfiir spricht auch Maporoveres zweiter Name, Musanda, den wir schon 
beim heutigen Mapae angetroffen haben. 
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Ruinen bei Bulawayo, mehr noch aber erinnern sie an die Topfscherben 
von Mapungubge *, was auf die Moglichkeit eines Zusammenhanges der 
vaka-Mwari mit den Ma-Whale von Mapungubge hindeuten mag. 


6. Zusammenfassung. 


Die Rembetu, die jetzt nur noch einen verachteten Volkssplitter dar- 
stellen, gehen in ihren Anfangen in die Zeit der altesten Bantu-Einwan- 
derung in Siidafrika zuriick. Bis zum Ende des 18. Jahrhunderts diirften 
sie ein weites Gebiet zu beiden Seiten des Limpopo, zwischen Mzingwane 
und Mwanezi bevoélkert haben, mit dem Schwerpunkt am unteren Vubge. 
Sie sind den Pfumbi und auch dem Bepe-Klan verwandt, urspriinglich aber 
der groBen Gova-Gruppe zuzurechnen. Im Zusammenhang mit der Zuwan- 
derung einer Mbire-Gruppe unter Dyembewu Shoko und den mit dieser 
verbundenen Lemba (Totem Zhou), gegen 1800, und mit dem Ansturm der 
Nguni aus dem Siiden, der einige Jahrzehnte spater erfolgte, wurden die 
Rembetu, die nie eine Stammeseinheit unter einem GroBhauptling gebildet. 
hatten, zersprengt, verloren ihre Identitat und suchten sich den neu zuge- 
wanderten Stammen moglichst anzugleichen. Reste ihrer Sprache, die dem 
Xwamamba-Rozwi ahnlich zu sein scheint, sind noch vorhanden. Am besten 
bekannt aber ist der Rembetu-Besessenheitskult, der noch manche Ziige 
einer alteren Zeit aufzuweisen hat *. 
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Burial Rites of the Gonds. 


By the Rev. Father L. F. vAN HELveErtT, O. Praem. 


Contents: 
. Death. 
. Funeral.: 
. The Tisva (third day after the funeral). 
. The Bava kam or Ghar lana (big funeral feast). 
. Bava Deva men milana. 


OF WON 


The Gonds are an aboriginal tribe of the Central Provinces and the 
adjoining states of India. Their number is well over two million. Most of 
them speak today dialects of Hindi, but about 900.000 Gonds speak, or at least 
understand Gondi, a Dravidian language. The Gonds, spread over a vast 
territory, are divided in many sub-groups of different stages of culture and 
Hinduisation. The Gond sub-group whose burial rites are described in the 
following pages lives south-west of Mandla, around Nainpur, at the eastern 
border of Chhindwara District. 


1. Death. 


When a Gond is seriously ill, the gunia 1 is called to examine him. The 
gunia sits down, his legs crossed, and requires a winnowing fan, a small earthen 
lamp with oil and wick, and a few wheat grains. In the absence of wheat, 
urda may be used. 

He takes the upturned swpa * in his left hand, dips his right index finger 
in the oil and draws two diagonals on the supa, starting from the left. top 
corner. Then he venerates the swpa. This done he puts the burning lamp 3 
on.the broad edge of the swpa and begins to swing it slowly to and fro, with 
his left hand holding it from the edge. Starting his communication with the 
spirits, he asks them to tell the truth and show the cause of the sickness. 
In return he promises to give the spirit whatever it demands. Swinging the 
supa to and fro the flame wavers to all sides. As soon as the flame shoots 
straight upwards and remains steady the answer is supposed to be given in 
the affirmative to the questions of the guna. It is not even thought of that 


1 Gunia — sorcerer. 
2 Supa — a small winnowing fan. 
8 4 small earthen lamp is called dia. 
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the sickness has a natural cause, therefore the guia starts to question the 


spirit as to the nature of the disease. He questions all the deva’s and bhut’s * 
till he gets the answer. As soon as the guma has found the answer for the 
cause he continues to question the evil spirit as to how he can be appeased, 
and the patient relieved from his trouble, v. g. The gunia will ask: “Is it 
the Bara deva? Is it Dulha deva?” etc. Receiving the answer he continues : 
“What do you demand, ‘a black goat, a white chicken ?” etc. 

When the sorcerer has received the answer he will tell the patient or 
his relatives what is required, and if they agree to offer the requested sacrifice, 
the gunia makes the promise of the sacrifice, provided the patient is cured 
after a certain period (usually one or two days). 

If the patient does not.recover within that period the promise is not 
kept. The gunia takes the lamp from the supa and puts it in front of him. 
He asks for some wheat, which is put somewhere to the right of the lamp. 
He takes at random a few grains between his index, thumb and middle finger 
and puts these in front of him. He counts them and if there happen to be 
5 grains, he is satisfied and starts again till he has an other separate heap 
of 5 grains. He has to repeat this till he has two separate heaps of 5 grains 
each. Then he puts the first 5 grains on the head of the patient. The second 
5 grains he throws away through the door. The spirit is asked to cure the 
patient and the promise is made. 

_ The work of the gunza is now finished. No further notice is taken of 
the grains, the lamp is blown and put away. 

It is not known why there must be 5 grains. They are put on the head 
of the patient as an expression of faith and in the hope that the patient may 
be cured. To indicate that the spirit should leave and not return the 5 other 
grains are thrown away. . 

The gunia will question first the deva’s and then the bhuts, and that 
first the deva’s of the house and if he is not succesful there then the others. 

Some of the deva’s and spirits to be questioned are: Bara Deva, Dulha 
Deva, Nira Deva (who remains in the fire place), Ratwala Deva, Suraj- 
Narayan, Holy Ray, Poitar Poi, Mata. If there is no answer from these 
house deva’s then he asks the deva’s of the village. v. g. Thakur Deva — 
connected with him are Hardolala and Marethan; Kila Muta the place 
where the cattle remains ; Sath se Jogni or Paniwala — who resides near 
the well; Sath se Paniharan — this is the companion of Paniwala; Sath 
se Jogni is the protector of the well, and Sath se Panihavan is the servant 
of those who draw water. 

Hardolala is the same as Hardo Baba. 

Chitla Mai is the Khermai or village goddess. : 

If there is no answer from these either, then he starts with the bhut’s 
or evil spirits, v. g. Marha Deva, Marhi-Marha. 

These are usually called in one name. It seems that Marha deva is the 
single male and Marhi-Marha a pair. 


* Dev or deva — spirit ; bhut — spirit (a bad one). 
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Anyhow it is a very bad spirit and once you are in disgrace with this 
one you are likely to become a pauper. This spirit affects the fertility of the 
seeds and also of the cattle. It finishes everything and everyone in the house. 

Muchit-darwala is again supposed to be a single male. The pair is called 
Dauki-Dauka. 1 am not sure whether these three names are for the same spirit. 

This Dauki-Dauka causes sterility and does not allow offspring to those 
who have fallen out with it. It is also believed that if someone has no issue, 
that he has learned the art of gwnia from somebody else, who has no issue. 

Agya sur dano and Bhasma sur dano are also taken together. 

This is a much dreaded spirit because it cuts off life before it matures. 
Be this life of men, beast or plant. 

In order to appease these spirits some offerings have to be made. No 
need to mention incense and cocoanuts. Even the way of offering I shall not 
mention as it is practically the same for all offerings and has been related else- 
where. The following list gives an idea as to how these spirits can be appeased : 


For Bara Deva _ a spotted he-goat 

For Dulha Deva a red he-goat 

For Niva Deva - dal bhat® 

For Ratwala a female pigling or a black hen 

For Suraj Naragan a pigling (male or female) 

For Holy Ray a chicken (male or female, white, black or specked) 
For Poitar Pot dal bhat~ 

For Mata a black he-goat 


For Thakur Deva ~ to be. offered at the time of the Bidri if promised 
; 5 chickens 1 barvria® bread, fried in oil, 5 cocoanuts 
and male and female pig 


For Hardolala a white he-goat 

For Marathan a red he-goat or pigling 

For Kila-muta bread fried in oil 

For Sath se jogni bread fried in oil 

For Pamnharan cocoanut and incense only 

For Chikla mai a trisur 7, a fowl (male or female) and bread fried in oil 


For Marha deva He really wants the life of a human being, but the 
gunia promises any other life he wants instead. 
He wants much. 

For Marhi-Marha any black she-animal 

For Dauki-Dauka a red, white or black cock or hen, or female goat or 

' _ pigling. (But it is all in vain.) 
For Muchit-Dawala a black he-goat 
For Agya-sur Dano any kind of animal and bread fried in oil. 


As a rule the guia does not give medicines. He is only there to find 


5 Dal — a pulse made into a thick porridge or gruel; bhat — cooked rice, also 
cooked kodon or kutki. Dal-bhat — the ordinary name for food among some people. 
6 Barria — a measure of 1 pound. 

? Trisul or trisuy — trident. 
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out the nature of the disease and to appease the spirits. But even he is 
not powerful enough to keep his patient alive when his time has come. 


The Samra. If they can prevent it, the Gonds will never allow their 
relatives to die on a cot. They cannot give a reason for it, but as soon as 
they see that somebody is going to die the peophe of the house remove the 
patient from the cot and put him on the floor. The members of the family 
make a kind of porridge, called fej. The ingredients may be kodai, kutki 
or any other grain. Then they take a piece of silver usually a rupee, a 8 or 
4 annabit or else any piece of silver and make him swallow this with the pe7. 
Often they have to force it down, but they wo’nt let him die without it if 
they can do so. This rite and also the piece of silver is called the Samra. It 
is given by people of all clans and also by other castes as v. g. the Pardhans, 
the Lohars, the Ahirs and the Telis. Hindu’s usually give curds only. If no 
piece of silver is available the Gonds give also curds. Why it is given the Gonds 
do. not know themselves but the patient desires it they say. His iv (life) 
wants it and that is why the dying person opens his mouth. If it is given he 
dies quickly. If he does not die soon enough after giving the samra it is some- 
times given again. Usually the samra is given in articulo mortis, but it does 
happen that people survive. 


2. Funeral. 


As soon as the news spreads that a Gond is dead the villagers come 
to the house. Word is sent to the relatives. The funeral rite may be performed 
by the father, son, brother or any relative of the deceased. If needed the rite 
may be performed by other people even of a different clan. However as we 
shall see later on no member of another clan can mix him up in Bara Deva. 

The corpse is left only a few hours in the house. When the deceased 
is a male, some men, usually cousins from father’s side, or otherwise some 
other relations, but not the brothers, sisters, father, sons, daughters or wife 
of the deceased, take off all his ornaments, clothes and whatever is on him. 
_In case a woman dies, then usually some women do this, but it may be done 
by men. After removing everything they cover him up with a cloth and rub 
a mixture of sweet oil and haldi on his body and limbs. However always with 
their hands under the shroud, not to have to look at the corpse. 

In the meanwhile the sister of the deceased prepares a gruel from rice 
or any other grain *. Not however in the house where the corpse remains 
since this is unclean, but in another house, 

One paisa® and three or four kinds of uncooked grains are thrown 
into the gruel. The grain may be kodon, paddy, kangmi or sama but not 
wheat or jhuart. 

As soon as everything is prepared (the corpse is not dressed) the men 
remove the corpse, head first from the house and put it on a cot. In case 
no cot is available they make a stretcher from a few bamboos called hatri. 


8 Is called vot-malida. 
* Paisa — a coin 1 penny. 
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The stretcher is covered with some grass and the corpse is put on it 
facing the sky. The corpse is covered with a piece of white cloth and tied 
to the stretcher with a rope. Now they are ready for the funeral procession. 
Four near relatives take up the bier and put it on their shoulders. They 
carry away the body head first. The bier goes ahead and the others follow 
it, only the male members. One of the men, it makes no difference who, takes 
along a crowbar and an axe. Somebody else takes the vessel with gruel, and fire 
which has been put on a dried cowdung cake. All go to the east of the village 
where the graveyard (marghat) lies. Halfway they put down the bier and 
one man of the family puts down to the left of the bier one paisa. From here 
on they have to carry the bier to the graveyard without putting it down. 
The meaning of this I could not find out. Arriving on the spot where they 
wish to bury the corpse, they put down the bier with the head pointing to 
the south. They dig the grave alongside i. e. east of the corpse. This is done 
by the relatives and some others help, if needed. The grave is never made 
very deep, usually about one yard. 

When the grave is ready, the chief mourner ° cuts the rope with the 
axe. Four to ten men take up the corpse and put it gently into the grave. 
All the time the shroud remains on the corpse. . 

Now the son, father, brother or uncle of the deceased takes a leaf from 
the palas™ tree and makes a hole in the middle of it. 

With his right hand he puts it on the mouth of the deceased so that 
the hole is exactly over his mouth. Then keeping it there with his left he 
starts to cover the face with mud. All the others who are standing in the 
grave begin also to cover the corpse with mud, from the head on downwards. 
Whilst they cover the corpse with mud they remove gradually the shroud in 
such a way that the corpse is never exposed to the gaze. When the body is 
thus covered with a layer of mud about 4 inches thick the shroud is taken 
away and thrown out of the grave. Sometimes the shroud is put under a 
stone at the head of the grave in order not to frighten children who would 
happen to pass that way later on. . 

The corpse of men and women equally is buried facing the sky and 
with the head towards the south. : 

As soon as they have covered the corpse with a layer of mud of 
4 inches the chief mourner takes a stone and beats down the earth above 
the corpse, starting from the head. Then the mud is filled in and again 
he beats down the mud. , 

If the grave is level with the ground everthing is allright. But if the 
earth of the grave rises above the ground one says that his time had not yet 
come and that some dev or bhut has caused his death. If the mud is not suffi- 
cient to fill the grave and make it level with the surrounding ground one says 
that he has lived too long. In the meanwhile one of the attendants has brought 
a few branches of the thorn-bush. The chief mourner puts these on top of 
the grave starting above the head and then further on the whole grave. Then 

10 Chief mourner — the one who leads the procession and performs the functions. 

11 Palas-chiowla — Butea frondosa. 
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he puts a couple of big stones on top of the thorns and all present take up 
a few stones and do likewise. In this way the whole grave is covered with 
big stones. This is a very practical protection against wild animals which 
otherwise would open it again to devour the cadaver. 

After covering the grave the chief mourner and somebody else take 
up the cot and throw it from west to east across the grave. 

He takes the axe and with one blow he knocks off one of the legs of 
the cot. The handle of the axe is also taken off and likewise thrown away 
across the grave, towards the east. The cot and cloth are all left where they 
are and some time later on taken away by a sweeper. If it is customary 
in the family to bury the dead then they do so. In ordinary families they are 
all buried, but those who are a little hinduized often cremate the dead. Also 
people who feel themselves important have often cremated them. In some 
families it is custom to cremate them but even then they will not do so for 
small children. If a woman dies in child-birth and the child has not been 
delivered, and the midwives can not force out the foetus, then the funeral 
procession takes the corpse of the woman outside the village. When they 
reach the boundary somebody, usually the husband, cuts open the abdomen 
and examines the child. In case the child is dead and the toes are where the 
heels should be, it is said that an evil spirit (in this case called Dent) has been 
at work. If the child is dead and has very long hair, the evil spirit is called 
Sidh. In both cases the woman as well as the child are buried outside the 
village boundary. The child is buried in a separate grave alongside the mother. 
If, however, on opening the abdomen the foetus is found to be normal, they 
conclude that no evil spirit had taken possession of the woman and she is 
buried just inside the boundary of the village. It can happen that the child 
is still alive when it is extracted, even then it is burried, often not alive 
though, because they wait an hour or so till it is dead. 

If a woman dies in child-birth but the child survives, then the woman 
is also buried outside the village boundary. The Baiga has to perform a 
special rite to tie up (band dena) the woman in the grave, so that she is 
unable to return to take her child. 

When somebody dies from cholera, plague or leprosy he is buried near 
the village boundary. When somebody dies by an accident he is buried as 
the rest on the common graveyard. 


Panch mutti'8, The father or brother of the deceased removes the 
paisa from the vessel, takes some mud in his hands and puts the paisa on 
top of it. He moves to the top of the grave and stands there with the mud 
and the paisa between his joined (cupped) hands. All the mourners put a 
little mud in his hand and make a veneration by touching with their right 
slightly his hand and then their own forehead, Then he puts his handfull of 
mud near a stone on top of the grave. He puts there also the vessel with pe 
and the glowing cowdung. This is called the Panch mutti. The deceased 


 Baiga — village priest. : 
18 Panch — 5; mutti — mud. Panch means also Counsel of the elders. 
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belonged to the Panch or community. The Panch is the counsel of the 
elders, they regulate all important matters as marriage, burial, etc. 


Panch Pani*. After the Panch mutti all return and go to bathe in 
the nearest western stream. The father or brother who took the Panch mutt 
breaks some sotha grass and gives a piece of 8 inches to each one. Then 
everybody splits this open and puts it on the bank of the river sprinkling 
water before and after putting the pieces there. They also make a reverence 
to it. All bathe and wash their clothes and change into clean ones. Only 
the one of the Panch mutti does not change, he bathes but keeps on his wet 
clothes. He gathers one end of his dhoti!® in his hands and holds it in front 
of him. All come and sprinkle a handful of water on it. Then he carries 
this water home. One of the other members of the family washes the 
crowbar and the axe and takes them home. 

When they are halfway home somebody runs ahead to fetch a few 
branches from the thorn-bush. He puts them on the footpath and lies a 
stone on top of them. Then he waits till the others come and proceeds ahead 
of them. Coming near the thorns all jump over them and proceed. The 
meaning of this may be that in case the man died through the intervention 
of any evil spirit that this evil one may not be able to return to the house 
again. And should the spirit still pass through this obstacle then the next 
ceremony may find its explanation too. 

At a distance of about 100 yards from the house the head of the pro- 
cession takes up a small stone with his left toes. Without bending he takes 
the stone with his left hand from his left foot and hands it over to the man 
behind him without turning or looking behind him. This one hands it over 
in the same way. The last fellow throws it away behind him. 

On reaching the house the sister of the deceased awaits them in front 
of the house near the eaves. She holds in her right hand a lota’® with 
water and in her left a cup with a mixture of sweet oil and haldi 1’. When 
the men arrive she lifts the Jota and poures a few drops of water on their 
hands. The men dip their fingers in the oil and rub it on their hands and 
forearms. This done they enter, one at a time, the waranda of the house. 

The one who brought the panch-water in his dhoti enters the house 
and wrings out his dhot: on the spot. where the man died. This done he 
puts on clean and dry clothes. 

After the men have returned the women go out. The sister of the 
deceased takes along all the clothes which were used by the deceased. They 
all go to the stream to wash and to bathe and the sister washes all the 
clothes she had taken along. Near the stream the women perform the same 
rite as the men, only they do not take the panch pani home in their clothes. 


14 Pani — water. 
15 Dhoti — piece of cotton 6 yards long, 1 yard broad. Ordinary clothes for men. 


16 Brass pot. 
1” Saffron. 
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3. The Tisva 18 (third day after the funeral). 


On the third day the Tisva is performed. Early morning the chief mour- 
ner and his wife go to the house of the deceased. They sweep, clean and 
cowdung the house. All the vessels and utensils are washed and scrubbed by 
the women. The chief mourner takes in an old vessel about 1/, pound of rice 
and a small chicken. He takes a little sweet oil ina small brass cup, fire on 
a dried cowdung cake and goes to the stream. He also carries along a razor. 

He puts his things down near the stream and kills with his hands the 
chicken. He removes the two wings and keeps them separate in order not 
to mix up the left with the right one. He makes from three stones a chulha a 
and after washing the chicken cooks it together with the rice. 

The other relatives and those who attended the burial have also gone 
to the house and are now on their way to the stream. 

Meanwhile the chief mourner gathered some leaves from the falas 
tree and made two leaf cups. By now the other people have arrived and 
give him some liquor to drink. Then he makes the hair of all the male 
members of the house of the deceased. (Women are not present.) 

He shaves their beards, their moustaches, and a little of the head hair. 
Then all take a bath. After their bath the chief mourner puts a little oil in 
the leaf cups. The first cup is meant for the deceased and the other one for 
himself and all the others. The right wing of the chicken is meant for the 
deceased and put in the first cup. The left wing meant for the others, is put 
in the second cup. The chief mourner dips now the wing of his own cup in 
the oil and touches with it the three stones of the chulha and the vessel on 
it. Then all the people do the same also 3 times. Then a member of the 
house of the deceased does so 3 times with the wing from the other cup meant 
for the deceased. When this is finished the chief mourner takes from the 
vessel a few grains of food and puts them on a leaf for himself. Then he does 
so on other leaves and hands a leaf to each one present. He takes then from 
his own leaf a few grains and scatters them on the ground saying: “Now I 
give you food, you will not receive it again.” The others do the same from 
their own leaves and all throw their leaves away. The chief mourner knocks 
with a pebble a hole in the vessel and leaves it there, All return home. 

Whilst the men were busy near the river the sister of the deceased has 
with the help of some other women prepared some food (dal bhaét) and a leaf 
cup. She puts it in a small basket and takes also some uncooked grains of 
paddy, kodon and kutki in a thuma (i.e. the shell of a gourd). 

When the men are about to return to the house she leaves, holding the 
basket in one hand, the thuwma in the other. The other women follow her. 
They halt a little east of the village. The woman with the basket puts the 
basket down along the foot path. She takes a few grains of the cooked food 
and drops them there saying : “To-day you get food, but there is none for the 


18 Tisra — the third. 
 Chulha — small stove or fire place. 


Burial Rites of the Gonds. 217 


future.” The other women follow her example. She puts the thuma with the 
uncooked grains alongside and says: “These uncooked grains are yours, if 
God: gives you food, then you will receive it ; if not, then here this uncooked 
food is placed there for you.” All return home. 


Matla Dastur® or Tum ka kam. When the sister of the deceased 
cooked the food to take it out on the road she kept some at home also. She 
gives this to eat to the children at home. Some 5 or 6 children are fed and 
when they finish, the plates and the utensils are washed and the house is 
again smeared with fresh cowdumg. This is done by the wife of the chief 
mourner who happens to be in this case the sister of the deceased. 


The Chokha® or Din ka kam. An other rite starts, called the 
Chokha. All the Gonds can eat from the food that is going to be prepared. 
- The Chief mourner fixes in the courtyard a peg (kunta) of the saj” 
wood, about 8 inches high. A small patch around it he smeares with cowdung. 
He scatters a few grains of rice and dal near it. A he-goat is brought 
and fed on these grains, and then tied with a neckrope to the peg. Then he 
knocks the goat a few times with the blunt side of the axe on the neck till it 
dies. At once he cuts the throat with a knife and the blood splashes on the 
peg. The head of the goat is severed from the trunk and put near the peg. 
It happens that some relatives or friends wish to offer something also, 
if so, they do it now. Sometimes 10-12 goats are killed, cocoanuts, fowls, 
money and daru (country liquor) is also offered. 

The chief mourner kills these goats in the same way as the first one. 
If for the Tisra a he-goat was used, then a she-goat must be used now and 
vice versa. These goats may be of any colour. It is done in the name of the 
deceased, who is supposed to be a deva (or spirit) now, so that the spirit may 
have food and trouble no one. 

After killing the animals they are cleaned and roasted. Food too is made 
ready. Somebody brings in a leaf cup cooked rice and dal. The chief mourner 
throws some liquor on the spot where the heads lie and on the peg, and drops 
there also a little of the cooked food. Then all people present do the same. 

This done the chief mourner gathers again in a leaf all the food that 
is thus offered. He also removes the peg and takes the Jota with water. Then 
he goes about a furlong far to the east of the village and puts the food and 
peg somewhere near a stone along the road and sprinkles a little water on it. 
Now the big dinner starts. Some of the men serve to all and when the others 
have finished they fill their own stomach. This dinner can be eaten by all 
who are present and of the same caste. 

After the dinner the chief mourner takes the heads of the goats in a 
basket inside the house. 

At night the heads are cleaned and washed by the boys and put away 
for next morning when they cut them up and hand them to the girls who 


20 Maila — dirty, dastuy — custom. 
21 Chokha or Chauka — pure. 
22 Saj — Terminalia tomentosa. 
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prepare them for food. 2 or 3 elders, of the same caste of course, are called and 
they, as well as the people of the house eat them. This is the end of the Tisra. 
The maila and chawka are both performed on the same day 1. e. on the T7sra. 


4. The Bara ham or Ghar lana (big funeral feast). 


This Bara kam or as they say “to bring home” is performed 6 months 
later or sometimes even a year later as it suits them. 

The members of the house where the Bara kam has to be performed, 
have kept ready a red goat and a fowl which may be of any colour. On 
the vigil of the Bava kam the chief mourner takes the fowl about one yard 
into the house and feeds it there on a little rice and lets it go again. Then 
he puts about 1/, pound of rice in a new small earthen vessel. On top of 
the rice he places a new dia with oil and lights it. He takes a broom 
made of kharena™ grass and breaks off two pieces of about 6 inches each 
and fixes these upright in the rice on both side of the small earthen lamp 
(dia). He covers the vessel with a cloth and either ties it up somewhere 
in the house, or puts it on a higher place above the door. 

Now he wants his dastur and has sometimes even to quarrel for it. 
That means that the people of the house have to give him two bottles of 
liquor. When he receives them he drinks the contents and calls for the 
occasion 5-6 elders from the neighborhood. Then all eat and go to sleep. 

Early next morning when the cock crows the men rise. The chief mour- 
ner gives them datun’s and they all wash and bathe at home. A datun is 
a 6 inch long neemstick, used as toothbrush. The chief mourner erects again 
a peg of sayz wood in the courtyard and smears a patch round it with cow- 
dung. A few grains of rice and dal are thrown near the peg and the fowl and 
goat are fed on them. Somebody catches the fowl, holds it in his hands and 
the chief mourner kills it with a blow from the blunt side of the axe on its 
neck. With a knife he severs the head and puts it near the peg. The goat is 
killed in the same way and a little of the blood is poured on the peg. In case 
any more goats or fowls are offered it is done in the same way as at the Tisra. 
; Again a member of the family has to give a bottle of liquor. The chief 
mourner sprinkles a little on the peg. The others touch his right wrist and 
others touch them again so that all may be united in this offering. Then 
some of the men prepare the meat and the women cook the rice. 

The chief mourner removes the lamp and the 2 pieces of grass from the 
vessel. The vessel with rice he hands over to his wife to cook it. He takes 
the lamp with oil, the axe and fire on a cowdung cake and goes to the stream 
to prepare the marhwa. 

The marhwa is a miniature hut of +- 1 foot wide and high. It is made by 
putting four sticks (thwmie’s) in the ground and it is covered with some 
branches and leaves taken from the wmay ® tree. The poles (thunie’s) of the 


3 Bava — big. Kam — work. 
*4 Kharena — a very strong weed, like a small shrub. 
*5 Umar — Ficus glomerata, Roxb. 
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hut are also of the wmar. In the middle of this small house he erects a fifth 
pole (stick) of the same wood. 

Some time after he has left the house to prepare the marhwa, the 
other men, women, boys and girls leave also the house and go to the same 
stream. The wife of the chief mourner takes along in two mehalain leaves, 
some cooked rice and dal which she had prepared from what was given to 
her. One of the virgin girls carries the new vessel in which the rice and the 
lamp were kept. As soon as they all reach the stream, the boys and girls 
jump into it and try to catch a living being, a fish, an insect or whatever 
it be. The first one who catches something shouts “Jiv pa gaya” i.e. I 
caught a living thing. The others sprinkle a little water on the one who 
caught the jzv. It is put in the vessel which they fill first with water and 
cover it with a leaf. The vessel is put near the marhwa and everyone 
sprinkles a few drops of water on it. 

Now the chief mourner and his wife turn 3 times round the marhwa 
and the pole. They call it Bhaur phivana as for the marriage. The chief 
mourner goes ahead and holds with his right hand the right of his wife. She 
keeps with her left the basket in position which stands on her head and in 
which the two leaf-cups with food are kept. 

When this is finished the two leaves with food are put in front of the 
marhwa. Both take some rice from the first leaf and drop it near the pole 
under the marhwa,; again the same from the second leaf and drop it also 
near the pole in the middle of the marhwa. The 10-12 elders do the same till 
the two leaves are empty. The woman takes now the two leaves and goes 
home. Her husband destroys with his axe the marhwa. He puts the vessel 
with the j7v on one side in his yoke (kauar) and goes also home. 

Some of the girls remained at home instead of going to the stream. 
They have tied a cover on the vessel in which the food was cooked. An other 
vessel with dal i. e. in this case meat curry, has also been prepared and kept 
ready. The girls give the vessel with cooked rice to the woman who puts it 
on her head. The vessel with meat curry is given to her husband who puts 
it in the other end of his yoke. 

Now the chief mourner and his wife turn again 4 times round the little 
pole in the courtyard in the same way as they did near the river. When they 
finish the Bhaur, they put their things down near the peg. The woman takes 
from her own vessel a few grains of food and drops it on the peg. The chief 
mourner does likewise from his vessel. When they do, so, they say: “Take, 
be now contented, your work has been performed now.” (Leo santok ho, 
ab tumhara kam thik ho gaya.) 

Then all the mourners who are present drop a little food from these 
two vessels on the peg. Then all go and eat. 

Afterwards the chief mourner takes up all the rubbish in the courtyard 
and also the peg and takes it out of the village. He pours the water with the 
jiv somewhere on a stone and takes the vessel back. Later on when all the 
ceremonies are finished he takes this vessel to his own house. The village 
musicians, either the Dulhia’s or the Ojha’s are usually there with their 
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nangara > and timki ®”, In the evening the head of the goat is given to the . 
boys who again roast it and keep it for the next morning. Some guests who 


have come from far and cannot return home eat usually with 2 or 3 elders 
from the village this head in the morning. It is called Khuswakti ki rote. 


Chautra ka kam 8. In the morning the elders, boys, girls and women 
leave the village to make the chautra or chabutra. It is made a few furlongs 
east of the village. This chautra is a kind of tomb. It is + 1 foot high 
and 14 yard long and wide. In the middle they erect a teak * wood pole of 
about 5 feet long. This pole is squared and pointed on the top. They erect 
on the 4 corners small poles. When the poles are placed the women and the 
girls plaster the elevation (which may be from mud or stone) with mud. In 
the middle of this chabutra they make 3 or 4 kuthia’s. A kuthia is a grainbin, 
but here it is a miniature of + 2 inches high. Often they make also a small 
chulha (= stove) and a ghela i.e. a small earthen vessel. 

They fill these small kuthia’s with grains, some paddy, kodon, kutkr, etc. 
and close them on the top with mud. The chautra is smeared with cowdung 
and the tomb is ready. When they fill the kuthia’s they say: Itna kam ho gaya 
tumhara, agar bhul chuk ho gaya to tumhara liye katcha dana se kotiya bhara 
hai, is men se khao. “So far the work for you has been completed, if there is 
any mistake made, then there are grains for you in the bins, eat from them.” 

The chief mourner offers a goat, saying: Leo tumhara yah bhul chuk 


ka bokra hain. “Take this, this is your bokra, for the mistakes. (we made)” ~ 


He kills the goat with the blunt side of the axe, cuts the head off and poures 
some of the blood over the chautra. The goat is then taken home, prepared 
and eaten. From the house of the deceased they ask for Rs 5/ worth of liquor, 
eat and drink and are happy again. This is the end of the Bara Kam. 


The burial rite as related above is called the Kriya Kam or the Kiriya 
as the Gonds say. In this ceremony it was the brother-in-law of the deceased 
who acted as the chief. mourner. Anybody, preferably a near relative, can do 
it. Even the brother of the deceased can do it, except the Bhaur phirana, 
because for the Bhaur, one must be of a different got®°. Neither can the 
widow of the deceased do it nor a pregnant woman. 


What the meaning of this Bhaur phivana is, the Gonds do not know, — 


yet one observes, ‘that it is a replica of the Bhaur phirana for the marriage. 
Gonds belonging to the 7, 5, 4 or 3 deva’s clan make a chautra for the deceased. 
But some Gonds of the 6 deva’s clan have a custom to make a gurra * instead 
of a chautra. The same ceremonial is followed only with this difference that 
instead of erecting 5 poles they put up only one long pole and do not make 
any kotiyas with grain. After erecting the pole they put a few stones. All 

°6 Nangava — big drum. 

7 Timki — a ruffle. 

*8 The work of the tomb. 

2° Teak — Tectona grandis Linn. 


Got — goty — sept or clan. 
Gurra — a heap of stones. 
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present, and all who pass by on that road for, the first time put on a stone. 
One finds often huge heaps of stones along the road. 

After one or two months the Pardhan of that circle will come and say: 
Hamara dastur lao, i.e. give me my due. They give him from the belon- 
gings of the deceased and otherwise from, their own, according to their social 
and economical status. This may be a big brass plate, a Jota, an axe, a 
hassia, one dhoti and a janga (i.e. a short shirt worn by the men), a dopatta 
or pagrt 1.e..a turban. 

In case the deceased wore an armlet and golden earring they also may 
give these ornaments, a bullock and a few rupees. It is evident that not every- 
one is able to give all that. However it may happen with an influential Gond. 


5. Bara Deva men Milana *2. 


For this ceremony -one can read the notes on Bara Deva, and chiefly 
Mailaw **. A few notes may not be out of place. 

When the performer has put those paisa which were found by the 
Bharua on the platform near Bava Deva, and the blood is poured out it 
splashes also on the paisa. These paisa stand for the jiv of the deceased. The 
acting priest puts also incense and then says: Bara Dev men mila deta, ab 
sab chiz ka udhar ho gaya tum se ab kuch nahin hai tumhara bhakti. “TY mix you 
up in Bara Deva, all debt has been paid off now, and you have had your due.” 

From this, one would conclude that the Gonds really believe that the 
jiv has to be united with Bara Deva. 

Those who are not taken up in Bara Deva, are never spoken or taught 
of any more and are considered bad spirits. 

For those who have been taken up in Bara Deva, the chautra is made 
up at least once, but usually twice a year, for Diwali and for Phag. Very few 
Gonds have a good notion of their own ancestral religion. They know the 
practice of some rites and costums but not their meaning. About a Supreme 
Being they naturally know very little, but they believe in supernatural Beings 
and Powers and even one would say in a Supreme Being. : 

Some call it Bara Deva, who is really their great God, and they say if 
asked so, that he is Bhagwan. Yet if asked about other Deva’s they will also 
call them Bhagwan. Whether there is still an other Higher Being, they do 
not know. The word Bhagwan is often in their mouth. They will say : Bhagwan 
ki marji, i. e. if it pleases God. Or Bhagwan ne dand diya i. e. God has punished. 

They venerate also’ other deities which they consider also a kind of gods 
yet inferior to Bava Deva. There are several spiritual beings, good and bad 
ones. The deva’s are also good and bad ones, but the so called bhut’s are per 
se bad ones. Sickness and misfortune, they believe, is caused by evil spirits. 

Whether they have a different notion of “life” and “soul” is an other 
question. Life or j7v is like wind, they say. As long as the life remains embodied 


32 To mix up in Bara Deva or to unite with Bava Deva. 
83 To be published later. 


222 _ LL. F. van HELvert. ® [45, 1950] 


in a concrete object as man, animal or plant it is called 7v. But_ beings 
separate from human life are called either Deva, or bhut or Bhagwan. I never 
heard of the survival of the spiritual being of animals or plants. However, 
whether a bhut or deva is per se a being that previously was connected with 
material life is not sure ; neither is it clear whether the spiritual beings are 
pure spirits without any connection to matter. The fact that they call a 
stone or an idol a deva, is no proof. The Gonds — although some have their 
doubts, and others are sceptical about it — believe that the soul or 77v goes 
to Bhagwan after death. There is also a vague believe that those who lived 
a bad life will be punished near God. The jiv’s of those who have not yet 
been taken up in the Bara Deva, cause sometimes trouble to the living. In 
such cases the gunia finds that out sometimes, then a promise is made that 
they will perform the Bara kam, and everything is allright. 

Again a sign that they believe in the survival of human life. Moreover 
it shows that some jzv’s are troublesome, others not, and that the ultimate 
end is the union with God. 

Another indication for the inequality of life we find in the ceremonies 
and rites they perform for the dead. It is evident that this is done for the life 
of the departed, yet nothing of the kind we find for a dead animal, although 
they believe that there is a 77v in it. Indirectly they admit that the life of 
an animal'is inferior to the life of a human being. 

It is not easy to sift out the influence of Hinduism on the Gond religion 
and vice versa. It is evident that the cult of the aboriginals is for a great 
part taken up in the very elastic net of Hinduism, but in how far Hinduism 
on its turn influenced the cult and practices of the aboriginals is difficult to 
say. Take v.g. the Law of Karma and the Reincarnation. Several Gonds 
under the influence of Hinduism speak of Karm. They may believe in 
reincarnation and practise to some extent ahimsa, yet they will sacrifice a 
goat without any scruples. On the other hand we find in their own burial 
rites the 7zv pakarna, when they catch a living insect or fish. Do they believe 
that the life of the deceased has entered into the insect ? Why then do 
they destroy this insect again when they pour the water away later on ? 

When a baby refuses to take the breast they will call the name of some 
dead relative and if-the babe happens to drink then they believe that the 
ancestor who’s name they called out is reborn in the child. Have the Hindu 
philosophers found the germ of the reincarnation theory in the cult and pratices 
of the aboriginals or is it a pure mental product to explain evil and misfortune? 

The same we may ask for the.cult of Durga or Kali and the Devi or 
Mata. Which is prior? One feels inclined to think that Hinduism has adop- 
ted the cult of the primitive tribes. + 


Volkskundliche Sinti-Texte, 223 
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Berichte deutscher Zigeuner tiber ihre Stammessitten. 
Aufgezeichnet und tibersetzt von Dr. JOHANN KNOBLOCH. 


Meinem verehrten Lehrer Prof. WILHELM Havers zum 70. Geburtstag am 5. Januar 1949. 
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Einleitung. 


Im Folgenden méchte ich einige Blatter aus meinen zigeunerischen 
Sprachaufnahmen zusammenstellen, die fiir die Volkskunde vielleicht von 
einigem Wert sind. 

Die Zigeunerstamme sind fiir den Linguisten und Ethnographen in 
gleicher Weise interessant und die bereits vorhandene Literatur in beiden 
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Wissensbereichen nicht gering 1. Médgen sie hier nun einmal selbst zu Worte 
kommen und in ihrer eigenen Sprache, in kraftiger Ausdrucksweise und einem 
in seiner Unmittelbarkeit uns holperig vorkommenden Stil — den nachzu- 
bilden ich in der Ubersetzung bestrebt war — iiber ihr Leben berichten. 

Dem Kundigen enthiillt sich hier in diesen Andeutungen das ganze 
System einer primitiven Geisteshaltung, die den Gegenstanden der Umwelt 
das Vermégen zuschreibt, gute oder schadliche Krafte auszustrahlen, zu 
speichern und bei Beriihrung abzugeben. Im nachfolgenden Kapitel uber 
»prastapen“ (= magische Unreinheit) tiberwiegt der Glaube an die schadigende 
Kraft, die hier von der Frau unter gewissen Umstanden oder von bestimmten 
Tieren und Leuten, die mit ihnen zu tun haben, ausgeht. Zugleich aber 
ist diese Kraft ganz in den Dienst der moralischen Wertung von Gut und 
Bose getreten, indem der Mensch, der das géttliche Gesetz iibertritt, den 
gleichen Meidungsvorschriften verfallt. Darin zeigt sich das hohe Ethos dieser 
Naturkinder, ebenso wie in ihrem Eingottglauben. Der Name Gottes bei den 
Zigeunern, baro déwel, geht auf sanskr. devatd ,,Gottheit“ zuriick, ist also von 
indogermanischem Adel. 

Die Zeremonien bei der EheschlieBung scheinen auf den Brauch der 
Raubehe zu deuten. Auch hier belehren uns die Zigeuner dariiber, daB die 
Keuschheit bei ihnen gilt und fiir Ubertretungen die Strafe nicht ausbleibt. 

Bei den Gebrauchen, die mit der Geburt und der Wartung des Klein- 
kindes verbunden sind, spielt der Glaube an die magische Unreinheit der 
Frau in dieser Zeit die beherrschende Rolle, weiterhin aber auch Damonen- 
furcht und Amulettglaube. 

Uber Tod und Bestattung habe ich leider zu wenig in Erfahrung 
gebracht. Bemerkenswert ist das erwahnte Speiseverbot. Der Glaube an das 
Weiterleben der Toten hat gleichfalls fruchtbare Einwirkung auf die Moral 
im ,Schwur bei den Toten“. 

Aus dem Munde eines ,,Rechtsprechers“ erfuhr ich Einzelheiten iiber 
das soziale Leben und die ,,Rechtsprechung™, die Lossprechung von den 
durch ,,prastapen“ verursachten Meidungen. Es iiberrascht, daB die Ehrlich- 
erklarung von keiner weiteren Zeremonie begleitet ist, als von dem gemein- 
schaftlichen Trinken aus dem bislang fiir unrein gehaltenen Glase. Man muB8 
wohl annehmen, da8B diesem Trinken selbst eine kultische Bedeutung zukommt 
oder zukam, etwa wie bei unseren Ahnen; durch die heilige Kraft dieser 
Handlung kann dann die schadigende Kraft der ,,Arastapen“ gebrochen werden. 

Die Texte stammen von Sinti-Zigeunern aus der Steiermark und wurden 
im Friihjahr 1943 aufgenommen. Mehrere Gewahrspersonen stammten aus 
Wirttemberg. Gerade bei den wandernden Sinti hat sich mancher Brauch und 
Glaube erhalten, den wir bei den seBhaften Romani-Zigeunern des Burgen- 
landes vergebens suchen wiirden. Zu einigen Gebrauchen finden wir anklin- 
gende auch im Burgenland ; ich habe sie in der Darstellung beriicksichtigt. 


} Fir die Volkskunde zuletzt Dr. Martin Brock, »Zigeuner, ihr Leben und ihre 
Seele, dargestellt auf Grund eigener Reisen und Forschungen“. Leipzig 1936. 
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1. EheschlieBung und ,,heimliche Liebe‘. 


a) Abbitte vor den iibrigen Mannern des Stammes. 


ti lolla ié téernu mur§ ié térni 
dzuwié. mej, lawa kau diwis té 
mursis, un tt mand mén 1 mur- 
Séndér tejli. un tt mand mén nit 
tejli, pa(li) mukol men ko mis 
térdu. ferisdja manga lis! fertsa- 
qérén mange lis! ti ht man 1é rom, 
palit un ti mangd men saki mur- 
Séstér téjli un ti hum nina Sun ma 
rvoméja bid bérs rémédini sun di 
manga mén kumi téjli. un ti man- 
gol pes li ni téjli, pali trum ti lol 
li kul murshis nét. 


Wenn ein junger Mann eine junge 
Frau nimmt. Ich nehme heute einen 
Mann, so muB ich den Mannern Abbitte 
leisten. Und wenn ich «nicht abbitte, 
dann laBt mich der Mann stehen. Ver- 
zeihe mir es! Verzeiht mir es! Wenn 
ich einen Mann habe, dann muB ich 
jeden Mann um Verzeihung bitten und 
wenn ich auch schon mit meinem Manne 
viele Jahre verheiratet bin, habe ich 
noch abzubitten. (D.h. sobald sie ein 
Familienmitglied trifft, dem sie noch 
nicht Abbitte geleistet hat.) Und wenn 
sie nicht Abbitte leistet, dann darf sie 
diesen Mann nicht nehmen. 


b) Verhalten der Eheleute gegeniiber anderen. 


(g)lan 1 murséndi trum. tt 
landxérél pes nit wri un t ran- 
dzérol pes wri, pa hi li Sleytédé 
ditiwel. un ti dzalé koj7 diubél 1é 
wawé murséja furt an te dikérpas- 
kéru odér an ié mélnjdkéru un kaj 
joun dij kokrés hi, un ti Sundla ku 
ditwidku vom, pali wol li mukli. 
unt 76b lol la baté nit un ti hi lis 
nina bit tSawej. nina u murs drum 
ti didn ni glan i diiwiéndi tiknt 
xdléwéntsi nit ti padérol. 


c) Geheimhaltung der 


mej diém holt Sun Roulé mur- 
Séhe a gétki lonk Sun léha. un ton 
Sundtés kéuwé ma ddj, trun tc lom 
lés batér nit. tén is ti didp kay ma 
ddti, is ti mangdt man téjli, of tr 
ladki mistu hi unt méj phenom lake 
lis. um phentés li, mej trum ti lap 
lis nit. 

(In Wiirtt.): mej kémdu 1 
morsés, ma daj diandls les, waus 
mult. 
dién& hdjwén li kaj mer kéma men 
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de dxté té dikén men li gé, 


Vor den Mannern darf sie sich 


nicht ausziehen und wenn sie sich aus- 


zieht, dann ist sie eine schlechte Frau. 
Und wenn die Frau mit einem anderen 
Mann fortgeht in ein Kino oder in ein 
Kaffeehaus und dort sind sie beide allein, 


und wenn es der Mann dieser Frau hort, 


dann wird sie entlassen. Und er nimmt 
sie nicht mehr und wenn er auch viele 
Kinder hat. Auch die Manner diirfen 
nicht vor den Frauen in kleinen (Bade)- 
hosen baden gehen. 


Liebe und Flucht des Paares. 


Ich ging halt schon mit dem Mann 
und so lange schon mit ihm. Und dann 
hérte dies meine Mutter, ich durfte ihn 
nicht mehr nehmen. Dann muBte ich 
zu meiner Mutter gehen, ich muBte um 
Verzeihung bitten, ob es ihr so recht 
ist und ich sagte ihr es. Und sie sagte, 
ich diirfte ihn nicht nehmen. 

Ich liebe einen Mann, wenn meine 
Mutter es wiiBte, ware ich tot. Gib 
acht, daB sie uns nicht sehen, sonst mer- 
ken sie, daB wir uns lieb haben und 
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unt jon, mini daj un tin day, 
kéméne lis gar. dédles 1 baru 
kouwé. nasds, pali dzienéné les le, 
palé déné les li tsi. un te nét, pali 
wdu tSindi an & tSam odé ap u nak. 
ké wau pali un té dén lés li gaé 
tsi, pali wau tSoria tSindi. t 
himéj mén tu tSatSubda pali nasa 
pali, pali dén lis li fildjyt tsa. 


dwé tt hun ti wts Sstdndhaft 
(= xzduréles), ibéléjgé tuki les 
mistu. tu dzanéj ho hom, brind- 


xévéj mén misto, kaj hom gé suké 
unt kaj diandu tsi, gé té khajtel 
tut Spété. méy kémadu tut ark (fest), 
man kajtél lu gé. fié tuké kérdu 
mez halauté. mu té krén mira 
ménse méntso, hou kéméne le. mez 
kémau. tut. 

man hi 1 tarni t&Sajz kola 
kamau mi. koja un te wol mi 
vomni un to kostol nox jaga bit. 
dia li wawér mursea, pdli tSinou 
la laku muy pas. kdla moses (!) 
fétsindu nina. 


JOHANN KNOBLOCH, 


[45, 1950] 


sie, meine Mutter und deine Mutter, 
wollen es nicht. Es wiirde eine groBe 
Sache kommen. Fliehen wir, dann wer- 
den sie es erfahren, dann geben sie es zu. 

Und wenn nicht, dann werde ich 
in eine Wange oder auf der Nase ge- 
schnitten. Sobald-ich wiederkomme und 
wenn sie es nicht zugeben, dann werde 
ich mit einem Messer geschnitten. Wenn > 
du mich in Wahrheit liebst, dann laufen 
wir wiederum fort, dann geben sie es 
vielleicht zu. Aber du mu8t standhaft 
sein, iiberlege dir es gut. Du weiBt, was 
ich bin, kennst mich gut, da8 ich. nicht 
schon bin und daB ich nichts weiB, daB 
es dich nicht spater gereut. Ich liebe 
dich sehr, mich wird es nicht reuen. Fiir 
dich tue ich alles. Modgen meine An- 
gehorigen mit mir machen, was sie 


wollen. Ich liebe dich. 


Ich habe ein junges Madchen, die 
liebe ich. Diese muB meine Frau wer- 
den, und wenn es noch so viel kostet. | 
Wenn sie mit einem anderen Mann geht, 
dann werde ich ihr ihr Gesicht zer- 
schneiden. Den Mann werde ich auch 
schneiden. 


Der folgende Absatz wurde von einer nicht ungebildeten Steiermarker 
Zigeunerin aufgeschrieben. Ich gebe ihn in originaler Orthographie wieder. 


Die leB ia Mursch ia Tschu- 
wia die laga Eltri denas nit zu 
naschenas gol derni Manusch 
tschorchanes Rati ketani und wenas 
erst an eininge Gurgi oder Tschon 
palit. die wenesli pali hunti denes 
lie zu den jan gemenes doch nit, 
die wellenga Tschei als Lumnie 
andikli. his amol die gamel mol 
ta Tschuwl ihr wawer Mursches 
tschanes bari Marabenja und die 
wenas gol 2 dabati wenas li tschindi 
ta Murscheski wes u basch Nak 
givik tschindu nina gol Tschuwiaki 
laku tschatschu Rom tref die les la 
puter mit. gerki tschesli bali mei- 


Wenn ein Mann eine Frau nimmt, 
wenn ihre Eltern es nicht zugeben, 
fliehen die jungen Leute heimlich in 
der Nacht zusammen und kommen erst 
in einigen Wochen oder Monaten zuriick. 
Wenn sie zuriickkommen, miissen sie 
es zugeben, denn sie wollen doch nicht, 
daB ihre Tochter als Dirne angesehen 
werde. Wenn es einmal ware, daB einmal 
eine Frau einen anderen Mann (ié wawé 
mursis) liebt, dann entstehen (wértl. : 
gehen) groBe Schlagereien und wenn 
diese zwei gefangen werden, wiirden sie 
geschnitten. Dem Manne wiirde die 
halbe Nase abgeschnitten, auch der 
Frau. Ihr richtiger Mann darf sie nicht 
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stens. basch golesti ho leha li u 
Velart gerdiest di his la Tschawi 
wenasli girtklim. die gek 1 zeli 
Sindenga stamata tref di deslen 
Aufenthalta. den jan wenas prasli 
gerdu und selten wenas jon ehrlichi 
gerdi. Goi hie i Pagi sei Men- 
schengie ho wawa Murschensja oder 
Tschuwienja teli denben. 


a) 


hié méj] ma romés naj lun, wiés 
erst lésku dat putstlu unt miri day. 
jon dtén tsua. palt diéam a vé 
wirta. koti wien o tséjli sinti khé- 
téni, Roti wits basédu, pilu, khéldu. 
hié khéjri dem, 
khajni maski phurit méntsi niyt tr 
dikhél. un ti dikdu son 1é€ phir 
manuses pali dika ouno diy an 1 
phib dren. men dij térni lad- 
Zamen pas i phiirt menséndi. 1 
evsti vat ho pas ma romésti siti 
humis (sowdwa), un tt mangdu 
‘man pas i murséndi téjli. tr dikawa 
mej té mursis dudé ie phiri dzubél, 
knidu man téli, tSewdu wast Rhé- 
téni unt mangdu man téjlr un 
phanawa. ,,fétsajérén mange les!" 
ti dénéli u oltéri net tsué, pals 
nasawa und wdu an ié khurts 
tsivu papi pal. 


mukéam men 


227 


mehr nehmen. So bleibt sie wieder mei- 
stens bei demjenigen, mit dem (hduléha) 
sie den Fehler machte. Wenn sie Kinder 
hatte, wiirden sie ihr abgenommen. Kei- 
ner aus dem ganzen Zigeunerstamm darf 
ihnen Aufenthalt geben. Denn sie wir- 
den geadchtet und selten wiirden sie ehr- 
lich gemacht. Das ist die Strafe fur 
solche Leute (saz menséngt), die sich mit 
anderen Mannern oder Frauen abgeben. 


Hochzeit. 


Als ich meinen Mann nehmen 
konnte, wurde erst sein Vater gefragt 
und meine Mutter. Sie gaben es zu. 
Dann gingen wir in ein Wirtshaus. Dort 
kamen die ganzen Zigeuner zusammen, 
dort wurde gespielt, getrunken, getanzt. 
Als wir nach Hause gingen, lieBen wir 
uns nirgends unter den alten Leuten 
sehen. Und wenn ich schon einen alten 
Menschen sehe, dann sehen wir alle beide 
in die Erde hinein. Wir zwei Jungen 
schamen uns vor den alten Leuten. Die 
erste Nacht, die ich bei meinem Manne 
schlief, muBte ich bei den Mannern Ab- 
bitte leisten. Wenn ich einen Mann oder 
eine alte Frau sehe, knie ich mich nieder, 
falte die Hande (wértl. gebe zusammen) 
und leiste Abbitte und spreche: ,,Ver- 
zeiht mir es !“ Wenn es die Eltern nicht 
zugeben, dann fliehe ich und komme in 
einer kurzen Zeit wieder zuriick. 


Als Gegensatz zu den bisher wiedergegebenen Sinti-Berichten sei hier 


die Erzahlung einer RomAni-Frau aus der Gegend des Liebinger Dialekts der 
burgenlandischen Zigeuner eingeschaltet. Abgesehen von den sprachlichen 
Differenzen dieser lautlich vom Kroatischen beeinfluBten ungarischen Zigeuner- 
mundart (vgl. dazu J. KNOBLOCH, Romani-Texte aus dem Burgenland, 
Inauguraldissertation Wien 1943), fallt der sachliche Inhalt der Ausftihrungen 
auf. Wahrend des Lagerlebens hatten die einheimischen burgenland. Romani 
Gelegenheit, die Sitten ihrer Stammesverwandten kennenzulernen, und nun 
glaubt die Berichterstatterin aus ihrer Umwelt ahnliches melden zu konnen. 
DaB die im Folgenden erwahnte ,,verstohlene“ Liebe mit der einen festen 
Bestandteil des Hochzeitszeremoniells pildenden ,,heimlichen“ Liebe der Sinti 
nichts zu tun hat, brauche ich hier nicht naher zu beweisen,. 
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té diy terno, 1ék tSaw taj tSdi 
khetan piri, uzi ménde nan afka, 
hot’ t&irdijadl pe kaméd walako. 
odoj mindza déan té lakiri daj tay 
té leskiri daj. taj phénén pumaré 
nipdske: men akan soharajaha 
tetsinél tuke waj nd. me le kamaf 
taj me le mangé sohajaraf. taj naj 
tuké tetsinél, me nastik tuké pomo- 
xinef. t akadmk hakarahad menge 
mari nipo. sou zandha hots uzi 
ménde khérinen. kan 0 bijaw andé 
daha. t dbkor andi khangéri Zaha 
to va&Saj khetan mén dela. t dkor 
khéri Zaha taj hasa taj kheléha 
t okor o arto di e bijawéské wigd hi. 
t dkor mén dij mindig khetan t si 
te atSas. 


kor t akdj kamadwds men 
tSurdial, té na mari daj tay maro 
dat taj maro phral upre ménge 
phivel. mert te mang upré piéle, 
oko mala man. t aka astadiad men 
mart daj t upre mange piéli, kan 
marla man. me man na trduninaf 
man khté te zal. mert me daraf 
latar. 


[45, 1950] 


Wenn zwei junge, ein Bursche und 
ein Madchen zusammen gehen, so ist 
es bei uns nicht so, daB sich jemand 
verstohlen liebt. Dann gehen sie sofort 
zu ihrer Mutter und zu seiner Mutter. 
Und sie sagen zu ihren Leuten: Wir 
werden jetzt heiraten, paBt es dir oder 
nicht. Ich liebe ihn und ich werde ihn 
(mir) heiraten. Und wenn es dir nicht 
paBt, ich kann dir nicht helfen. Und 
jetzt laden wir uns unsere Leute ein, 
von denen wir wissen, daB sie zu uns 
gehéren. Jetzt geben wir die Hochzeit 
ein (= Anmeldung beim Pfarrer). Und 
dann gehen wir in die Kirche und der 


Priester wird uns zusammengeben. Und © 


dann gehen wir nach Hause und essen 
und tanzen und dann, am anderen Tag 
ist die Hochzeit aus. Und dann miissen 
wir beide immer zusammen bleiben. 
Dann und wann liebten wir uns ver- 
stohlenerweise, damit unsere Mutter und 
unser Vater und unser Bruder uns nicht 
daraufkommen. Wenn sie mir erst darauf- 
kamen, dann wird er mich schlagen. Und 
dann erwischte uns unsere Mutter und 
kam mir darauf, jetzt wird sie mich schla- 
gen. Ich getraue mich nicht nach Hause 
zu gehen, weil ich mich vor ihr fiirchte. 


2. Geburt, Taufe und Pflege des Kindes. 


a) Absonderung der Wéchnerin. 


tt wol 1é dzuwél naséli, aints- 
wéng (= einstweilen) wol li dn 7é 
ndstléngéri, dudé wl li an ié 
fremd izémé kar kék sinti koji naz 
wena un kaj kek stnti buté nit dren 
iSéna. ti hi li 2é tiknu tsawu pal 
trum ti wol li Soub gurki glen kek 
mursésti nit. joj tééf ti Réérol net 
unt derf ti paprol gor t&i an. nina 
ti mérol la kouw tiknu aww trum 
ti wol li widé pak kek sinténdi 
net. unt ti diana murs ko, pas 
lati un papréna kol t8dwis an, so 


Wenn eine Frau schwanger (wortl. : 
»krank“, eigentl. ,,unkraftig“) wird, 
entweder (!) kommt sie in ein Kranken- 
haus, oder sie kommt in ein fremdes 
Zimmer, wo kein Zigeuner hinkommen 
kann und wo kein Zigeuner mehr drin 
bleibt. Wenn sie ein kleines Kind be- 
kommt, dann darf sie sechs Wochen vor 
keinen Mann kommen. Sie darf nicht 
kochen und darf gar nichts anfassen. 
Auch wenn ihr dieses kleine Kind stirbt, 
darf sie auch zu keinem der Zigeuner 
gehen. Und wenn ein Mann da zu ihr 


a a 
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xana kol wawér sintit lé&jé gor net 
biter. | 

ti wéla 1é dzuwél naséli tréf 
ti dial li pas kek murséndi. 460) un 
ti garwol pes S6b guirki. Siri tréftis 
ti lol li wtédé kek an. ti ht &mol 
der fall ti wola joj an 1é wirdum 
ndséli wola kou wirdum férxdt- 
Sérdu. u Siri wena girtk wttsérdt. 
pal Soub gurki hi erst koj ditiwél 
vain un tréf ti tSiwol pes joj érst 
pas péské vomésti téjli. 
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geht und faBt das Kind an, so essen die 
anderen Zigeuner mit ihm gar nicht mehr. 

Wenn eine Frau schwanger wird, 
darf sie zu keinen Mannern gehen. Sie 
mu sich sechs Wochen verstecken. Ge- 
schirr durfte sie auch keines anrihren. 
Wenn einmal der Fall eintritt; daB sie 
in einem Wagen entbindet, wird dieser 
Wagen verbrannt. Die Geschirre werden 
fortgeworfen. Nach sechs Wochen ist 
erst diese Frau rein und darf sie sich 
erst bei ihrem Manne niederlegen. 


b) Kindstaufe, Baden des Kindes, Kolmdoni-Buch. 


ti padérol li kol tikni tSdwes 
dn ié lawtiro Gudé ti kosdl li ko 
tikni tSdwés ap 1é khdsapdskéri un 
ti khdsél pis 1 murs ap koj khosa- 
paskéri téjli, dudé tr tSouwol pes lu, 
pa xana kol wawé mrs nit 1éeé. 
kek phérni terf(!) ti hengérdl li wide 
nit prej. ti wéna wawé murz dren, 
so un ti lol len li gldj tejli. ti hi 
hol tikni t&Sawéskér tdufu un kun 
hol t&Sdwéské kivrwi dudé kirwu 
tséla ku un ti érol kol tSdweskér 
élirin un ti évona pén li mit, palr 
hi li kek kirwi. un ti kol tSaweskér 
tduju pd wila kérdlu, xdlu, pilu 
unt koj wola an kol tSawéskér Sé]- 
véndéskru léuwi drén tSidu. 


pal trin diwis wola kou tuknu 
tSawu bdldo. pags kol phiri sin- 
téndi wejs koj tdufa bares fdjamen. 
koj wénes Stajnphiri dziwia unt 
winsérénes kol t&Sdweski aléhand 
kéuwé unt krénes fesidéni tsdjxt 
pral lesti. koj diitweél stejs pal trin 
diwis Sun préj, rahéldé tref ti tSeqs 
li nit t8idi, Row his glajy ob tr his 
wendara oudé nto. 

ti his émol pas 1 sintenger 
stdma jek pharés ndasélu, wejs 1é 


Wenn sie das kleine Kind in einem 
Lavoir badet oder wenn sie das kleine 
Kind an einem Handtuch abtrocknet 
und wenn sich ein Mann an diesem Hand- 
tuch abtrocknet oder wenn er sich 
wascht, dann essen die anderen Manner 
nicht mit ihm. Windeln darf sie auch 
keine aufhangen. Wenn andere Manner ~ 
hineinkommen, so muB sie sie gleich 
abnehmen. Wenn des kleinen Kindes 
Taufe ist, und wer dieses Kindes Patin 
oder Pate bleibt, der muB dieses Kindes 
Eltern ehren 2 und wenn sie sich nicht 
ehren, dann ist sie keine Patin. Und 
wenn des Kindes Taufe (ist), dann wird 
gekocht, gegessen, getrunken und dann 
wird in des Kindes Kopfkissen Geld 
hineingelegt. 

Nach drei Tagen wird das kleine 
Kind getauft. Bei den alten Zigeunern 
wurde diese Taufe sehr gefeiert. Dort 
kamen steinalte Frauen und wiinschten 
dem Kinde allerhand Sachen und mach- 
ten verschiedene Zeichen iiber es. Die 
Frau stand nach drei Tagen schon auf, 
linger durfte sie nicht liegen bleiben, 
das war gleich, ob es Winter war oder 
Sommer. 

Wenn einmal beim Zigeunerstamm 
einer schwer krank war, wurde ein Kol- 


2 Hiezu wurde erklart, da8 Eltern und Paten nicht im Unfrieden leben dirfen. 
Sie haben einander in der Ho6flichkeitsform anzureden. 
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kolmounibux ap lésku bets pre 
tSidu. kou puoxu dejs len koy 
krafta (zur) ti rikrén li Row nas- 
lapen wri un ti wen li papi sastr. 
kéu puoxu tréf ti lol ek mit fray &n 
u wast. kéu hi dren sidu unt wola 
als amuléta hidzédu. pis kana 
lézédiés les kumi kek, ti kek déinola 
widé net, hou koj dren tsela. man 
his sau dren sidu puoxu Sun an 
u wast, oba ti léjzérol odé prey di 
kérol mukién mangi les nit. 

ti wéjs 1é dzuwél nit nasélr, 
wejs laki nina kou kélmounibuox 
prej t8idu ti entpindrol li ldjxtédé. 
pal 1 entpindungu tréf ti souwejs li 
nit dren. den sunst — phenénes li — 
wena u mili ap lati unt u trite. 
tt kol triti paréna laker tSdwes wri 
un tsiwéna laki 1é wékselbalku koy. 


tt wéjs 1é tiknu tawu ap u 
woltu wejs lu §ob gurki nit prej- 
tsakérdu. ti his 1é murs pas la 
Stévdu oudé ti mukérles 467 koj 
iSdwés glan kol murSésti ti pijol, 
tsiwéjs li 1é diklu pral lésku muy. 
u murs tréf tr dikéjs laku béts nit 
émol. kék murs tréf ti lejs kol tiknt 
tSawés an 1 gali, ti his u Sub 
gurki Rémi nit forbdj. nit &mol u 
djgunu dat. 

ti wejs kau tSawu téjli t8oudu, 
ivéf tt wéjs kou tSoupdsku (pdada- 
pasku) pani pal w petlajtn nit wri 


iSordu. sunst phenénés li ti hi i 


iSaweés rati kek ruowo (dude ti 
rouw0l lu rati ; ti naj souwdl lu nit). 
léské phérni tréf ti héngérén li 
(bldawen It) wtédé nit wri pal u 
lajtapen odé ti didl i winta, sunst 
lola kow t&awu pérésku t&tnapén. 

men padérajs tmé mari tikni 
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momi-Buch auf seine Brust * hinaufge- 
legt. Dieses Buch gab ihnen die Kraft, 
daB sie diese Krankheit aushielten und 
daB sie wieder gesund wurden. Dieses 
Buch durfte man nicht frei in die Hand 
nehmen. Das ist eingenaht und wird 
als Amulett getragen. Bis jetzt las es 
noch keiner und keiner weiB auch, was 
dort darin steht. Ich hatte ein solches 
eingenahtes Buch schon in der Hand, 
aber lesen oder aufmachen le8 man es 
mich nicht. 

Wenn eine Frau nicht entbinden 
konnte, wurde ihr auch dieses Kolméni- 
Buch aufgelegt, da8 sie leichter ent- 
bindet. Nach der Entbindung durfte sie 
nicht einschlafen. Denn sonst — sagte 
man — kommen die Mulo’s und die 
Druden auf sie. Und diese Druden tau- 
schen ihr Kind aus und legen ihr einen 
Wechselbalg dorthin. 

Wenn ein kleines Kind auf die 
Welt kam, wurde es‘sechs Wochen nicht 
aufgedeckt. Wenn ein Mann bei ihr 
stand oder wenn sie dieses Kind vor 
dem Manne trinken lieB, legte sie ein 
Tuch iiber sein Gesicht. Der Mann durfte 
nicht einmal ihre Brust sehen. Kein 
Mann durfte das kleine Kind auf den 
SchoB * nehmen, wenn die sechs Wochen 
noch nicht vorbei waren, nicht einmal 
der eigene Vater. 

Wenn das Kind gebadet wurde, 
durfte das Badewasser nach dem Gebet- © 
lauten nicht ausgeschiittet werden. Sonst 
sagten sie, daB das Kind nachts keine 
Ruhe habe (oder daB es nachts weint, 
daB es nicht schlafen kann). Seine Win- 
deln diirfen nach dem Gebetlauten oder 
wenn der Wind geht auch nicht drauBen 
hangen, sonst bekommt das Kind Bauch- 
schneiden, ne 

Wir badeten immer unsere kleinen 


5 BetS hei®t sonst ,,Hifte“. Hier wurde aber Brust ubersetzt, die sonst Rolin heiBt. 


* Gali entspricht etymol. dem oben erw. olin. Man beachte den Bedeutungs- 
wandel von bet§ und kolin in diesem Dialekt. 
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tSdwen imé nur tajsadla, wajti ap 
1 vat tt his amdl Souwéngi, trum tr 
tSourdjs men kou pani bité net 
wrt unt zunst déjna u tSawr 2% 
tséjli vat dury goult. phérne t&ou- 
witha nina nur u prstimt tsiru. men 
trum ti héngéras nur déjséngi tmé 
u phérni wri. men kiuwé hengérd 
len men nit wri wajt u tsawe an 2 
vat nina gouli déjna. 

ma tSouru ku pani wri pist 
u tSawu 6b gurkéngéru hi. ma 
héngu phérni mt rati wri, suns 
paprol lu ndysra. 
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Kinder (immer) nur friihmorgens, weil 
wir abends, wenn es einmal sechs Uhr 
war, das Wasser nicht mehr ausschiitten 
durften (und) sonst schrien die Kinder 
die ganze Nacht durch. Windeln waschen 
wir auch nur zu einer bestimmten Zeit. 
Wir durften nur immer um zehn Uhr 
die Windeln aufhangen. Wir hangen 
sie darum nicht auf, weil die Kinder in 
der Nacht auch schreien. 

Schtitte das Wasser nicht aus, bis 
das Kind sechs Wochen alt ist. Hange 
die Windeln nachts nicht auf, sonst 
fangt es den »,Nachtschrei™. 


Die Stelle »paprol lu naysra“ wurde kommentiert : ,,daB er erwischt — 


da® er die ganze Nacht durchschreit“. Die Wahl des Verbums zeigt noch die 
: urspriingliche Auffassung des Beherrschtseins durch einen Krankheitsdamon, die 
aber, wie die Ubersetzung zeigt, nicht mehr darunter verstanden werden muB. 

In Wiirttemberg fiirchten die Zigeunerinnen, da zur Strafe fiir das 
spate AusgieBen des Badewassers die Hexen das Kind belastigen. Gerade die 
mit dem Baden des Kindes zusammenhangenden Anschauungen haben sich 
auch im Burgenland erhalten. So heiBt es bei den Zigeunern der Liebinger 


Gegend : 

kanik hi Siéw ‘vi. las o 
phérné dnde, mérd o tikno tsawtro, 
yuowla ménge. kan landzdrdzam e 
tikne t&awttre taj st mar Suéwtri, 
nastik o pani ari t8iras, mért mar 
Siew avi hi. taha vadzaha ari le 
tSurdha, kaj té na viel. 


Jetzt ist es sechs Uhr. Nimm die 
Windeln herein, sonst wird uns das 
kleine Kind weinen. Wenn wir das kleine 
Kind gewaschen haben und es schon 
sechs Uhr ist, konnen wir das Wasser 
nicht ausgieBen, denn es ist schon sechs 
Uhr. Morgen friith werden wir es aus- 
gieBen, damit es nicht weint. 


c) Schutz gegen das Verschreien ; eine ,,RoBkur“. 


ti wol u tawu ap w woltu 
lél Iu pesku tatu lap, pala lol lu 
péské romanu lap. 


méj kémawa net ti wol ma 
tSawo fégdulidinu so tSéwdu (phan- 
ddu) léski 1 téjbléské ddj ap 
louli wiklbanda. 

ti hi mo tSau untéwaksomen 
ldu ié krdjsku k8tiru unt Slupfrau 
ho t&dwés durx kou krajski ksiru 


Wenn ein Kind auf die Welt 
kommt, bekommt es seinen richtigen 
(d. h. deutschen) Namen, dann bekommt 
es seinen Zigeunernamen. 

Ich will nicht, daB mein Kind ver- 
schrieen wird, so binde ich ihm eine 
Muttergottes(medaille) an einem roten 
Wickelband um. 

Wenn mein Kind unterwachsen* 
ist, nehme ich ein Pferdegeschirr und 
lasse das Kind durch das Pferdegeschirr 


durx. pali wél 1& Spruxu phéndu 
ho buté net dzinawa. 

ti biwundréné li ma tsawés 
pa léu wu tdumu unt tSwdu les 
midska dij gustia durx. pali fédéné 
li mou tsawes nit fégoulr. 
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durchschliipfen. Dann wird ein Spruch 
gesagt, den ich nicht mehr weiB. 

Wenn man mein Kind bewundert, 
dann nehme ich.den Daumen und stecke 
ihn zwischen den zwei Fingern durch. 
Dann tuen sie mein Kind nicht ver- 
schreien. 


Dieser Text wurde von einer ,,Jenischen“ gesprochen. Zu dem Fach- 


ausdruck ,,unterwachsen* 


erklarte sie (wortlich) : 


Wenn man ein Kind in 


der Hdéhe tragt und nicht fascht, dann driicken die Rippen und das Kind 
ist unterwachsen ; dann schreit es (hat es ein Nachtgeschrei ()*. 


3. Tod und Bestattung. 


a) Bei den deutschen Sinti. 


ti mérola koméuni khéjri, pali 
wen u wawer tseqlr sintt unt wax- 
trené lis. wol lu dnridu Sukér unt 
wola prisérdu tséli vat. tajsdlla 
wol lu wek dndlu dn je muléngu 
kher unt wola léski suké ldjyté 
kévdi un ti hi kek louwi pa wola 
khidur forbtkérdu un ti hi glaj ninu 
u t8iwin, so un di wol leski 1é Saké 
ldjyté kérdi. unt Saké basépen unt 
ho job géén xajs unt pijéjs, ko 
xajin léské ménsi nit. 


Wenn jemand zu Hause stirbt, 
dann kommen alle die anderen Zigeuner 
und besuchen ihn. Er wird schén an- 
gezogen und es wird die ganze Nacht 
gebetet. Morgens wird er weggebracht 
in ein Totenhaus und es wird ihm eine 
sch6ne Leiche (= Begrabnis) gemacht 
und wenn kein Geld (da) ist, dann wird 
alles verkauft und wenn es gleich auch 
das Bett ist, so mu8 ihm eine schéne 
Leiche gemacht werden. Und schéne 
Musik ; und was er gern gegessen und 
getrunken hat, das essen seine Leute 
nicht. 


Die letzte Bemerkung bezieht sich auf ein Speiseverbot. Ein Jahr und 
langer diirfen die nachststehenden Hinterbliebenen die Lieblingsspeise des 


Toten nicht genieBen. 


b) Bei den Romani-Zigeunern des Burgenlandes. 


Ich entnehme die folgenden Siatze einer Lebensbeschreibung einer 
Zigeunerin aus der Liebinger Gegend. Der Kranke, der weiB, daB die Todes- 
stunde nahe ist, zieht sich selbst sein Sonntagsgewand an, um damit begraben 


zu werden. 


taj maro dat zivdéa Star masek 
taj milo. taj mén sa riiowahahi 
was leste. pant’ wrengiervo si te 
mijahi taj milo erst trin fertali 
énna taj trin diweséntsa und%ina 
liép (= ung. elébb) pre gada. 


Und unser Vater lebte. (hier) vier 
Monate und starb. Und wir alle weinten 
um ihn. Um fiinf Uhr war er zum Ster- 
ben und starb: erst um dreiviertel neun 
und drei Tage vorher’ hatte” er seine 


-Kleider angezogen. 


tt 7 OA 


rengsirméentst. unt 
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c) Seelenglaube und Moral. 


Der Schwur bei dén Toten ist fiir den Zigeuner die unverbriichliche 
Bekraftigung der Wahrheit und die Furcht vor der Beschimpfung seiner ver- 
storbenen Ahnen der wirksamste moralische Zwang. 


tt patse; les nit, pal ti weys 
mu kamlu dat (ma kami taj, mu 


kamlu papu). 


Wenn du es nicht glaubst, dann 
mdge mein verstorbener Vater (meine 
verstorbene Tochter, mein verstorbener 
GroBvater) kommen. 


Der Rechtsprecher hat darauf zu sehen, daB keinem Zigeuner durch 
Beschimpfung seiner Toten Unrecht zugefiigt wird: 


ja murs trum ti kousol nit je 
dzuwiadké miulen umgekért trum tr 


-RouSel je diubel je murséskren widé 
net sunst haurdu len durx tt wals- 
lena pen li. 


Ein Mann darf nicht die Toten 
einer Frau beschimpfen, umgekehrt darf 
eine Frau die eines Mannes auch nicht 
beschimpfen, sonst haue ich sie durch, 
daB sie sich walzen. 


4. Prastapen (Meidungsvorschriften). 


a) Die Frau als Ursache der magischen Verunreinigung. 


hié holt frihéy men trujé 
farajés i polt Roti unt polt kati ton 
faras men holt an kou gap unt koy 
atsas térdi. unt koj fangras holt an 
ti kerél un ton déalis mu dat gaj- 
géntsi ti parol. mu phral dzalis 1 
nijala  kras 
mingt gééki bit ti naj dzwais. 
wendara. 

kaj méndi ti préjla tSumount 
téjli unt ti Stajgéjla 1é dzabél pral 
lalis men bitér nit. Réuwé tSvwra 
men wek. ti préjla tSumouni tegli 
ti dala ié murs pral kouwé hi nit 
prastu. 

mangi ti préjla holt miru 
khiléskéru maru téjli un ti hi Rhé- 
mouni drej didwiéndé tona hi kouwé 
prastu. ti ht lu kokvés un ti hi 
hék drej un ti hi préjtsoudu, ton hi 


lu nit prastu. 


kana faréjla kéuwé ap 1 fotda 
unt battréjla “kéti ap koja fotda. 


Wie wir halt friiher herumfuhren 
bald da und bald dort, dann fuhren wir 
halt in das Dorf und dort blieben wir 
stehen und dort fingen wir halt an zu 
kochen. Und dann ging mein Vater mit 
den Geigen zu handeln, mein Bruder 
ging mit den Regenschirmen. Und im 
Sommer verdienten wir uns soviel, da} 
wir im Winter leben konnten. 

Wenn etwas bei uns herunterfallt 
und wenn eine Frau dariiber schreitet, 
nahmen wir (es) nicht mehr. Das werfen 
wir weg. Wenn etwas herunterfallt, wenn 
ein Mann dariiber geht, das ist nicht 
prasto. 

Wenn mir halt mein Butterbrot 
herunterfallt und wenn jemand von den 
Frauen (im Wagen) drin ist, dann ist 
dieses prasto. Wenn er allein ist und 
wenn keine drinnen ist und wenn (der 
Boden) aufgerieben ist, dann ist es nicht 
prasto. 

Jetzt fahrt der auf das Feld und 
arbeitet dort auf dem Feld. Dort auf 
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Réti ap koja fitda priés mangi 
isumouni téjli, Rouwé hi érlaxu, 
wajti 40] nit kotér dziés. 
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dem Feld fiel mir etwas herunter, .das 
ist ehrlich, weil sie nicht dort gegangen 
ist. 


Fiir diese Vorschriften ist zu bemerken, daB sie nur fiir Manner gelten. 
Eine Frau wird durch die Unreinheit der Gegenstande nicht betroffen, sie 
darf z.B. eine Zigarette vom Boden autheben und weiterrauchen. Auch 


Knaben bis zu zehn Jahren ,nehmen nichts an“ 


vorschriften nicht beachten. 


mu dat wtés kaj mandi unt 
himtés mande ié diklu unt méj naj 
dém lis nit ku diklu wa] tt Sun 1é 
dzuwéel pral détés. unt ti prajs 
mangé lu nit téjli ton démis mej 
hou diklu Sun tutt wa] ¢ érlégu 
ways lu. 

ti prola ié voj tli un ti 
diala 1é diiiwél pral, pa wila kuj 
v6] wek witsérdi odé an 1é pani; un 
kun kol vojaha xala ko hi pals 
tsidu. 


ti tSouwdla 1é diuwél péste 1é 
gat ddé 1é xdlo an 1é lawura un ti 
tSouwol pis ié mur an kdj lawtra 
pa hi lu pali t8idu. ti kémél ti wél 
lu papi éerlugu, pali un ti wen 2é 
por phin murs an 1é kirtsimé un 
kvané lis papi érlugu. ti xdli jek 
grajsku mds odé ditiklésku mas odé 
murgjengu mas, kéuwée hi nina 
prasto. 


, d. h. miissen die Meidungs- 


Mein Vater kam zu mir und wollte 
von mir ein Tuch. Und ich konnte ihm 
das Tuch nicht geben, weil schon eine 
Frau dariiber gegangen war. Und wenn 
mir es nicht hinuntergefallen ware, dann 
hatte ich das Tuch schon dir gegeben, 
weil es ehrlich ware. 

Wenn ein Loffel herabfallt und 
wenn eine Frau dariibergeht, dann wird 
dieser Loffel weggeworfen oder in ein 
Wasser ; und wer mit diesem L6ffel iBt, 
der ist ,,zuriickgesetzt“ (Glimpfausdruck 
fiir prasto). 

Wenn eine Frau sich ein Hemd 
oder eine Hose in einem Waschbecken 
wascht und wenn sich ein Mann in die- 
sem Waschbecken wascht, dann ist er 
,zuriickgestellt“. Wenn er wieder ehr- 
lich werden will, dann miissen ein paar 
alte Manner in ein Gasthaus kommen 
und sie machen ihn wieder ehrlich. Wenn 
einer Pferdefleisch oder Hundefleisch 
oder Katzenfleisch iBt, der ist auch 
prasto. 


b) Hunde, Katzen, Pferdeschlachter. 


kek diuklu xala gla mari 
Siri nit waj ti kéuwé 12 déingelu 
diuklu hi. té khdtsa hi ié divingéli 
fiya. 

mej xdué guspeléja odé 1 
dzukél pali hom mej pali t8&ido 
(= prasto). 

i& kuspalés tref ti del jek 
widé kek wdst dudé ti xdl jek lésté 
tSumount, kou wejs nina prdslu 
vikévdu. ti léjs jek léner Siri dn 


Kein Hund iBt aus unserem Ge- 
schirr, weil er ein ,,hiindischer“ Hund 
ist. (Ubersetzt wurde : ,,grausiges Vieh“.) 
Eine Katze ist ein hiindisches Tier. 

[Wenn] ich mit einem Pferde- 
schlachter esse oder einen Hund, dann 
bin ich ,,zuriickgestellt“ (prdasto). 

Einem Pferdeschlachter darf einer 
auch keine Hand geben oder wenn einer 
von ihm etwas i8t, der wiirde auch fiir 
prasto erklart. Wenn jemand ihr Ge- 


Volkskundliche Sinti-Texte. 


wénés li girth tstwati dudé khétani 
phagati. Brey 

kek dzithlésku unt murgéngu 
mas tréf di wejs widé nit xdlu. tt 
wejs 1é gray nasélu un ti mukérles 
les jek vat kouwé his nina pali 
tsidu un ti vetédiés lu dadurx péské 
grays tref di kerdiés lu kau kouwé 
_ wide net. ten kaj hi nur ié fixener 
vdteskréské biti odé 1é grdjenger 
petaleskréské biti. tr férékdl 1é 
gray un ti lel jek ¢ halftéru tejli odé 
t kapa so hi jek nina prastu. tr 
farol 12 kuSwolesko wurdun un ti 
basol pes tek prey, hi lu prastu. 
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schirr angreifen wiirde, wiirde es weg- 
geworfen oder zerbrochen. 

Hunde- und Katzenfleisch darf 
auch nicht gegessen werden. Wenn ein 
Pferd krank wiirde und wenn es einer 
zur Ader lieBe, der ware auch ,,zurtick- 
gesetzt“ und wenn er dadurch sein Pferd 
retten wiirde, darf er diese Sache auch 
nicht machen. Denn das ist nur die 
Arbeit eines Tierarztes oder die Arbeit 
eines Hufschmiedes. Wenn ein Pferd 
verreckt und wenn einer das Halfter her- 
unternimmt oder die Decke, so ist einer 
auch prdsto. Wenn der Wagen eines 
Schinders fahrt und wenn sich einer 
daraufsetzt, ist er prasto. 


pali tSidu (,,zuriickgesetzt“) ist natiirlich eine euphemistische Um- 


schreibung fiir das eindeutige prdsto. Eine Zigeunerin erklarte mir, daB pali 
i8idu der echt zigeunerische Ausdruck sei, wahrend prdstw ,mehr deutsch” 
sei. Die Zigeuner wahnen iiberhaupt, daB die Ausdriicke ihrer Alltagssprache 
auch von den Deutschen verstanden wiirden, und bedienen sich daher gern 
der mehrdeutigen Umschreibungen dafiir, wenn sie nicht verstanden werden 
wollen. 

Merkwiirdigerweise zahlt jedoch das Schwein nicht zu den »grausigen™ 
_Tieren. Auf eine Frage danach erhielt ich die folgende Erklarung von unge- 


wollter Komik : 


miangi priés 1é diklu téjlr unt 
nastés 1é balu pral kouwé diklu un 
waj ti kou dtklu dandédiés lis kana 
his kouw diklu pas. 


Mir fiel ein Tuch herunter und es 
lief ein Schwein tiber dieses Tuch und 
weil es dieses Tuch zerbiB, da war das 
Tuch jetzt entzwei. 


c) Verhalten in der prastapen, Ansteckung durch diese. 


ti wejs amol kau kéuwé glan tr 
xdl 1é mur§ saj ditiwiata hou komt 
nit rdjn hi kou wejs pali tSidu unt 
tvéf di xdls kek leha. ani wirta un 
ti bejséjs lu ap 1é wawér tisa unt 
kek tref ti piejs tran lesku glazu. 
kek vakréjs leha bis ti kau kouwe 
u t&dtSapasku vom vnté rvoudola 
unt papi érlizu krél lu. tol kow 


Wenn einmal die Sache vorkam, 
daB ein Mann (zubereitete Speisen) von 
einer solchen Frau iBt, die noch nicht 
rein ist (Wd6chnerin), der wurde ,,zu- 
riickgesetzt“ und keiner durfte mit ihm 
essen. Im Wirtshaus muBte er an einem 
anderen Tische sitzen und keiner durfte 
aus seinem Glase trinken®. Keiner 
sprach mit ihm, bis daB der Rechtspre- 


' 8 In den Stammgasthausern der Zigeuner wurden diese unreinen Glaser mit einem 
Zeichen (Bindfaden) versehen, um einer Verwechslung vorzubeugen. 
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tsiru féddnes oft djnigt bérs. 


ti his émol jékés 1é bari xdulr 
ap péské fajntéski un ti wejs léské 
lu kek wawé Roumaha mt an pal 
anéjs lu féidénu kouwu ap léste 
prej ti wol lu pali tSidu. ti anejs 
les lu pali kééki dir pa® wejs kau 
kéuwé pas 1 t&SatSapdsker roméste 
pali wéjs kau kouwé erst unté rou- 
dénu. ti his t&Satiu his kouléské 
baxt. his oubé nit tsatsu pal wes 
hou jénugu pali tsidu hou ap kol 
wawrésti kau kéuwé unsuldigés 
prey andiés. 


ti dzdlés 1é dzubél pral kéra- 
paska Siri wénés li girtk tsiwadi 
6dé te murséska stadi ti Strajfeys li 
blous peské tsouxaha an weéjs li 
khetént tsind: unt gintk witsérdr. 
grajsku mas wejs an 7% tselt sin- 
tenger Stamma nit xalu. koun les 
xdlés his prastu. ap kouwé rikrejs 
1 tséli Stamma unt kek tref ti xals 
léjha. ti xals jek léjha his kouwé 
nina pali tsidu. nit émodl dran 
léské Siri tréf di xdls jek. Roun an 
u btstépen dran lénger Siri xdlés his 
nina praslu. pas kau kéuwa wanes 
ouft bit manus unsuldiy dran. 


Das versehentliche Ubertreten der Vorschriften schiitzt also nicht vor - 
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cher die Sache untersuchte und er ihn 
wieder ehrlich machte. Unter dieser Zeit 
vergingen oft einige Jahre. 

Wenn einmal einer einen groBen 
Zorn auf seinen Feind hatte und wenn 
er ihm mit keiner anderen Sache etwas 
anhaben konnte, dann brachte er ver- 
schiedene Sachen iiber ihn auf, damit 
er ,,zuriickgesetzt“ wiirde. Wenn er es 
wieder weiter verbreitete, dann kam die 
Sache vor den Rechtsprecher. Dann 
wurde die Sache erst untersucht. Wenn 
es richtig war, war es sein Gliick. War 
es aber nicht richtig, dann wurde der- 
jenige ,,zuriickgesetzt“, der iiber den 
anderen diese Sache — unschuldig — 


-aufbrachte. 


Wenn eine Frau iiber Kochgeschirr 
trat, wurde es weggeworfen oder wenn 
sie einen Mannerhut bloB mit ihrem Rock 
anstreifte, wurde er zerschnitten und 
weggeworfen. Pferdefleisch wurde im 
ganzen Zigeunerstamm nicht gegessen. 
Wer es aB, war prasto. Von dem riickte 
der ganze Stamm ab und keiner durfte 
mit ihm essen. Wenn einer mit ihm aB, 
war der auch ,,zuriickgesetzt“. Nicht 
einmal aus seinem Geschirr durfte einer 
essen. Wer in der Vergessenheit aus 
deren Geschirr aB, war auch prasto. 
Durch diese Sache kamen oft viele Men- 
schen unschuldig drein. 


der Strafe. Anders verhalt es sich bei Unwissenheit. Erfahrt jemand nach- 
traglich, daB er mit einem Manne in Beriihrung gekommen ist, der prdsto ist, 
so ist bei ihm keine ,,Ansteckung“ eingetreten. Bemerkenswert, daB hier die 
urspriingliche magische Betrachtungsweise vor der Logik der Moral kapitu- 


liert hat. 


tt his émédl koj falla ti his ié 
famtlia prasli wejs sdkénéski phenlu 
koja ti koja famtlia hi prasli (pali 
tStdt). ma xdn lentsa nit koun 
lentsa xdla pral kau kéuwé hi nina 


° Kurzform fir pali. 


Wenn es einmal der Fall war, daB 
eine Familie prdsto war, wurde jedem 
gesagt, die und die Familie ist prdasto 
(,,zurtickgesetzt“). EBt nicht mit ih- 
nen, wer mit ihnen iBt iiber diese Sache 
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pali tSidu. tu tréf tt xas leja nit, 
tu tréf ti pijéjs léha- mit ti kek 
pimdskert tréf tt prjéjs Sun gor net. 


(= trotz dieser Mahnung) ist auch ,,zu- 
riickgesetzt“. Du darfst mit ihm nicht 
essen, du darfst mit ihm nicht trinken 
und eine Zigarette darfst du schon gar 
nicht rauchen (wortl. trinken). 


d) Wochnerin, Hebamme. 


prastlu hi pas méndi vé dzu- 
wél té we lt ndséli unt té xala 
lakro rom lata. ti ht laku rom an 
1 nouta, hi les kek ménSu, pali un 
ti xdl 70b u éngatu diwis péské 
vomiata, kuj naj twee) lis kek 
niyt pali. 


prasto ist bei uns : Wenn eine Frau 


_ entbunden hat und wenn ihr Mann von 


ihr.(zubereitete Speisen) it. Wenn ihr 
Mann in Not ist, er hat keinen Men- 
schen, mu8 er am neunten Tage von 
seiner Frau essen, da kann ihn keiner 
(deswegen) ,,zuriicksetzen“. 


Sonst dauert die ,,Quarantane“ der Wéchnerin sechs Wochen, vel. 


oben S. 228 f. 

té wél li i gadin (louli gadzr) 
an u wagu unt tapérél li u gsint an 
unt o béub pali hun ti witsérds les. 


Wenn eine Hebamme (,,rote Baue- 
rin“) in den Wagen kommt und sie das 
Geschirr anfa8t und den Ofen, dann 
miissen wir ihn fortwerfen. 


Zu dem Ausdruck Iéuli gddZi vel. eine zigeunerische Bezeichnung fiir 
den Gendarm, /déulo gadZo, der rote »Nichtzigeuner“. Die Farbenbezeichnung 
soll hier den Grad der Gefahrlichkeit fiir den Zigeuner zum Ausdruck bringen. 


héjbamétsi tréf ti déjs kek 
mirsin kek wast. odé ti xajols jek 
ldta tSumini kou wéés péské tsé&jlr 


dkipdski nit érliyu kérdu. koj 


hébdmatsa (jagéli gad%i) ti léés li 
12 widéreska sndla an u wast tréf 
ti lejs la kek murS nit sigeder an 
u wast duni ti wol li tela tSoudr. 


Die Hebammen diirfen-keinen Man- 
nern die Hand geben. Oder wenn einer 
mit ihr etwas essen wiirde, der wiirde 
fiir sein ganzes Leben nicht ehrlich ge- 
macht. Wenn diese Hebamme (,,feurige 
Nichtzigeunerin“) eine Tiirklinke in die 
Hand nimmt, darf sie kein Mann friiher 
in die Hand nehmen, ohne daB sie ab- 
gewaschen wurde. 


Zum SchluB noch ein Beispiel dafiir, daB ein Gegenstand auch einem 
andern Gegenstand die schadliche Kraft mitzuteilen imstande ist, der dann 


auch prastapen verursachen kann. 


i vom té nel i stip am pésku 


muj pali hi lu pali tsidu wé té 


stwéla a romni pésku gat laa. 


Wenn ein Mann eine Nahnadel in 
seinem Mund halt, dann ist er ,,zurtick- 
gesetzt“, weil eine Frau ihr Gewand 
(Hemd) damit genaht hat. 


So verstehen wir auch die mehrfach bezeugte Furcht der Zigeuner vor dem 
Besen. Die magische Unreinheit des FuBbodens iibertragt sich beim Kehren auf 
dies Gerat, das damit ebenfalls imstande ist, einen Zigeuner prasio zu machen. 
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5. Rechtsprecher. 
a) Ehrlich-Erklarung. 


laki ddj his ié gadzi unt laku 
vom mujiés unt his nina 1é gadzu. 
hi liés papi romés unt kouwé his ré 
sintu unt kéki his li jek por bérs 
khéténit romédini. pala tSingerdiém 
pen li und ditén li auzandnd. job 
ziluéjs laha unt antés jek xoxopen 
ap lati prej. sou wtén li ouné dij 
prasti. ketki his li pral déjz bérs 
prasti obé jon dién papi khéténr 
und dzién papi khéténi prastr. 


pali wiés lu pharés nasélu 
unt ti mérol lu nit an u prasapen 
so dikéné li ti krén les la érliy bifor 
ti mérol lu. phat&sén li lésté papi 
hié dau kouwé his und latér unt 
palt besién pen an 1 wirta o phiin 
murs khétént unt kédién les ouné 
dijen érlugu. 

koj dzan u tséli murs an jek 
wirta unt kréna kou prasapen wrt. 
kou prastu hi lesku glazu anmer- 
kémén damit tt pryjél kek wawé 
drén™. unt hi kokérés pas i& wawé 
tisa béstu. hi térni murs an 7 wirta 
pali beséna pen kol térni nina khé- 
tént ap 1ék ttSu. pali féhandlén les 
li hté lonk j6b Sun prastu hi wnt ti 
hi kou phirt murs khlour mistu 
pali wol lu érliy kérdu pali léla 
kou phirédé kou prastu glazu unt 
pijolé draus. pali dol les lu kolé 
waweéréndi ti pijén Roulé nina draus. 
hiévé por pasél kouléngi nit miStu hi 
ti wtts Rouwé erliy kérdu pali pijéné 
li nit dran kou glazu. unt hi len nina 
jek phiirédér léngi mensénder pasel 
sou naj vikvénéli pali khlourén pra- 
sti. majsms diala pali baru maropen, 


Thre Mutter war eine Nichtzigeu- 
nerin und ihr Mann starb und war auch 
ein Nichtzigeuner. So nahm sie wieder 
einen Mann und der war ein Zigeuner und 
so waren sie ein paar Jahre zusammen 
verheiratet. Dann stritten sie sich und 
gingen auseinander. Er war eiferstich- 

“tig auf sie und brachte eine Liige tiber 

sie auf. So wurden sie alle beide prasto. 
So waren sie tiber zehn Jahre #rasto, 
aber sie lebten wieder zusammen und 
lebten wieder prasto zusammen. 

Dann wurde er schwer krank und 
damit er nicht in der prastapen sterbe, 
so sahen sie (zu), daB sie ihn ehrlich 
machen, bevor er stirbt. Sie fragten ihn 
wieder, wie jene Sache war, und sie und 
dann setzten sich in ein Wirtshaus die 
alten Manner zusammen und machten 
sie alle beide ehrlich. 

Da gehen die ganzen Manner in 
ein Wirtshaus und ,,machen“ die prasta- 
pen ,,aus“. Der prasto, sein Glas ist be- 
zeichnet, damit kein anderer daraus 
trinkt. Und er sitzt allein an einem an- 
deren Tisch. Es sind junge Manner im 
Wirtshaus. Dann setzen sich diese jun- 
gen auch zusammen an einen Tisch. 
Dann verhandeln sie tiber ihn, wie lange 
er schon prasto ist und wenn es den alten 
Mannern allen recht ist, dann wird er 
ehrlich gemacht. Dann nimmt der Al- 
teste das prasto-Glas und trinkt daraus. 
Dann gibt er es den anderen, daB sie 
auch daraus trinken. Sind ein paar dabei, 
denen es nicht recht ist, daB der ehrlich 
gemacht wird, dann trinken sie nicht aus 
dem Glas. Und haben sie auch einen Al- 
testen von ihren Leuten dabei, so kénnen 
sie wiederum alle fiir prdsto erklaren. Mei- 
stens entsteht dann eine grofe Schlagerei. 


"7 Diese richtig zigeunerische Ausdrucksweise wurde nachher unter dem EinfluB 


des Deutschen ausgebessert in drdus. 
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b) infam-prasto (= 


his émol kau tstwéli an u 
pbrasapén unt leskér romni aniés les 
prey ti tSardéalis la lu. unt pali 
vakédjum kol dziuwid unt tapérd- 
jum la anu xdxopen. fardjum pas 
kolo wawé tSatSapdner murSéndi 
unt legédjum léngt kaw kouwé Rlor 
ti tapérdjum kol dsuwi-an u xoxopen. 
pali wiés lu wri tsirdénu dran u 
prasapen. suns mijdjs lu an u 
prasapen. suns wajés lu infam so 
long ti dzidedjs lu. also koma hiés 
no 1é bdxt ti tapédjum mej kou 
Réuwé ke&ki k&8ikt dn ti un ti Stej- 
nédtés les pali koj diubél dran tr 
phentes les li nur leski mutsfldjs 
damit ti prilen an té prasapen dran 
danut naj lél lu buté kek dznwra. 
ne kana klerdiés pes hté hintér- 
listigi saj dzubél hi ti lejs jek dzu- 
widké vaképen an. 

ti tamol® 1& mur§ ié roma- 
dini diuwia pa hi la kou t&atSapen 
naj dol li té tsoxa ton lesku mij. 
sau murs naj kérélé t8i dagégn un 
tSela prastu infam, wdjs ti lad u 
t§atSapen défir hi. diuwiénger gat 
ti hantioxa ti wéna khétni tSoudr 
hi infam prasapen. 


prasto auf Lebenszeit). 


Es war einmal der Tsiweli (Zigeu- 
nername) in der prdstapen und seine 
Frau hatte es aufgebracht, daB er... ° 
Und dann habe ich mit der Frau ge- 
sprochen und sie bei einer Liige ertappt. 
Ich fuhr zu den anderen Rechtsprechern 
und legte ihnen die Sache klar, da ich 
die Frau bei einer Liige ertappt hatte. 
Dann wurde er aus der prdstapen ,,her- 
ausgezogen“. Sonst ware er in der pra- 
stapen gestorben. Sonst ware er amfam 
gewesen, solange er gelebt hatte. Also 
war es noch ein Gliick, daB ich die Sache 
so geschickt angefaBt hatte, daB die 
Frau es wieder eingestehen muBte, da’ 
sie es ihm nur ,,zum FleiB“ gesagt hatte, 
damit sie in eine prdastapen hineinfielen, 
damit er keine (andere) Frau mehr neh- 
men kénne. Jetzt kann man sich erkla- 
ren (?), wie hinterlistig eine solche Frau 
ist, wenn einer Frauengerede annimmt. 

Wenn ein Mann eine verheiratete 
Frau liebt, dann hat sie das Recht, sie 
kann ihn mit einem Rock ins Gesicht 
schlagen. Ein solcher Mann kann nichts 
dagegen machen und bleibt infam prasto, 
weil sie das Recht dazu hat. Wenn 
ein Frauenhemd und ein Handtuch 
zusammen gewaschen werden, ist es 
infam prastapen. 


c) dadeskru wast, ,,Rechtsprechergewalt“. 


man hi dadeskru wast. man 
naj t8l mo dadeskru wast ti mukau 
mangi mej t8i palal ti rakrol unt 
naj stakévol mangi kek tSitseq pre]. 
pali hi man ma rvexta ma daskér 
wastéskt. 


Ich habe das ,,Recht des Vaters“ 
(wortl. ,,Hand"). Mir kann das Recht 
(die Gewalt) meines Vaters (nur) bleiben, 
wenn ich mir nichts nachsagen lasse und 
mir keiner mit irgendetwas (mit einem 
Vorwurf) auftreten kann. Dann habe ich 
das Recht (zur Ausiibung) der Gewalt 
meines Vaters. 


8 Die Bedeutung wurde mir durch die UWbersetzung ,,in den Keller steigen” 


angedeutet. 


9 Variante des Siidwestdialekts fiir Ramel. Der Ersatz des Gutturals stammt 


_ wohl aus der Kindersprache. 
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dadeskru wast wird also bei den Sinti Siidostdeutschlands nicht in dem 
sonst 1° belegten Sinn ,,unverfilschte Abkunft“ verwendet, sondern-bezieht 
sich allein auf die Rechtsnachfolge des Sohnes eines Rechtsprechers in der 
Bedeutung der oben angefiihrten Ubersetzung. Zur Stellung eines Recht- 
sprechersohnes vgl. auch noch den folgenden Bericht : 


wiém émol an u -béjmi wri un 


koj wjdm pas kol ldlért sinténds ta 
koj his 1é murs prasto, wajs ti 1é 
diuwia tSuriedtés lu. kou rom hi 
Sun trin bers an u prastapen au 
wajs tt léngeru ajgenu manus his 
naj kédéan les nit érligu. tt meq 
homis toski ie t8éwu mit 22 jor U4 
unt koulo sinti dikéan sofért ti 
hom mej té dasku tsdwu unt tsié- 
déan man glaj glén unt ti wap 
kérki latsu ti krap kou prasapen 
wrt. wajs tv unprdinkt 1é unpar- 
tajisu wri naj krol les. jon biltrén 
pengi baré éré drain ti wités 1é 
isatsépdskéru tSdwu ti kérol dau 
kéuwé wrt. 


Ich kam einmal nach Bohmen hin- 
aus und dort kam ich zu den béhmi- 
schen Zigeunern. Und dort war ein 
Mann frdsto, weil er eine Frau mit dem 
Messer gestochen hatte. Der Mann war 
schon drei Jahre in der prastapen, aber 
weil es ein Familienangehériger war, 
konnten sie ihn nicht ehrlich machen. 
Und ich war damals ein Junge mit 
22 Jahren und die Zigeuner sahen so- 
fort, daB ich eines Vaters Sohn war und 
zogen mich gleich vor und (baten), daB 
ich so gut sein mdge, daB ich die prasta- 
pen ,,ausmachen™ sollte, weil unbedingt 
(nur) ein Unpartelischer es ausmachen 
konne. Sie sahen (wortl. ,,bildeten sich 
ein’) eine groBe Ehre darin, daB eines 
Rechtsprechers Sohn kam jene Sache 
,auszumachen™. 


d) Ausnahmefalle. 


ti wela jek bitswingamen te 
xadl lu je prasti manuséé haftél 
leski t8i. ti phénol jek t&i je wawée- 
véski dafon te hi lu prastu naj xdlés 
saku lehe ddleski préla kek prasapen 
ways ti tt diinis lu. an Je matapen 
wola kek prasapen tsi dnlinu. widé 
kek tSiwéndé ti. diuwiéigu rd- 
kapen wola nit in anXprux linn. 


Wenn einer gezwungen wird, daB 
er mit einem #rasto Menschen iBt, haftet 
ihm nichts (an). Wenn einer einem an- 


-deren nichts davon sagt, daB er prasto 


ist, kann jeder mit ihm essen, jenem 
»fallt" keine prdstapen, weil er nichts 
gewuBt hat. In einer Trunkenheit wird 
keine frdstaben angenommen. Auch 
von keiner Frau. Frauengerede wird 
nicht in Anspruch genommen. 


0 Vgl. E. Hrxatr, Einfihrung in die mitteleurop. Zigeunersprache, Leipzig 1940, 
p. 34 s.v. Abkunft: hi tut (oder tuke) d. w.? ,,Bist du ein reinrassiger Zigeuner ?“ ; 
F. N. Frycx, Lehrbuch d. Dial. d. deutschen Zigeuner, Marburg 1903, p. 94s. v. wast: 


,unverfalschte Abkunft“. 


™ Das Zahlwort wurde deutsch ausgesprochen. 
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Les Wa lu euru. 


Par les RR. PP. SCHEERDER et TasTEVIN, C. 5S. Sp. 


Sommaire: 


Présentation par le R. P. TasTEvIn. 
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a) Le pays. 

b) La population. 
2. L’organisation sociale. 
3. Les clans. 
4, Légendes et histoire. 
5. Rites de la naissance. 
6. Les noms. 
7. Les rites de puberté. 
8. Les fiangailles et le mariage. 
9. Les noms de parenté. 
10. L’habitation. 
11. La vie de famille. 
12. La biére indigéne. 
13. La loi de succession. 
14. La religion. 
15. Les magiciens: devins, guérisseurs et exorcistes. 
a) L’invocation du nom d’un ancétre. 
) L’imploration de la pluie. 
) La divination de l’origine d’une maladie, ou de tout autre malheur. 
d) L’exorcisme d’un esprit possesseur. 
) Les ordalies. 
) Les amulettes et les talismans. 
g) La divination par les particuliers. 


o 


is) 


™ 


16. Les devinettes. 
17. Un conte : Histoire du Gagnant et du Roi. 


Appendice : Une liste de clans et sous-clans Wa lu guru. 


N. B. La Rédaction tient 4 souligner qu’elle n’entend pas approuver les inter- 
prétations étymologiques données par le R. P. Tastevin ; celles-ci doivent étre con- 
sidérées comme propres a leur auteur, vu qu’elles sont trés discutées. 
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Présentation 
par le R.P. TastEvin, professeur d’Ethnologie a l'Institut Catholique de Paris. 


Les notes qui suivent ont été recueillies par le R. P. SCHEERDER, 
missionnaire hollandais, pendant neuf ans de séjour dans |’Uluguru, au vica- 
riat apostolique de Bagamoyo, aujourd’hui de Morogoro. Il m’a prié de les 
retoucher et de les rédiger. Je l’ai fait en respectant autant que possible 
Yoriginal qui m’a été soumis: je ne crois pas en avoir altéré le sens ni la 
portée, sauf en ce qui concerne le terme Mlu-n-gu, Celui (de) la force, mot 
équivoque qui ne représente pas toujours la Divinité Supréme comme sem- 
blait le croire mon jeune confrére. En parcourant les divers vocabulaires 
bantous, on trouve ce qualificatif appliqué tour a_ tour a Dieu, aux morts 
redoutables, au poison, au manioc amer dont le suc est un poison, et qui, 
par ailleurs, est substantiel et source de force, aux courges dont les pépins 
sont a la fois tres nombreux et non moins nourrissants, a des vases de compo- 
sition ou de contenu magique, etc. 

Cette étude apporte des éléments nouveaux 4 l’excellent article publié 
en 1933 par le R. P. WALLIs, dans les « Etudes missionnaires », sur cette 
méme tribu, et dont le R. P. SCHEERDER s’est certainement inspiré, tout en 
considérant la question sous un jour différent et en poussant plus loin ses 
investigations. Le travail du R. P. WALLIS garde toutefois tout son intérét. 
Il projette une lumiére éclatante sur les secrets de l’organisation politique 
et familiale des sociétés bantoues. 

L’étude présente était accompagnée d’un essai de grammaire ki lu guru 
et de vingt-six contes en dialecte ki lu guru. La publication de ces notes 
supplémentaires a encore besoin d’une mise au point ou de traduction. 

Dés maintenant je présente les devinettes et un spécimen de conte, 
J'ai transcrit le texte indigéne d’aprés la méthode analytique qui me parait 
plus rationnelle et plus compréhensible —- au moins pour les profanes — 
que la méthode agglutinante universellement en usage. Chacun pourra ainsi 
se rendre aisément compte du chemin de la pensée indigéne, plus lent, 
plus diffus, mais aussi plus précis que dans nos langues. On verra du 
méme coup que le raisonnement du Noir suit la méme logique que le 
nétre, quoique le domaine du merveilleux, de l’inexplicable, et partant 
le nombre des vérités premiéres qu’on ne discute pas, soit pour lui beau- 
coup plus étendu que pour nous. 


1. Introduction. 
a) Le pays. 


L’U lu-guru, Pays de la montagne, est une petite région montagneuse 
du grand plateau que forme le territoire du Tanganyika. Elle est située entre 
les 37°30’ et 38° de longitude orientale et s’étend du 6°30’ au 7°30’ de lati- 
tude méridionale. 

Alors que la plaine d’ou elle émerge ne dépasse que de 200 m le 
niveau de la mer, 1’U lu-guru dresse plusieurs pics au-dessus de 2000 m, et 
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entre ces pics s’étendent deux plateaux ondulés qui atteignent lun, le Lukwa- 


“n-gule, la hauteur de 2600 m, l’autre, le Lu Kongo, l’altitude de 1800 m. — 


Les principaux pics sont le Kia Ma-n-du? (2800 m), le Ka-mbaku 
(2700 m), le Lu swa (2400 m) et 1'U-panga (2100 m). : 

De ces hauteurs découlent de nombreux cours d’eau qui enserrent 
l’U lu-guru dans un réseau liquide. Aucun n’est navigable, car leur course 
est trop courte et partant torrentielle. Leur lit est encombré de rochers et 
parsemé de chutes. De mars 4 mai, pendant la saison des pluies, la plupart 
ne sont que difficilement guéables et seulement par intervalles. 


Les plus importants de ces cours d’eau torrentiels sont le Fi zi-go *, 


le M-geta, le N gere-n-gere, le Mvu-ha, le Mba-kana. 

La végétation forestitre commence a une certaine hauteur pour s’élever 
jusqu’au rebord des hauts plateaux. Ceux-ci forment une savane a herbe 
courte, parsemée de quelques bosquets. Le gibier n’y est pas abondant. 

La montagne tombe brusquement sur la plaine du cété du nord, c’est- 
a-dire du cété de Morogoro, capitale de l’U lu-guru; mais dans les autres 
directions, elle s’abaisse lentement sur une distance de cinq heures de 
bonne marche. 


Les missions de Mso-ngozi 4 l’ouest, de Tunu-n-gue a lest, et l’ancien _ 


poste d’administration de Kissaki au sud se trouvent dans la plaine. Celle-ci 
est en général peu peuplée : c’est une savane de hautes herbes, parsemée 
de quelques arbres. 

Les voisins immédiats.des Wa lu-guru sont : a l’est les Wa kami, au 
sud les Wa kutu. A une distance plus considérable, séparés d’eux par une 
immense savane ot. les Wa lu-guru descendent peu a peu, a la recherche 
de nouveaux terrains, on trouve, au nord-ouest les Wa sagara, et au sud- 
ouest les Wa mbu-n-ga 3, plus connus sous le nom de Wa vi dunda (Ceux 
des collines). 


b) La population. 


Les dialectes parlés par ces voisins different assez du ki lu-guru pour 
_ qu’a la premiére rencontre ils ne s’entendent qu’avec peine ; ils lui ressem- _ 


blent pourtant suffisamment pour quiils arrivent 4 se comprendre. 

Le ki lu-guru est un dialecte bantou, assez diversifié du ki swahili, la 
langue officielle du territoire, qui est le parler propre des habitants de la 
cote ou sahel. La plupart des femmes et les enfants ne comprennent pas le 


ki swahili. Le ki lu-guru présente des formes archaiques trés prononcées, . 


* Ki, Celui, est un pronom qui désigne le pic lui-méme. Ma-n-du, Celui ou Ceux 
du du, suivant que Ma est un pronom de dignité ou un pronom pluriel, désigne un ou 
plusieurs détenteurs de puissance redoutable, demeurant sur le pic. 

* Celui des forts, c’est-a-dire qui est habité par des esprits. Notez dans les noms 
suivants les racines nominales ge = go = ka = ha qui toutes suggérent la méme 
préoccupation, 

* Mbu-n-ga: ce (de) la force, de l’énergie mystérieuse qu’on peut comparer 
au mana des Océaniens, est un nom dont, sous des formes qui varient légérement, se 


réclament de trés nombreuses populations bantu. Ex. E wondo, Vi mbu-n-du, Banya 
bu-n-gu, etc. 


oP) ee a a ee 
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qui sont du plus haut intérét pour l/histoire du bantou. Signalons, pour étre 
précis, les articles composés gumu, gama, au lieu de umu, ama, mu, ma, et le. 
pronom ma, celle, pour le féminin, en opposition a miu, celui, pour le masculin. 

Les Wa lu guru constituent l’une des trente-six tribus principales 
du territoire du Tanganyika, qui en compte cent trente-sept. Ils sont établis 
au centre nord de la province maritime d’Iringa, l’une des neuf divisions 
administratives du territoire. Leur centre principal, Morogoro, qui porte leur 
nom au singulier, se trouve sur la ligne de chemin de fer qui traverse le terri- 
; toire de Dar-es-Salam 4 Kigoma, sur le lac Tanganyika. I] est situé a 530 m 
d’altitude, sur un plateau, au pied du massif du Lu Guru (la grande montagne) 
de 2000 m environ, auquel la tribu doit son nom. Wa lu Guru signifie en effet 
« Ceux de la grande montagne ». Is ont en face d’eux, au nord, et dans la 
méme province, les Wa ka Guru, qui sont « Ceux de la petite montagne ». 
Les articles de catégorie bantous, Jw et ka sont respectivement le premier 
augmentatif, le second diminutif. Il existe aussi des Wan guru qui habitent 
les hauteurs moyennes. Un recensement de date récente les évaluait au 
nombre de 92 400 ames. 

Les Wa lu guru sont actuellement au nombre de 100000 environ. 
Ils se groupent en général en. hameaux comprenant de 5 a 20 maisons. La 
ot la population est trés dense, comme aux environs de la mission de Ma 
tombo, ces hameaux sont si rapprochés qu'il est difficile d’en déterminer 
les limites respectives. On les désigne d’aprés un accident du sol : colline, 
cours d’eau, rocher, arbre, etc. Ainsi Matombo, les mamelles, tire son nom 
de certains rochers qui, dans toute cette région, présentent souvent des formes 
pittoresques et fantasmagoriques. 

La plupart du temps les hameaux forment entre eux un cercle, ou 
s’étirent le long. d’une route ou d’un sentier ; quelques-uns, toutefois, se 
- trouvent trés isolés, surtout dans la savane et dans les avancées de la mon- 
tagne. Ils sont situés tant6t au sommet des collines, tant6t sur les pentes, 
tantét au fond des vallées. 

Morogoro, centre de |’administration coloniale et du commerce tenu 
par les Indiens, est une localité assez importante, la seule ot l’on trouve 
des maisons en pierre. C’est une station importante du chemin de fer de 
Dar-es-Salam au Tanganyika. Dans le reste du pays, seules les missions et 
quelques boutiques indiennes (duka) sont construites en dur. 

Chaque maison ne contient qu’un ménage. Certains vieillards pourtant 
demeurent avec leurs enfants mariés ; d’autres vivent seuls dans une hutte, 
auprés de leurs parents. On n’en trouve guére qui aient plus de 70 ans. 

La statistique démographique accuse une légére croissance du chiffre 
de la population et un plus grand nombre de femmes que d’hommes. La 
stérilité est un déshonneur ; la maternité est d’autant plus considérée que 
les enfants sont plus nombreux et mieux portants. Cependant les enfants 
ne se succédent que de trois en trois ans, d’une part, parce que l’allaitement 
dure pendant toute, cette période, d’autre part, parce que la mére porte 
partout son enfant sur le dos, méme au travail des champs. et a la danse, 
ce qui, pour elle, est une rude corvée. 
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Beaucoup d’enfants pourtant meurent au cours de la premiére année, 
par manque d’hygiéne surtout dans lalimentation. Les indigénes, pensant 
que le lait maternel n'est pas assez nourrissant, donnent dés les premiers 
jours de la bouillie a leurs enfants. 

Les polygames ont autant de maisons que de femmes. A la rigueur 
pourtant, deux femmes peuvent cohabiter sous le méme toit, pourvu qu’elles 
aient chacune son appartement. La polygamie toutefois est plutot l'exception ; 
elle est réservée aux détenteurs de l’autorité, qui sont aussi les plus riches. 
Rarement le méme chef aura plus de trois femmes. 

L’adultére est fréquent. Certains maris échangent entre eux leurs 
épouses. Il n’y a point de caste. Tous les Wa lu guru sont €gaux sous le 
commandement de leurs chefs attitrés. 

L’histoire des Wa lu guru n’a pour sources que des traditions orales, 
dont les plus anciennes ne semblent pas remonter a plus de 200 ans, époque 
ott les ancétres auraient occupé les montagnes de |’Ulu-guru. Ils auraient 
émigré de lest et du sud-ouest, régions de Ki berege et de P’ale-Ula-n-ga, 
a la suite de guerres et de famine. Chaque chef de clan dont on cite le nom 
aurait conduit ses parents dans un site déterminé, qu'il aurait défriché et 
ot: il se serait établi avec son clan. Il semble que le pays fut jusqu’alors 
inhabité. La tombe de ce premier ancétre est toujours connue: c’est 1a 
que ses descendants viennent offrir leurs sacrifices dans les occasions les 
plus solennelles. 

La population vit surtout de l’agriculture. La chasse n’est qu’occasion- 
nelle. L’élevage de chévres, moutons et poules sert surtout de monnaie pour 
le paiement des dots et pour l’acquittement des amendes. Plusieurs ont deux 
terrains de plantations, et parfois deux résidences correspondantes : lune 
dans la haute montagne et l’autre dans la vallée, 4 deux heures de marche 
l'une de l’autre. En haut on cultive le manioc (mi hogo), le mais ou blé d’Inde 
(m hindi), les tubercules (vi azi et mi bogwa), les legumes (mboga) ; en bas, 
le sorgho (m tama), le riz (mpu-n-ga), le haricot (kunde), ’embrevade (ma-n-ge 
mbu az). De la un va-et-vient continuel. 

Les Wa lu guru sont trés pacifiques. Ils n’ont pas d’armes pour se 
battre. L’arc, la fléche et le bouclier n’y sont connus que de nom. Leurs 
lances (mt kuki, mi goha) sont plutét des insignes de virilité et, a l'occasion, 
des armes pour se défendre contre les fauves. 

Dans la montagne on ne trouve que les singes (wy ani, hoko) et le 
sanglier ( gurvwe), qui ravagent les champs, le renard (fw-n-go), les chats 
sauvages (kt zongo et n ghanu), la martte (ki kwiri) et l’aigle (lu ma-n-ga) 4, 
qui s’attaquent aux troupeaux et aux poules. 

Dans la plaine il y a des lions (si-m-ba), des léopards (cuz duma), des 
éléphants (te-m-bo ou ne-m-bo), des buffles (ny ati ou n gombe), des rhino- 
céros (faru), ete. é 


4 
Notez que les mots ma n ga, fu-n-go, mpu-n-ga, ma-n-ge ont, au fond, le méme 


‘sens : ce qui est fort ou fortifiant. Il s’agit de cette énergie mystérieuse qui comprend 


aussi bien la sagesse, la ruse, que la force brutale, diversement répartie entre les créa- 
tures et dont la somme est en Dieu Mu-n-gu. g , 
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Pendant la saison des pluies, ces animaux pénétrent assez profon dément 
ue la région des contreforts de la montagne ; le lion et le leopard y restent 
méme toute l’année en certains endroits. On leur dresse des chausse-trapes 
pour les y faire tomber et les tuer sans danger. 

Les Wa lu guru circulent beaucoup avec un coutelas recourbé a la 
pointe (mu-n-du ou se-n-go 5). Il peut leur servir d’arme & l’occasion, mais 
c’est surtout un outil pour toutes sortes de travaux : abattre les taillis, couper 
les tiges de manioc, sarcler les herbes ou cueillir les épis, éplucher un tuber- 
cule ou une canne a sucre. 

Souvent aussi, surtout quand ils.sont seuls, les Wa lu guru se pro- 
ménent en jouant d’un petit instrument, le kil’imba *, composé d’une rangée 
de petites tiges de fer de dimensions varices, qu’ils font vibrer en les faisant 
basculer autour d’un axe commun. Elles sont fixées sur une petite caisse, 
ou sur une calotte de demi-calebasse, pour en amplifier le son. 

Sans étre musiciens, ils possédent pourtant quelques instruments a 
cordes : le pa--go, qui est une sorte de luth ; le cz n-gwe-n-gwe, un violon 
trés primitif, et le -ze-n-ze, une espéce de mandoline. Dans les danses pour- 
tant, il n’y a de place que pour les tambours. . 

Doués de peu de caractére et d’énergie, les Wa lu guru sont trés attachés 
a leurs coutumes et manifestent peu d’attraits pour le progres. 


2. L’organisation sociale. 


Les Wa Iu guru sont organisés en clans (% koo ou ku n-gungu), c’est-a- 
dire en groupements d’individus qui se réclament tous du méme ancétre 
male. Cet ancétre aurait été le frére ainé, le chef de famille de ses sceurs, 
qui ont enfanté, par descendance utérine, tous les membres du clan. Il est 
donc le premier chef du clan, mais non son premier ascendant, puisque aucun 
membre du clan ne descend de lui par génération. Il porte dans la langue 
du pays le nom de m jomba, qui est celui de l’oncle maternel, du chef de 
famille d’un groupe de fréres et de sceurs. Quelle que soit 1’étymologie de ce 
nom, il semble qu’il soit une forme dialectale de celui qui désigne le soleil 
et Dieu lui-méme en divers dialectes bantous, sous les formes: I Ruwa, Ka 
Zoba, E hoba, Job, Rubana, depuis V’Océan Indien jusqu’a 1’Atlantique 
ce qui confirme sa signification premiére de Chef ou de Grand’. 

Il est facile de se rendre compte de la raison fondamentale de cette 
reconnaissance de la seule parenté utérine. La descendance par les femmes 
est une garantie certaine de la communauté de sang. On ne peut pas en dire 


5 Ces deux termes composés sont une autre illustration des notes précédentes : 
gu, go, ga, ge et du, da sont entre autres les principales formes que prend en bantou 
l’expression du concept de l’énergie, ou de la force primordiale sous ses différents aspects. 
Le premier élément est l’un des tres nombreux pronoms des langues négro-africaines, 
et le second, celui qui fait la liaison, est un article de catégorie. 


6 Ce mot signifie « ce qui chante ». 
7 Dans le complexe rvuba, soba, zoba, job, hoba, jomba, le radical nominal inva- 
riable est ba. Ru, so, ho, etc., sont des formes dialectales du pronom démonstratif Ju, se, su. 
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autant de la descendance masculine, a cause des relations sexuelles clan- 
destines, toujours possibles. ' 

Les hommes, toutefois, n’ont pas renoncé & mettre pour ainsi dire 
leur marque sur les enfants dont ils sont réellement ou légalement le 
pere. Ils obtiennent ce résultat en imposant a leur progéniture un nom qul 
est la propriété de leur clan personnel et qu’on appelle pour ce motif m 
tala wa baba. 

Toutefois, les enfants relevent plus de leur oncle maternel, de leur 
m jomba, que de leur pére. 

En effet, il appartient au m jomba de régler les questions qui divisent 
ses neveux utérins. Il doit étre consulté a l’occasion de leur mariage. Il a 
droit A la moitié de la dot versée par ceux qui épousent ses niéces utérines. 
C’est un neveu utérin (m puawe), et non un fils, qui hérite des fonctions et 
des charges honorifiques d’un dignitaire. 

-Les noms de grands ancétres sont la propriété du clan : on ne peut 
se les faire imposer (ku tambika i gina) que si l'on descend par les femmes 
d’une sceur de ce grand ancétre. 

Les propriétaires légitimes d’un terrain donné sont ceux qui peuvent 
faire remonter leur droit de propriété, en ligne utérine, jusqu’au m jomba, 
fondateur du clan, qui a le premier défriché ce terrain ou l’a acquis d'un 
autre clan. 

Les terrains appartiennent en principe au clan, sous forme indivise. 
Le clan l’a hérité de son premier m jomba. Celui-ci est représenté par |’ainé 
de ses arriere-neveux utérins, le.m jomba actuel du clan, chargé de régler 
les palabres (shaur1) concernant |’exploitation du terrain par tous les membres 
du clan. Tous ont le droit d’en tirer leur subsistance, mais avec la permission, 
jamais refusée d’ailleurs, et sous la haute direction du chef actuel du clan. 

Les étrangers peuvent obtenir l’autorisation de s’établir sur le terrain 
d'un autre clan, moyennant le paiement d’un droit d’entrée, Ju bako, qui 
se réduit a un demi-shilling ou a une poule ; et le versement chaque année, 
sauf la preniiére, d’une partie, environ 1/20 de la récolte ( goto). Toutefois 
les parents d’un clan étranger sont eux-mémes dispensés de payer le goto. 

Jadis les terrains n’étaient pas inaliénables. Ils pouvaient étre vendus 
et rachetés, ku kodisha. On pouvait ainsi se constituer une propriété privée 
(fu pala). Aujourd’hui méme il est défendu aux Européens d’acheter du 
terrain aux indigénes. Ces contrats sont frappés de nullité aux yeux de la 
loi. Le Blanc serait tenu de restituer le terrain sans compensation. — 

Par contre, l'institution du » goto a été frappée d’interdiction pour les 
terrains nouvellement concédés, Il ne subsiste que 1A ou il existe par tradition. 

Les terrains de propriété privée (Ju pala) se transmettent de pére en 
fils. Hs marquent une évolution du droit. Les terrains du clan, en effet, ne 
peuvent étre cultivés par les fils d’un homme du clan que pendant leur 
célibat et du vivant de leur pére. Mais du jour ot ces enfants sont orphelins 
ou quils se marient, ils doivent abandonner ces terrains aux neveux utérins 
de leur pére, ce qui prouve qu’ils n’ont jamais cessé d’étre la propriété exclu- 
sive du clan paternel, auquel ces enfants sont étrangers. 


ef 
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Le chef du clan garde toujours un droit de regard sur la distribution 
des terrains du clan. Ainsi, lorsqu’un’ membre du clan cesse de cultiver le 
champ (shamba) qui lui revient, personne, pas méme un parent, ne peut 
le cultiver a sa place sans l’autorisation du chef. Celui qui voudrait se 
passer de cette autorisation pourrait se voir enlever le champ déja ensemencé 
au profit d’une autre personne. 

De méme, le chef peut enlever une partie de son champ a quelqu’un 
qui en aurait de trop, pour le donner a un autre membre du clan qui n’en 
aurait pas assez ou pas du tout. . 

Sur le terrain de son clan, chacun peut semer ce qui lui plait. Les 
arbres qu'on y plante restent la propriété du planteur ou de ses enfants, 
méme si le terrain échoit plus tard a un autre individu. 

Sur les terrains loués 4 un étranger, celui-ci n’a pas le droit de planter 
des arbres. S’il le fait, ces arbres rentreront dans le bien commun lors de 
la reprise du terrain par.le clan. 

Chacun peut prendre des rats et faire paitre ses chevres sur le terrain 
d’autrui, pourvu qu'il n’endommage pas les plantations. 

De méme, aprés la récolte, le premier venu peut cueillir les tiges de 
sorgho (m tama) restées sur pied dans les champs. 


3. Les clans Wa lu guru.. 


Les Wa lu guru se partagent en clans et en sous-clans, dont voici 
lénumeration : 

4. Les Wa ma ze, ceux du sorgho (ze) de saveur amére, dont ils seraient 
les introducteurs dans le pays. C’est l’aliment principal des habitants 
des collines, au pied de la montagne. 

Sous-clans: Wa lu geni, Wa n gobe, Wa hega, Wa tumbika. 
9. Les Wa bena: ceux qui cassent le bois ou brisent les arbres, y compris 
le bananier. 


Sous-clans : Wa chi ro, ceux de la nuit. = 
3 Wa m bDiki, ceux de l’arbre. 
Wa m bembe, ceux du bois de chauffage, appelés aussi 
Wa n goo. : 
Wa tombo. 


Wa zovugo. 

3. Wa mu enda: Ceux de l’habit ou du voyageur. Il semble que ce nom 
se rapporte 4 un voyageur qui aurait introduit l’usage des étoffes, car les 
noms des membres du clan sont des noms de vétements. D’autre part, 
mbu ende signifie le haillon, 1’étoffe. 

Sous-clans : Wa himba: ceux de la fosse (?) et Wa mu gu : ceux du trou, 
ou plutét ceux du vétement, 1 gwo. 

4. Wa chuma : ceux du fer. 

Sous-clans : Wa kale-gale. Ceux-ci, en certaines régions, ont oublié ou 
renié leur parenté avec les Wa'chuma, car ils contractent mariage avec eux. 
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. Wa m bunga: ceux (de) la cueillette (des herbes) et aussi, semble-t-il, 
ceux du principe (bu) de la force magique (m ga); force qui réside 
d’ailleurs (dans) les herbes médicinales. 

Sous-clans: Wa ma n ga: ceux des objets a force magique ou des 
remédes, et Wa m bawa ceux (de) la cueillette (des herbes). 

. Wa peka: ceux qui allument (le feu). 

Sous-clan : Wa zima : ceux qui éteignent (le feu). 

Wa n gurumi: ceux de la montagne (?) Le suffixe mz est un pronom 

pluriel suffixé suivant un usage fréquent dans les noms. archaiques. 

Sous-clan : Wa m lali. 

Wa mi hingu : ceux des allées et venues. 

Sous-clans : Wa si honi: ceux de l’arbre si honi sous lequel ils auraient 

campé pendant leurs migrations, et Wa ku ama: ceux de la bergerie 

des chévres ot serait né leur ancétre, au cours d’une migration. 

. Wa n gande: ceux de |’épi de mais décortiqué. 

Sous-clan : Wa n guzi. 

Wanya n ga: ceux-ci tireraient leur nom du district de Nyangala, d’ou 

ils seraient originaires. Leur nom peut pourtant se traduire mot a mot : 

ceux (de) la force (magique). 

Wa m lelengwe : ceux du moustique. Ils ne se marient ni avec les Wa 

hafigwa ni avec les Wa_ lu dete, ce qui semble insinuer quils ont eu un 

ancétre commun. 

Les autres sous-clans sont: Wa nz’u guni: ceux du moustique 2’ gunt. 

Wa mono: ceux du moustique du ricin. 

Wa tegeta. 

Wa kongera: ceux de l’arbre m konga, ainsi nommés parce que leur 

ancétre Chumira est né dans une maison située au pied de l’un de ces 

arbres. 

Wa ponera. Sous-clan Wa Konga. 

Wa m gera. Sous-clan Wa z’eru. 

Wa go nanze. ~ 

Wa tonga. 

Wa m boga. 

Wa ma n de. Sous-clans : Wa n’ambo, Wa z’umo. 


4. Légendes et histoire récente des clans Wa lu guru. 


1. Les Wa ma ze, aujourd’hui répandus dans tout l’Uluguru, seraient 


originaires de Ma hange, dans la région de Kiberege et d’Ifakara, aujourd’hui 
occupée par les Wa m bunga. Leur premier chef se serait appelé N to a n shi. 
Chassés par les Wa n gindo, ils allérent s’établir prés d’Iringa, A Kibaman- 
duka, et Pale-Ulanga, et de 1a ils passérent a Kilosa, puis a Vilanzi, prés 
du monticule Mindu, d’ot ils chassérent les Wa bena commandés par Kingo. 
De la ils se sont installés prés de la colline N guru wa n dege, la montagne 


de 


S oiseaux, et ont expulsé les Wa m lelengwe que gouvernait Kinoro. Conti- 


nuant a s’avancer sous la conduite de Ma ze bin cha m havu, dit Kisengo, 
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ils sont arrivés a Kinyenze, prés de Mlali, d’ot ils ont chassé une seconde 
fois les Wa bena. Enfin, ce méme Maze les a menés a Kisulu, dans |’Uluguru, 
pres de M hongwe, ou ils ont trouvé des foréts qu’ils ont été les premiers 
a défricher. Ils y ont été rejoints par des Wa mu enda et des Wa yi n gu et 
se sont querellés avec ces derniers a l’occasion d’une féte de boisson, les enfants 
des Wa ma ze ayant refusé d’aller chercher du bois pour préparer le pombe. 
: Les Wa yin gu ont tué un de ces enfants. Les Wa ma ze se sont vengés 
en brilant les maisons des Wa yi n gu. A la suite de cet événement, quelques 
Wa ma ze sont restés sur place avec les chefs Kitindi, Gugulu et Kupeni, 
celui-ci toujours vivant. Mais le plus grand nombre se sont dispersés. Les uns, 
sous la conduite de Cha m hani, sont allés 4 Hululu et a Visinde et y ont 
défriché la forét dans le voisinage des Wa mu enda. D’autres sont allés a 
Mizugu, prés de Mgeta; d’autres sont retournés a Kilosa ; quelques-uns 
se sont dirigés vers Upenda, dans la région de Matombo ; d’autres se sont 
rendus A File, chez les Wa m bunga; d'autres enfin sont allés défricher les 
foréts de Mgazi Nha n dagi, 4 cété des Wa m bembe. 

Les chefs actuels de ces différents groupes sont : Maze bin Lihonga, 
4 Kilosa; Kupeni, 4 Kisulu ; Maze bin Limbale, a Uponda ; Msinga, a Mizugu ; 
Tambalaga, a File. A Mgazi il faut citer les noms de Maze bin Msumbwa, 
M lungu, Ki biriti, Gugulu bin Luwegu, M hamadi N’galawa, Martini Kunambi 
et Celestini Kifike. 

2. Les Wa bena sont venus du nord immédiatement proche de l’Ubena, 
de l’Uzigwa et de Pali Ubanga, sous la conduite de M gomelua. C’est la 
famine qui semble les avoir amenés a. Morogoro, ou il y.avait un marché 
régulier. Laissant l’administration de Morogoro a Simba mu ene, M gomelua 
s’en est allé A Kinole avec un groupe de Wa bena, qu’il a confié plus tard 
4 Kingalu, quand il s’est transporté lui-méme avec une fraction de ce groupe 
a Lumba. Kingalu, proclamé un instant sultan de l’Uluguru oriental, a été 
depuis dépossédé par le Gouvernement anglais, qui a proclamé sultan de 
tout l’Uluguru le successeur, 4 Morogoro, de Simba mu ene, Kingo. A Lumba, 
M gomelua a été remplacé par leo Chibue. 

Un autre parti conduit par le chef M kuya a quitté Morogoro pour 
s’établir A Lusungi, prés de M geta. Son chef actuel est Filippi Diniro. 

Du groupe de Kinole, une fraction s'est aussi détachée sous les ordres 
de Kigenge, pour s’établir a M Gambo, dans la région de Ma tombo, puis 
a Nyi n gwa. 

3 Les Wa mu enda sont peut-étre venus de la céte, du fait qu ils 
passent pour avoir introduit Vusage des étoffes dans le pays. Les chefs 
actuels (jumbe) des districts de M geta et de Luangazi sont de leurs clans. Ils 
sont trés nombreux dans cette région, ot ils ont été des premiers a s’établir. 

Les Wa himba sont un sous-clan des Wa mu enda. Les uns se disent 
originaires de Tawa, entre Tegetero et Matombo. A la suite d’une épidémie 
ils seraient allés s’établir dans la région de Mgazi, a Viseri et Vihamwi. Les © 
autres, qui se prétendent originaires de Matombo, auraient émigré au pays 
de Mgazi, prés d’un étang Ziwa. En creusant un canal pour dessécher |’étang, 
ils perdirent un de leurs enfants, qui s’y noya. Pour les consoler, les Wa ma 
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ze leur firent V’abandon du terrain. Derniérement, un certain Isidori bin 
Martin est venu de Matombo et a revendiqué les terrains abandonnés de 
Ziwa; et comme il appartenait au sous-clan des Wa himba, on ne lui fit 
aucune objection. 

4. 17emplacement le plus anciennement connu des Wa chuma est 
Dininka, dans I’Uluguru oriental. Ils sont relativement nombreux et répandus 
dans tout l’Uluguru, mais particulitrement 4 M gata, ot ils sont arrivés 
sous la conduite de N-Hemani, dont le successeur actuel est Chagira. D’autres 
se sont établis A Kolero, M kono, Lumba, Magokahona, Milambo, Kagahera, 
Luazanga. Dans ce dernier pays, prés de M gazi, le chef Lu Kuli rencontra 
des Wa ma ze commandés par Zimu, qui lui donna des terrains de culture. 
Un autre chef, M bago, a conduit son groupe 4 Nyingwa et a Mgeta; ily a 
méme imposé son joug aux Wa mu-enda. Mais il a été déposé et pendu par 
les Anglais 4 cause de ses. exactions et de ses tromperies. 

5. Les Wa m bunga sont originaires du nord-ouest de l’Uluguru, de 
File entre Kinole et Tanana, ot leur premier chef connu s’appelait N gwe 
gera, La Panthére blanche. Des querelles sanglantes les ont en partie dispersés. 
Quelques-uns, sous la conduite de Mulugira, sont allés a Mgera, entre Mlali 
et Mzinga ; d’autres, conduits par Digema, se sont éparpillés entre Matombo, 
Kasanga et Mgazi, dans le sud de l’'Uluguru. Digema emmenait avec lui 
sa sceur, Bint Mkongelwa, et une femme qu'il avait épousée a File. I] s’établit 
d’abord 4 Kumba, dans une caverne dago, avant de traverser la riviére de 
M gazi, au dela de laquelle il fit ses défrichements. Le Gouvernement colonial 
a reconnu pour chef de cette région un membre de ce clan. 

6. Les Wa n gurumi se disent originaires de Kihonza, et ils donnent 
a leur premier ancétre le nom de Kungu. Leur chef actuel s’appelle Ma Kuzi. 

7. Kibogwa, entre Matombo et Tanana, est le lieu d’origine des Wa 
mi hingu. Ils y ont encore pour chef Gongolo. Quelques-uns ont émigré sous 
la conduite de Chewe bin Pange. Une partie s’est établie & Vi yogo, auprés 
des Wa ma ze; une autre, a Vi seri, auprés des Wa ma ze et des Wa m bunga, 
qui leur ont cédé des terrains. De ces derniers un certain nombre sont allés 
' s'installer a U Kuama, auprés des Wa Kuama et des Wa himba. 

Quant aux Va Ku ama, ils auraient été conduits & Kileme, dans la 
région de Mgazi, par un certain Ma Zuzi. L’enfant né dans une bergerie, 
auquel ils doivent leur nom, s’appelait Nege M leme, c’est-a-dire fille de 
M leme. Les Wa m bembe leur cédérent du terrain 4 Kileme. D’autres, sous 
la conduite de Ki Pirimba, allérent s’établir 4 Nga n gali. 

8. Le premier centre connu des Wa n gande est Lubwe. Une de leurs 
filles ayant épousé-un certain Luzua, du clan des Wa Kengua, le nouveau 
couple alla s’établir dans les foréts de Longwe, prés de Kumbaku, qu’il 
défricha. Leurs enfants et leurs ‘petits-enfants surtout se multipligrent en 
€pousant des filles et des garcons des clans voisins. Aujourd’hui, tout le 
pays de Longwe leur appartient de fait. Le Gouvernement y reconnait 
le pouvoir de leurs deux chefs: M Kunguze pour le pays d’en bas, et 
M Buku pour le haut. 


9. Les Wanya n ga sont trés nombreux dans la région de M gata. Leur 
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arrivée dans ce pays daterait du mariage d’un certain M Kungunze, du clan 
des Wa n gande, avec une enfant de leur clan, Binti Meno, qui aurait été 
exposée et abandonnée parce que ses dents du maxillaire supérieur auraient 
apparu avant celles de la machoire infériecure. 

10. Les Wa m lelengwe auraient pris ce nom dans la région de Pale 
Ulanga. La famine les en aurait chassés. Les uns se sont établis a Kilosa, 
avec le chef Dondogolo ; les autres se sont dispersés entre Mlali, Mhanza, 
Mbalala et Lufune. A Mlali ils rencontrérent des Wa Hafiga et des Wa 
tegeta qui leur donnérent du terrain. Hs ont conservé Ie souvenir d’une 
femme, Chi gube, qui aurait été épousée par un certain M bago du clan 
des Wa chuma. La fille qui naquit de cette union épousa elle-méme un 
M chuma, dont l’un des trois enfants M gongo la si devint jumbe a Kikeo. 

De nos jours, ils ont pour jumbe 4 Homboza et Mongola, Ku ngugu ; 
4 M hanza, Ki lewera ; 4 Mbalala, Mla ngamoto et Petri Kisesa ; a Lu funu, 
Juma Ny ombe et Chi dongo ; 4 Kikeo, Joanni M dumbe et Simoni Sengo. 
Le mariage d’un certain Chi lakala avec une Mnya n ga de Kikeo les a intro- 
duits aussi a Mgazi. 

41. L’ancétre des Wa Kongera serait né 4 Vigugu. Un certain M hole 
du clan des Wa n gurumi ayant épousé un de ses descendants, Binti lu Bingu, 
les a introduits 4 Mueza, au pays de Mgazi. 


5. Rites de la naissance. 


L’apparition de la grossesse est célébrée, dans certains clans Wa lu 
guru, par une féte a laquelle sont conviés tous les voisins. On l’appelle m kowa, 
d’un nom qui a le méme radical nominal ko que l’appellation générique des 
clans u koo, ku n gugo, et que le titre de l’oncle maternel m kolo. 

Quand les douleurs se font sentir, la femme enceinte appelle a son 
secours Sa mere, ou a son défaut sa dada, cest-a-dire sa sceur, ou elle se 
rend chez-elles. Elle dormira au pied du lit (ku m fungu), sur une natte. Son 
mari, ou le mari de l’accoucheuse, ira dormir dans une autre chambre de 
la hutte ou dans la cabane de quelque parent. 

Avant de mettre son enfant au monde, surtout si c’est la premiere 
fois, la parturiente doit confesser a la sage-femme les relations coupables 
qu’elle a eues avec des hommes. Si elle refusait de dire la vérité, elle ou 
son enfant mourrait dans l’enfantement. Aussi ces confessions. sont-elles 
presque toujours sinceres. 

Un second motif pour cette confession, dont le secret n’est pas caché 
ati mari, c’est de permettre a celui-ci de se refuser 4 reconnaitre l’enfant 
et a le nourrir, s’il n’en est pas le vrai pere. 

Quand le pére illégitime est mort, le mari accepte d’adopter l'enfant 
de sa femme, mais il exige de la parent é du vrai pére le paiement d’une chévre 
A titre de compensation (uw kalalt). Il peut exiger une autre compensation 
de la parenté de sa femme pour n’avoir pas su suffisamment la surveiller 
ou l’éduquer convenablement. Quand le violateur est en vie, le mari peut 
également lui imposer une amende. 
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La confession faite, les sages-femmes, dont la mere ou la sceur de la 
parturiente se sont entourées, accomplissent leur devoir diassistance. C'est | 
4 la parente, grand-mére ou tante maternelle de l’enfant, que revient 1 honneur 
de recevoir le nouveau-né (m pokezt). 

Au mari incombe le devoir de fournir le bois de chauffage nécessaire 
aux multiples lavages 4 l’eau chaude dont l'enfant et sa mere auront besoin 
aprés la naissance. A lui aussi de fournir la peau de chévre (sambo) qui ser- 
vira a porter le bébé sur le dos de sa mere. = 

Quand la naissance s’avere difficile, on va trouver le devin guerisseur 
(m ga-n ga) pour qu'il découvre (wkw lagula), au moyen de la-planche divi- 
natoire (kw piga bao), le reméde du bon accouchement (m fungulo). 

Le cordon ombilical est lié avec une ficelle (ki tovw) ; le placenta (feda 
ou n gondo ng’hondo?) est mis en terre, dans la maison, a un endroit ou l'on 
ne met pas le pied d’ordinaire. 

Jadis, quand la mére mourait en couches, l'enfant était enterré vivant 
avec elle. Il était considéré comme sorcier et capable d’avoir tué sa mére. 
De méme en cas de naissances jumelles (ma pacha), un des enfants était 
sacrifié ; de préférence le garcon si l’autre était une fille, celle-ci étant consi- 
dérée comme d’un meilleur rapport et devant contribuer a la multiplication 
du clan. Les enfants estropiés ou anormaux étaient également abandonnés. 
La crainte du Gouvernement colonial, et aussi linfluence de la morale chré- 
tienne sont en train de faire disparaitre ces coutumes barbares. 

Des que lenfant est né, l’accoucheuse principale lui donne un peu de 
bouillie : s’il l’accepte, on se réjouit, c’est signe qu'il est bien portant. S’il 
la refuse, on le tient pour malade. 

Une autre sage-femme s’empresse de porter la bonne nouvelle de la 
naissance au pere, qui a hate surtout de connaitre le sexe de l'enfant. 

Un certain nombre de tabous (mi ko) se rattachent a la naissance 
des enfants. On appelle mu ika wa ch’ali celui qui interdit 4 tout homme, 
sous peine de maladie, de manger des aliments préparés dans la chambre 
d’accouchement. Cet empéchement dure jusqu’au septiéme jour, qui est celui 
de la premitre sortie du bébé. Pendant toute cette période, le pére n’a pas 
le droit de voir son enfant. 

Les sages-femmes sont tenues 4 la continence pendant un mois. . 

Le pére doit aller en silence a la recherche de deux plantes sauvages 
m- hongola et mu inike, cueillir & genoux sept feuilles de chaque espéce et 
les apporter, toujours en silence, 4 la porte de sa maison. A genoux, il les 
remet a sa femme qui les recoit dans la méme posture. Elles seront mélangées 
a la nourriture de la mére et de l’enfant, le jour de la premiére sortie de ce 
dernier (siku ya ku hongera). . 

Le matin de ce jour, la mére enveloppe sa progéniture d'un linge 
propre et l’ameéne dans la véranda circulaire (lu herengo) qui-entoure la 
chambre intérieure. 

Le pére se tient a la porte de sa cabane et recoit l’enfant dans ses bras. 
I] rase les cheveux du nouveau-né et va les cacher dans le mur de la maison. 
Puis il montre a l’enfant le soleil, le pays et les champs de son clan. La mére 
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met aux mains du bébé, en les soutenant, une houe (7 ’embe), un coutelas 
(u n go) et une hache; et le pére asperge l'enfant avec de l’eau pour figurer 
la pluie qui féconde les champs. Aprés cette cérémonie, la mére ceint les reins 
de son enfant d’une ficelle (mki m bili), qui ne sera enlevée que lorsqu’elle 
sera devenue trop étroite. 

A Vapparition des premieres dents, la grand-mére maternelle donne a 
Venfant un collier de corail blanc, a condition toutefois qu’elles paraissent 
a la machoire inférieure. Au cas contraire, l’enfant est abandonné dans la 
brousse : c’est un sorcier. 

Les rapports sexuels ne reprennent entre époux qu’apres le retour 
des régles de la parturiente, ou méme apres une année entieére. 

L’allaitement dure de deux a trois ans. 

Vers le troisitme mois, quand l’enfant commence a se trainer sur les 
genoux et les mains, on lui attache des charmes (hivizz) soit autour du cou, 
soit aux poignets, pour le préserver des maladies de l’enfance. 


6. Les noms. 


C’est alors aussi qu’il recoit un nom individuel qui rappellera un fait 
plus ou moins saillant, une palabre, une querelle de ménage, une circons- 
tance quelconque, survenus a l'occasion ou a l’epoque de la naissance. En 
voici un certain nombre : 


Cha u siku Celui ou celle de la nuit. 
Jumane Mardi (arabe). 
St mu ana Ce n’est pas un enfant; ou Sz mu nu: Ce n'est pas une 


personne; sil est trés maladif: ceci probablement pour 
tromper l’esprit qui le rend malade. 


Ki bu-ast Celui de la plante bu-asi, c’est-a-dire 4 qui on a fait manger 
des feuilles de cette plante, ou du m chicha. 

Ha lelwa Pas soigné, ou Pas nourri, si le m ga-n ga lui interdit le lait 
d’une autre femme que sa mere. ; 

Ta buyao Quand les parents ont eu des difficultés de ménage. 

Shaun yaa Quand les parents se sont querellés. 

M buli zao ou Wa n gosa Si les parents se sont querellés a tort. 

Dogo-dogo Trés petit. 

Saa nane Quatre heures (arabe). 

Vulu Enfant qui succéde a un autre, décédeé. 

M lekwa L’abandonné, dont la mére est morte alors qu’il était tout petit. 

M_ bito Né en voyage. 

Wa nola Né a Vétranger. 


M bama ou Nga bi n gwa_ Celui (qui est df) a des remeédes de fécondité 
pris par la mere. 

M tero Né d’une femme abandonnée. 

Wa n gola Celui (de) l’injure, c’est-a-dire né d’une femme qui a souvent 
injurié son mari. 
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Ki wa kona 


Wa nega 
N’‘dondole 


Ta bi so 

Ki supu 

Mi le 
N’dewela 

Wa mi n dira 
Wa mi n dula 


Wa m bi nza 


Vi mbu aga 
Mua tanga 


Mua dawa - 


M higira 
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Celui du lacheur, né d’un pére qui a laché sa femme pen- 
dant qu’ils allaient chercher des aliments (ku hemea) dans_ 


~ 


un autre village. : 
Celui qui est né d’un pére qui a abandonné ainsi plusieurs 
femmes successives. 

Né de parents qui se disputent toujours. 

Celui que le mari refuse de reconnaitre a la suite de la con- 
fession de sa femme. 

Il y a eu des querelles de ménage a propos du bois de 
chauffage, quand la mére était enceinte. 

Celui qui est né sans douleurs. 

Celui qui a été long a venir. 

Celui qui est né aprés des disputes au sujet de fiangailles. 
Celui qui est né d’une mére enfermée par son mari pour 
manques d’égards. 

Celui qui est né de parents qui se sont a nouveau disputés 
apres réconciliation. 

Celui qui est né d’un pére avare, qui n’a pas invité ses amis 
a une féte de boisson. 

Les torts (de sa mére). 

Le rouge. 

Celui des remédes, qui est toujours malade. 

L’enfant d’une mére restée sans défenseur dans une querelle. 


Au nom de naissance s’ajoute le nom de clan. Chaque clan a un certain 
nombre de noms qui sont sa propriété et qui rappellent tous le nom méme 
du clan. Ainsi les Wa ma ze (ceux du sorgho de saveur Tig, donnent a 
leurs enfants les noms suivants : 


Aux garcons 


Aux filles 


Chuo ny ama: Ce qui donne de la chair, c’est-a-dire ce 
qui nourrit ; ou encore: ce qui se pile. 

Berege: Tige de sorgho. 

Ki hemba, kobero — Variétés de sorgho. 

Mbu ali La biére de sorgho. 

Pombe Autre biére de sorgho. 

Je quba Les débris de sorgho qui flottent sur la 
biére. 

Lu sala La tige restée sur pied aprés la récolte. 

Chiwa ko hera Le lier en gerbes. 

Li gana Le cent, c’est-a-dire le tas de cent gerbes. 

Chio duga Ce qu’on pile. 

M kuki La tige agitée par le vent. 

Za n gali Celui de lépi. 

Num vi Le résidu du broyage. 

Ki ma ze Celle du sorgho ma ze. 

Mla ki noge Celle de la bonne biére. 


Ki gage La tige de sorgho. 
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N go uele Le sorgho rouge. 
kia bunt La tige sans é€pi. 
Nga z’ama Celle des grains. 


Les Wa bena (les casseurs de bois) appellent : 


Leurs garcons Lu koo La feuille de bananier. 
Ba n gala Les bananes encore vertes. 
Cha n di La feuille sche de bananier servant de 
tabatiere. 
Freda Cordon ombilical. (On prend des bananes 


pour qu’il tombe. I] rappeile aussi le 
pédoncule du régime de bananes.) 
Lu ega Le support, l’étui des régimes de bananes. 


Duzu 

Duka 

M sina 
Leurs filles Mla m bena ou Ki 


Fleur du bananier. 
Tronc du bananier. 


- Le troncé chargé d’un régime. 


bena: Celle du casseur ou la casseuse. 


M n goo ou Mla mn goo. Le bananier ou Celle du bananier. 


Ki sana Le régime de bananes. 

Ki hinds La coupure (d’un régime pour I offrir), 
ou plutédt : Le mais. 

M gwanyu La cueillette (du régime). 


Les Wa chi ro qui sont un sous-clan des Wa bena donnent : 


Aux garcons les noms de : M chi ro: Celui de la nuit 
Mnya ki ro: Celui de la nuit. 

Et a leurs filles ceux de : Mla m chi vo: .Celle de la nuit. 
Mlanya nki vo: Celle de la nuit. 
Chi mi he: Celle des ténebres. 


Mlaki mi he: Celle des ténébres. 


L’autre sous-clan, celui des Wa m biki, emploie pour les hommes 
les noms de: 


Banzi: Le bois de chauffage a fendre. | Godi: Grosse piéce de bois de chauffage. 
Zi n ga: Les biiches dans le feu. B’embe: Petites biches, 
Di aka: Le bois enflammé. Ma gadi: Les charbons. 


Leurs filles s’appellent : 


Mla m biki: Celle (du) bois. Sa gati: Le petit bois de chauffage. 
Ku tza: Arranger le foyer. M n gweku: Celle du baton. ; 
Lu sani: La petite btiche a casser. Chi goda : La chaise ou celle de la chaise. 


Les Wa m bembe, autre sous-clan, appellent leurs garcons : 
M bembe: Le casseur de bois ou Celui des petites biches. 
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Et leurs filles : 
Mla m gana: Celle du bois de construction, et Chi n gun: Celle (du) 
bois de chauffage. 


Chez les Wa mu enda, les noms sont empruntés aux étoffes dont leur 
ancétre aurait été l’introducteur. 
Les hommes s’appellent : 

Mi z’ambua: Les habits déchirés. (Ku ambara: habiller, au Ruanda). 

M Kude: Le retroussé. 

M doti: La piéce d’étoffe double. 

Mi dauli 

Ku n galu: Uhabit blanc. 

Mbu ende: Le haillon. 

Ki tambala: Le morceau d’étoffe, le chiffon. 

N guo nyi tu: L’habit (de la couleur) du corps, c’est-a-dire habit noir. 

Mi kot1: Les vétements. 

Si n gano: L’aiguille. 


Les filles s’appelleront : 
N guo ou Ki n guo.: L’habit ou Celle de habit. 
Ki le gu ou ci mu gu: Méme sens. 
Mu enda: La Mu enda'ou peut-étre L’étoffe : mbu ende. 
Mla mu enda: Celle qui est Mu enda ou celle du Mu enda. 
Mui zi-wa: Celle du pays des lacs ot ils ont été d’abord établis. 


Pour les Wa chuma les noms sont tirés du métier de forgeron. 
Les hommes portent ceux de: 
Lua n da: Celui de l’intérieur, c’est-a-dire le fer rougi dans le feu et forgé. 
Puguta: Souffler sur le feu avec un soufflet de forge. 
M Vuo: Le soufflet. 
M neme: La coupure du fer au moyen du feu. 
Kom-Kom: Fer trempé; mot a mot : dur, dur. 
Ki gunga: a tuyautiére en terre cuite des soufflets de forge. 
M ny e n-go: Celui (de) la soudure. 
He mile: L’acte de se frayer un chemin dans la brousse avec un coutelas. 


Les noms de filles sont : 


M siga; La scie a couper le fer. 
M Kale-gale: Le fer résistant, l’acier. 
Mla chuma: Celle du fer ou Celle (qui est) fer. 


Les Wa m bunga, récolteurs de plantes, empruntent leurs noms a leur 
cueillette. 


Noms masculins : 


M Koba: Le sac en feuilles de palmier « kindu ou mi lala, 
Nya w ale: Celui qui porte le sac sur les épaules. 
M daze; La cueillette des plantes. 
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Noms féminins : 
Mla bunga: Celle (de) la cueillette ou Celle qui cueille. 


Vo begu ou Vi sigula: Les semences qui restent aprés les semailles. 
Ki m bawa: La cueillette des plantes ou plutét Celle (de) la cueillette. 


Les Wa peka, qui ont pour totem le feu, donnent a leurs garcons les 
noms de : 


M pfeka: Celui qui allume le feu. 
Bu lira: I s’allume. 

Zi n ga: Les bitches. 

ki lwa: La lumiere (du feu): 


A leurs filles, ceux de: 


Mla m peka: Celle qui allume le feu. 
ki rua: La lumiere (du feu). 


C’est ce dernier nom qui désigne le soleil et Dieu, J rua, Ruwa ou Rua, 
dans certaines tribus du Tanganyika. 


Les Wa n gurumi emploient, pour les garcons, les noms de : 


Hanya go et M gurumi qui semblent signifier respectivement : Le Fort 
et Le Haut. 


Les filles s’appellent : 


Mia m gurumi et Mla m hanya-go: Celle du fort ou du haut. 
Qualificatifs donnés aux rochérs ou aux montagnes. 


Les Wa mi hingu males s’appellent : 
Mi hingu: Les allées et venues. 
N guya: Le guya, espéce d’oiseau au vol puissant. 
Ma konde: nom des terres basses, humides et fertiles, mais qui signifie 
tantét les haricots, tantét les bananiers, etc., en d’autres dialectes. 
Kunambi: la cuiller. 


Leurs filles s’appellent : 
Mla mi hingu: Celle des allées et venues. 


M n gole: 
Mla konde: Celle du konde, c’est-a-dire de la vallée humide. 


Mla n guya: Celle du 1 guya. 


Les noms des Wa n gande doivent étre empruntés a leur totem, le mais ; 
les hommes s’appellent : 

M-n gande: Celui du grain de mais décortiqué. 

N go bole. 

Ki n guzi: Celui de la plante qui donne de la substance ; celui qui 

fortifie (gw); les filles portent les mémes noms précédés du pronom 

démonstratif féminin mla, pour les deux premiers. 
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Chez les Wa m lele n gwe nous trouvons les noms d’hommes suivants : 
M simbe: Celui qui creuse la terre pour en tirer le miel des petites 


mouches a miel. 
M Kuawa, Hilahila, Dongo. 


Les filles ont les noms: Ki mono, Nz’u guni, M legu: Celle du moustique de 
telle ou telle variété. 


Les Wa hafigwa, qui sont apparentés aux précédents, donnent a leurs gargons 
les noms de: 
Ki losa, M tuale, Ku hembe, Gozi, Nya Nyukwa, M vula (La pluie), Nu ngult ; 


et A leurs filles ceux de: 
M hindi ou Ki hindi (Celle du mais) ; Cht memure. 


Les Wa Kwama ont les noms masculins de: 


M kwama: Celui de la bergerie. 

N hemere: Celui qui rejette la viande de chévre (parce qu'elle est pour 
lui sacrée). 

M sike: Celui qui tient la chévre dans le sacrifice. 


Les noms de leurs filles sont : 


Mla m Rwama: celle (de) la bergerie. M’ene: La chevre. 


‘Nous aurions pu mettre avec les Wa mu enda, les Wa mu gu et les Wa 
himba, dont ils sont parents. Ils portent d’ailleurs les mémes noms et en 
plus ceux de: 


M limba et Mla m himba, Mua mu gu et Mla mu gu ou Chi mu gu: 
Celui de l’habit ou celle de habit. Je pense, en effet, que mu gu est 
ici l’équivalent de » guo, avec le suffixe o en moins. 


. En résumé, le nom complet d’un individu se compose d'un nom qui 
est la propriété de son clan ; puis de son nom individuel et courant ; ensuite 
du nom de clan de son pére. Exemple: M n gwele Une M gurumi; M chuma 
bintt M linda Mn‘ambo; M bunga Mariana Mla m gera; Ma ze Anna Mu 
enda ; Ma ze Pauli M Koba. Le dernier nom s’intitule m tala wa baba, lappella- 
tion (?) du pére. 


7. Les rites de puberté. 


Quand les gargons ont atteint l’Age de dix A treize ans, on les tient 
enfermés dans la maison paternelle pendant quelques jours. Cette retraite 
correspond a I’école de dressage qu’on retrouve partout en Afrique noire, 

- a Voccasion de la circoncision 1a ot celle-ci est en usage. Cette retraite n’est 
pourtant pas aussi rigoureuse que celle imposée aux filles de. méme age. 
Quand la réclusion a assez duré, on fait venir un parent de I’adolescent : son 
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frere ainé, son grand-pére ou |’un de ses oncles pour faire sur lui la cérémonie 
du du sona et lui enseigner le chemin de l’honneur. Le président de cette féte 
porte le titre de m senga, c’est-a-dire de messager ou plutét de représentant. 
Il représente probablement un ancétre, comme l’homme masqué qui préside 
a ces fétes dans les camps de brousse .des autres Africains. 

Quand la biére de la féte (imbu ali) est préte (1 va), le m senga 
dépouille le jeune garcon de ses vétements et lui rase les poils du pubis et 
des aisselles; aprés quoi, il le conduit 4 un cours d’eau pour le baigner. 

De retour a la maison, il lui donne les instructions qui suivent : 


= 


. Il devra désormais se raser les mémes parties de temps a autre. 

2. Il faut respecter ses parents et les anciens, les honorer en les saluant matin 
et soir, les aider dans leurs travaux, leur donner des soins quand ils sont 
malades. La formule de salut aux anciens est: Ch’e wa, Ch’e wa! 

3. On doit l’obéissance’a ses parents ; il faudra les saluer le matin au lever, 
le soir avant le coucher, par les formules: Mu inyi ou halt gant ou shi 
kamo, par lesquelles il reconnait leur autorité. 

4. Il faut observer les coutumes traditionnelles du clan, en particulier res- 
pecter les tabous mz tho. 

5. Un cadeau se recoit des deux mains en disant : On gera! (Que vous étes 
bon !) ou A sante! (Merci !) 

6. Si le cadeau est comestible, on doit le partager avec ses camarades ; s'il 
est important, il faut le remettre aux parents pour quils le partagent 
avec les membres de la famille. 

7. On doit aider a payer les dettes de ses parents, ainsi que celles de ses fréres 
et sceurs. 


Apres ces discours, le corps du jeune jhomme est oint dhuile ; on le 
revét d’habits neufs: on lui met autour du cou des colliers de corail, qu il 
ne portera que pendant quelques jours; il se coiffe d’une piece d’étoffe et 
sort de la maison en se tenant bien droit. 

Tl est escorté de tous ses parents et de leurs invités. La biére coule a 
flots, et l’on féte par des danses l’entrée du garcon dans la société des hoinmes. 
A partir de ce jour, il peut se choisir une fiancee. 

Beaucoup de Wa lu guru adoptent aujourd’hui la circoncision. Dans 
ce cas les garcons sont réunis dans un camp hors des habitations, opérés, 
soignés et surveillés pendant un mois. Ils ont ensuite deux mois de relache, 
pendant lesquels ils vagabondent le jour a travers le pays, avec obligation 
de se rassembler la nuit dans leur enclos. Cette période de loisirs se termine 
par la féte de sortie, lu sona. 

La nubilité des filles est marquée par un rite qu’on appelle  goma ya 
tumi, la féte ou le tam-tam des regle s. Notons en passant que l’excision des 
filles n’est pas en usage chez les Wa lu guru. 

Quand la fillette a sa premiére menstruation (ku vunja u n go [briser 
Vhymen]), elle en avertit naturellement sa mere. Celle-ci l’envoie & sa mere 
4 elle, pour que sa grand-meére explique ce phénomene a sa petite-fille. Le 
pere se réjouit bruyamment de ’événement. Il chante en sautant : « Ch’eleko! 
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Ch’eleko! mu ana-ngu mu ali (ma fille est adulte) ; gala! galv! Ka m bala ka 


vunja u n go! Ch’eleko! » a 
Les femmes de la parenté vont porter la nouvelle aux environs en chan- 


tant A l’exemple du pére : « ichili mu n gwo cho mi, kt meregeta ona wan dole. A 

L’adolescente est confiée a la garde de sa grand-meére maternelle, qui 
Venferme dans une chambre obscure (kumbi) pour y étre engraissée (ku nene 
pa), afin. qu’elle soit forte et qu'elle puisse donner naissance a des enfants 
vigoureux. Dans cette chambre il n’y a qu'un lit trés court, ot la mu ali ne 
peut dormir que les jambes repliées. Elle n’aura rien a faire que manger et 
dormir. Quand elle sera obligée de sortir elle devra marcher la tete baissée 
et couverte d’un voile épais. Elle ne devra adresser la parole qu’a sa grand- 
mere, devenue son infirmiére et sa maitresse (m hunga). Cette retraite durera 
jusqu’a la moisson prochaine. Pourtant, quelques semaines avant la récolte, 
on lui fera une petite féte, » goma mu i kivo (la féte de la guérison), a locca- 
sion de laquelle on lui dressera un lit nuptial de dimension normales. 

La fin de la récolte est célébrée cette année-la par une féte de boisson, 
ou l’on gotite a la biére des nouvelles céréales appelée pombe mbu alt, la biére 
de la puberté. On y fixe le jour de la sortie de retraite, lequel sera célébré 
aux frais du pére de la mu ali par une autre féte de boisson, » goma ya m lao 
(la f€te de la félicité, du temps des loisirs), ou ” goma ya toka (la féte de sortie). 

Tous les parents et amis y sont invités. 

Au matin de cette féte, la grand’mére lave soigneusement sa petite- 
fille; aprés quoi la mu ali est portée solennellement sur le dos d’un homme 
dans la maison de sa mére. I] lui serait d’ailleurs impossible de s’y rendre 
autrement, tant elle est alourdie par l’embompoint et ankylosée par la longue 
immobilité de ses jambes. 

Le transport de la jeune fille est accompagné d’un cortége solennel 
au son des instruments de musique et de chants de triomphe. Tu hambe (bis) 
mu ali u etu (louons, louons notre adolescente !). 

Arrivée sous le toit paternel, la mu ali est ointe sur tout le corps d’une 
huile qui doit avoir été préparée par sa mére. On la revét ensuite d’habits 
neufs et de colliers. 

L’homme qui avait transporté la mu ali de chez sa grand-mére la 
reprend alors sur ses épaules et vient ainsi danser au milieu du cercle des 
invités qui, eux, n’avaient pas interrompu leurs danses ni leurs chants. II 
s’applique a faire rebondir les seins de la jeune fille, pour qu'il soit bien 
constaté qu'elle est nubile. Cette exhibition dure environ un quart d’heure. 

Ensuite la mu alivest déposée sur une natte devant la porte de sa maison, 
pour recevoir les félicitations des invités, accompagnées de cadeaux en nature 
et en argent. Certains de ses parents ont le droit de la baiser ; pendant cette 
céeremonie on chante: Mu bole mu ana ngu kaa ka noga! (Voyez mon enfant 
comme elle est belle !) 

On instruit ensuite la jeune fille sur les soins A donner 4 son corps et 
sur les devoirs de la vie domestique (li hala unya go). 

Si la mu alt avait déja été accordée en mariage, son fiancé assumerait 
en grande partie les frais de cette féte. La veille du transfert de sa fiancée 
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de la maison de sa grand-mére, il irait se cacher dans la maison de son 
futur beau-pére. 
C’est son frére ainé qui serait chargé de porter la fille sur ses épaules : ku 
beba ou uku nema mu ali. Ilrecevrait en paiement une poule ou un demi-shilling. 
Le fiancé paierait les vétements et les colliers offerts 4 sa future épouse. 
Aux instructions sur les soins du corps et du ménage, on ajouterait 
celles sur les devoirs de la vie féminine (ku pokea u pinde)... Dans certaines 
régions de l’U-lu guru ces instructions — ou |’on appelle les choses par leurs 
noms — sont données a l’aide de deux figurines en polenta (u galt wa m tera), 
représentant un homme et une femme avec leurs attributs sexuels. Ailleurs 
Vhomme et la femme sont figurés par une fleche et un arc. 
Quand ces derniéres instructions n’ont pas été données a la sortie de 
retraite de la jeune fille, on les lui fournit 4 l’occasion des fétes de son mariage. 


8. Les fiangailles et le mariage. 


Le jeune homme qui a jeté son dévolu sur une jeune fille pour l’épouser 
demande a son frére ainé (se udu) de lui servir de messager (m senga). Celui-ci 
présente au pére de la fille les propositions de son cadet. Le pére en parle 
a sa fille et A son beau-frére, oncle maternel (m jomba ou m kolo) de la future 
maitresse de maison (m ch’wmba). Si tous tombent d’accord pour l’accep- 
tation, le messager rend compte de sa mission a son frére, et celui-ci lui remet, 
pour sa fiancée, un cadeau qualifié de lien ou gage (ki fungo). Ce lien est 
représenté par deux shillings en monnaie, des pieces d’étoffe, des colliers 
(u-gasi) et quelques poules. 

La jeune fille recoit ce cadeau des deux mains et a genoux. Elle le remet 
A son pere qui le partage a parts égales avec son beau-frére et sa fille. On 
fixe alors le jour ot le prétendant pourra se présenter lui-méme. 

Au jour convenu, le fiancé se rend a la maison de son futur beau-pére 
muni d’une houe neuve (j’embe) et on lui montre la piéce de terre qu'il devra 
labourer pour sa future épouse. Ce terrain, qui appartient au clan de la fille, 
deviendra, aprés le mariage, la propriété du jeune ménage. Aussitot le jeune 
homme se met a l’ouvrage, et a partir de ce moment sa fiancée lui prépare 
ses repas qu'il prend chez son beau-pére. I] pourra méme partager la couche 
de sa fiancée moyennant le cadeau d’une poule & sa belle-mére (m ba n dula). 
C’est une sorte de mariage a l’essai, pendant lequel les parents de la jeune 
fille voient si le jeune homme est assez travailleur, tandis que le fiancé peut 
apprécier le talent culinaire de sa promise. 

Dés que les deux parties sont résolues & donner suite a leurs projets, 
le fiancé débat le montant de la dot avec son beau-pére (baba mu nu) et 
avec l’oncle maternel de la fiancee. 

La somme varie entre quarante et soixante shillings, payables partie 
en argent, partie en nature: chévres, poules ou pieces d’étoffe. Cette dot 
(in gwe) représente la moitié des sommes que le beau-pére et l’oncle maternel 
ont dt verser pour se marier. Une chévre compte pour dix shillings, une 
poule et une piece d’étoffe chacune pour un shilling, quel que soit le cours 
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actuel de cette marchandise. La part du pére s’appelle swamu la n devu et 
celle de loncle gu bi ko. 

Il ne reste plus au jeune homme qua se procurer ore ee sa soit 
par son travail, soit en faisant appel a son pere (baba 1 ba) oua wee grand- 
pere (kaka). Si le fiancé était parent consanguin # tani de sa fiancée, a partir 
du deuxiéme degré, on lui consentirait une réduction sur la somme normale. 

Il est rare que la dot soit payée d’un seul coup. Généralement on verse 
un acompte, une garantie (kamya-go), le jour ot le fiancé emmene la jeune 
fille (siku ya ku m tokea mu-ali). Le complément est versé longtemps parfois 
apres la remise de la fille, et cette liquidation est consacrée par l'echange 
du sang entre les deux époux (kula ku tangula). Us se font une incision au 
bras, et chacun absorbe le sang de son conjoint. A partir de ce jour, le mariage 
est tenu pour indissoluble. I] faudrait des motifs trés graves pour le rompre. 

Nous avons vu plus haut que le jeune homme, quand il est déja fiancé, 
vient attendre la jeune fille chez elle, la veille du jour ot on la raméne de 
sa retraite de nubilité chez sa grand-mére. Ce jour-la, vers midi, commencent 

‘les danses de la noce, et la biére est distribuée aux invités. 

Le soir venu, on porte dans la chambre de la jeune fille un petit vase 
(kt sombe ou n’embe) rempli'de biére, pombe ya ki buyu (la biére du pot), 
suffisant pour deux personnes. C’ést-la que le fiancé se tient caché depuis 
la veille.‘On y a installé deux lits. Les deux jeunes ‘gens sont laissés en téte 
a téte, pendant que la féte continue toute la nuit au dehors. 

Au matin, la m hunga; quia veillé sur la retraite'de la jeune fille, va 
voir ce que les jeunes gens’ ont fait de la! biére qu’on leut avait laissée. Si 
le vase est vide, c’est que le mariage a été consommeé. Mais si le contenu est 
intact, c’est que la jeune fille a refusé son fiancé. Ce dernier cas donne lieu 
4 des discussions. Les’parents s’efforcent de persuader leur fille. On la met a 
Vépreuve une seconde et une troisiéme nuit! Si elle persiste dans son refus, les 
parents doivent restituer son gage ou Ses arrhes (Ai femge) au prétendant évincé. 

Quand tout s’est bien passé, le jeune époux doit offrir A sa belle-mére 
deux cadeaux: une poule appelée ko m dawa, pour la récompenser d’avoir 
longtemps porté sa fille sur le dos et de l’avoir allaitée; une autre poule, 
dite bene sani (l’action de fendre du bois), pour :avoir fendu du bois de 
chauffage quand elle était -enceinte de cette enfant. < 

1] offre aussi € son beau-frére (sje m’eji ou mil’amu) une autre poule 
(gomba ya ml’amu), en témoignage de leur alliance. Si la nouvelle mariée 
avait été fiancée 4 un autre prétendant, il faudrait aussi dédommager d’une 
poule 1 dawa mu ehe le jeune homme évincé, parce qu'il a travaillé pour 
elle autrefois et luia fourni du bois de chauffage (kuni, ou -n zodi). 

Le mariage conclu, le jeune marié construit sa maison, s’il ne l’a déja 
fait, au voisinage de celle de son beau-pére? En attendant qu'elle soit préte, 
les jeunes. gens habitent la maison de ce dernier. Dans certaines. régions, 
quelque temps apres le mariage, On organise une féte de boisson, dite x goma 
n Role (la féte de la consolidation, de la confirmation du mariage), pendant 


laquelle la jeune mariée recoit des instructions immorales ‘et obscénes concer- 
nant la vie maritale. . 
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9. Les noms de parenté. 


Les parents appellent leurs enfants m toto wa ngu, mot a mot: le 
petit celui (de) moi, c’est-a-dire mon petit ou ma petite; et mu ana wa 


- mgu, mon enfant. 


Ceux-ci traitent leurs pére et mére de baba i ba et de mama wenye 1 ma. 

Les grands-parents traitent tous leurs descendants en ligne directe, a 
quelque degré que ce soit, de m jukuu ou de m zukulu wa ngu, suivant les 
lieux. Ces appellations qui signifient littéralement : l’ainé (kuw ou kulu) de 
moi, peuvent étre considérées comme un témoignage ou une survivance de la 
croyance, si répandue en Afrique, a la renaissance des morts dans leur famille. 

Les parents des époux se traitent d'un ménage a l’autre de m ku 
muenza ngu (mon grand, ma grande, le grand celui (de) moi avec le pronom 
démonstratif emphatique muenza au lieu de muya ou wa; ou encore de ki 
vele muya ngu, qui signifie peut-étre, mais au figuré, mon sein (!) L’époux 
désigne son épouse par m ke wa n gu (ma femme), ou mu ehe wa ngu (mon 
épouse) ; tandis que l’épouse appelle son époux mu me wa ngu (mon homme, 
mon male), ou mu m’ale wa ngu (mon mari). Les beaux-parents traitent 
leurs gendres et leurs brus de m kwe wa ngu, ou simplement m kwe, et 
ceux-Cl vice versa. 

La belle-mére et la belle-fille s’appellent aussi réciproquement m ka 
mu ana (la femme [qui a enfanté] l'enfant). On donne aux beaux-parents 
de sa sceur les titres de pére et mére (baba, mama). Une sceur se dit dada 
lu mbu ou dada m dogo wa n gu, suivant quelle est l’ainée ou la cadette. Un 
beau-frére traite son beau-frére de sje m’eji ou de ml’amu. Une belle-sceur 
dira & sa belle-sceur 7 fi m ze n gore, qui parait signifier : la femme (de mon 
frére) qui est féconde. L’oncle maternel appelle ‘ses neveux et niéces m puawe mi 
gwage, le sang de mes ancétres (?). Ceux-ci traitent leur oncle maternel de m 
kolo, m jomba, m tumba, qui sont trois appellations d’excellence ou de grandeur. 

Le grand-pére se dit kaka se kulu, qu il soit paternel ou maternel. Ce 
méme titre se donne au beau-pére de la tante. 

De méme la grand-mére, ainsi que la belle-mere de la tante, se dit tou- 
jours bibi mama. La tante paternelle s’ap pelle mama sha n gazt ou wenye. 

La tante maternelle est appelée mama m hulwa ou wenye m hulu, si 
elle est l’ainée de la mére ; mama m dogo ou wenye m dodo, si elle est sa cadette. 

L’oncle paternel et le beau-frere du pére sont qualifiés, comme le vrai 


pere, de baba 7 ba. 
Le cousin germain est traité de mon ainé (mon pére) ou mon cadet 


m tani wa ngu ou m dogo wa ngu. 


10. L’habitation. 


Les Wa lu guru, quoiqu’ils connaissent la construction des maisons 
carrées, qu’ils appellent pale-male, n’ont, dans l’usage courant, que des 
maisons rondes, m songe ou chi man da (celle des [choses de] l’intérieur ou 
des poutres qui soutiennent le toit). La m songe est la demeure caractéris- 
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tique de ce groupe linguistique et régional. Ils se bAtissent aussi de petits 
abris, dans les champs éloignés de leurs demeures, avec des poteaux et 
quelques tiges de sorgho en guise de lattes de bambou (mi bua). 

Le m songe est composé de deux cylindres verticaux et concentriques, 
en torchis, recouverts d’un toit de chaume. ~ . 

La chambre centrale porte le nom de chi n dika (celle de la réponse) ; 
elle contient le lit nuptial des parents (m liri ou lu zazt) ; le foyer, presque 
toujours allumé, marqué par trois pierres (ma-siga) et un grenier (mu-kano) 
qui sert 4 engranger la récolte. 

Parfois homme et la femme ont chacun leur lit. Les nuits de ses régles, 
la femme couche au pied du lit, sur une natte (uku gona ku m fungu). 

Le cylindre périphérique, sorte de véranda circulaire et fermée, s’appelle 
lu-herengo. 11 est partagé en quatre compartiments. Le premier qui s‘étend 
de part et d’autre de l’entrée principale de la maison est le lieu ou se 
prennent les repas et ot les femmes et les filles, ou leurs amies, se réunissent 
pour travailler quand il fait mauvais temps. Il communique d’un coté avec 
le compartiment des filles, de l’autre avec celui des chévres (chi kRwama chi 
m’ ene). Entre ces deux derniers, sans communication avec eux, mais ouvrant 
sur l’extérieur par une porte de derriére, se trouve le compartiment des 
garcons, qui ne sont pas tenus aussi sévérement que les filles. Les chambres 
autres que la bergerie s’appellent ch’umba, chi kuta, li bogo. 

Le compartiment des garcons et celui des filles communiquent aussi 
avec la chambre centrale, pour permettre aux parents d’y pénétrer a volonté. 
Celle-ci possede naturellement une troisitme porte, qui donne accés au com- 
partiment ot: travaille la mére de famille, et par lui a la porte principale. 

Le lit des parents se compose d’un cadre de bois reposant sur quatre 
pieds (gama-dengu). Sur ce cadre, ils tressent un treillis de cordes (/u zabi), 
au-dessus duquel on étend une natte (m keka). 

Les filles et les garcons peuvent aussi avoir un lit, mais les garcons 
doivent fournir a leur pére le bois du cadre et tresser eux-mémes les cordes 
qui servent de sommier. Les petits enfants 4 la mamelle dorment avec 
leur mére. 

Les étrangers sont recus dans l’un des compartiments du lu herengo, 
celui des gargons que l’on désoccupe en leur faveur, ou on les envoie chez 
des voisins. Si ce sont des enfants de la parenté, les garcons dorment avec 
ceux de la maison, et les filles de méme. 

Les ustensiles et les outils sont déposés dans le lu herengo. En voici 
lénumération : 

Le mortier en bois (ki nu ou ftuli) ; le pilon (mist) a broyer les grains. 
I] est en bois dur, d’ébéne (de mu hingo ou m pingo) ; de grands vans (ma 
lungo) ; des jarres (ma biga) et des marmites en terre cuite (vt un gu); des 
paniers pour les aliments en farine ou en graine (vt kapo, 7 sege) ; un baton- 
net (li pi gi to) traversé d’une croix de bois, pour fouetter la bitre (m boga) 
dans un mouvement giratoire ; des plats en terre cuite (vt tunga, li beto) ; 
une louche ou spatule en bois pour remuer la bouillie pendant la cuisson 
(mu hiko ou lu hiko) ; un gobelet (lu kata ou lu hinga), formé d’une noix de 
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coco ou d’une calebasse, fixé 4 un manche pour puiser l’eau dans les amphores 
(ma biga); un grand coutelas pour le dé broussailler (li panga); une serpe, 
que l'homme prend ordinairement pour sortir (i songo, mu n du) ; une hachette 
(kt soka) ; une grande hache pour fendre le bois (/iwa go) ; des couteaux ordi- 
naires (vi su, mt mage) ; des tabourets a trois pieds (vi goda vi ti) ; des filets 
pour la péche (27 nz’ant). 

Tant que le ménage n’a pas d’enfants il lui est défendu, au moins dans 
certains districts, de batir un Ju herengo autour de la chi n dika. Les vieillards 
se contentent souvent de cette unique chambre. 

L’armature des enceintes cylindriques des deux chambres concen- 
triques est formée de poteaux (mi z’en go), écartés de dix centimetres et 
réunis horizontalement au dehors et au dedans par des lattes de bambous 
fendus en deux (wu sito, mba lale ou fito), au moyen de lianes ou de liens d’écorce 
de mi yombwe, qu’on appelle mi zabi ou kamba. 

Celle du toit est formée d’un céne de chevrons (m1 homo, ma pao ou 
mi anzi) réunis par des traverses horizontales (mi amba), qui sont supportées 
par des poteaux échancrés en forme de fourche (ma m da ou n guzo). Les 
ma n da donnent leur nom a la chambre centrale chi ma n da. 

Le sommet du céne s’appuie sur un poteau central (chili: n giro) qui 
dépasse le toit et repose sur une traverse du grenier. Les parois des cylindres 
sont remplies (ku kandika) d’un mortier de terre malaxée, puis crépis. Pour 
couvrir la charpente (ku timika), on se sert d’herbes séches (nya st, mi vulu 
vunda, ma jant). 

La porte (lu iri, lu bawi, mla n go) est faite soit d'une piéce de bois 
grossiérement équarrie, soit de lattes de bambou (mi bua) liées ensemble. 


11. La vie de famille. 
} 


Les biens communs aux deux conjoints sont : la maison, les champs 
recus du clan de la femme a l'occasion du mariage, et le produit des récoltes. 
Il faut y ajouter la moitié de ce que chacun des conjoints possédait au moment 
du contrat de mariage, l’autre moitié restant sous la garde des parents, prin- 
cipalement de la mére de chacun des époux. Ceux-ci ont la propriété indi- 
viduelle de ce qu’ils acquiérent par la suite, au moyen de leur travail ou 
par la fructification de leur premier avoir. Chacun en dispose a son gré. 

Les Wa lu guru élévent des chevres (mene), des moutons (n golo) et 
des poules (n guku). Ces animaux ne se mangent qu’a l’occasion des fétes, | 
des enterrements. Ils servent 4 payer les amendes et les honoraires des juges 
et des avocats, ainsi qu’a constituer une partie importante de la dot d’échange 
a Yoccasion des mariages. En voici la nomenclature. 


Pour les chevres : 
m vul’ati (le bouc adulte); mbu guma (la chévre adulte) ; fogota (la che- 
vrette presque adulte) ; data (la chévre stérile); beberu (le bouc) 5 chi 
ny ele (le chevreau) ; ma hembe (la chévre munie de cornes) ; budi (la 


chévre sans cornes). 
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Pour les moutons : 
N golo ou ko n doo (le mouton en général) ; » gunzu (le bélier) ou do 
lo mi-(mouton celui male). ; mbu guma (la brebis adulte) ; m sema, 


(l’agneau femelle). 


Pour les poules : 
n guku, huku (la poule en général) ; kolo (la poule qui a des poussins) ; 
jogolo (le coq); vt ziya (les poussins) ; vila ny enze (le poulet femelle) ; 
chi tete n gwe (le poulet male). 


L’homme et la femme batissent leur maison et cultivent leurs champs 
en commun. 

Les devoirs particuliers du mari sont de couper et de transporter les 
bois nécessaires 4 la construction du logis familial, de procurer a sa femme 
le bois de chauffage, quand il n’y en a pas dans les parages de la chaumiere, 
de récolter et de ramener les épis jusqu’a la maison, de procurer des véte- 
ments a sa,femme, de fabriquer ou d’acquérir le mobilier du ménage, a 
l'exception de la poterie. 

Les obligations propres 4 la femme sont : de soigner les petits enfants, 
de préparer les repas (ku tuanga, ku enda ma 41), de fabriquer la biére a 
Yoccasion des fétes, de se fournir de bois de chauffage quand il y en a prés 
du logis, de balayer la maison et ses alentours immédiats, de fournir de l’eau 
chaude a son mari pour ses soins de propreté en chambre, d’engranger la 
récolte dans le grenier, ot elle a seule le droit de pénétrer, de fabriquer la 
poterie pour la cuisine et les repas, d’aller au marché vendre ses vases ou 
se procurer des aliments avec l’argent que lui donne son époux. A son retour, 
le mari ira a sa rencontre et la soulagera de son fardeau. 

Les enfants doivent aider leur pére ou leur mére dans leurs travaux. 
Les garcons doivent se procurer eux-mémes de quoi s’habiller ; les filles sont 
censées recevoir leurs habits de leurs fiancés. 

C’est aux garcons qu’incombe le devoir de surveiller les chévres et 
de les soigner. A l’occasion, c’est & eux que revient l’honneur de tuer les 
poulets pour un repas exceptionnel. 

Les Wa lu guru n’ont, en principe, qu’un seul repas par jour; et ils 
le prennent apres le coucher du soleil. 

Cet unique repas se compose de deux plats: /’u gali ou polenta, qui 
sert de pain, et le m boga, formé de légumes ou de viande assaisonnée 
de sauce. 

Les convives sont assis autour des deux plats : ils prennent de la main 
droite une poignée d’w gali, la roulent entre les doigts, y font une cavité avec 
le pouce, la plongent dans la sauce, la remplissent de m boga et portent le 
tout a la bouche. Avant et aprés le repas on se lave les mains dans un vase 
placé prés des convives. 

Le plus digne du groupe entame les plats. Le devancer serait une 
impolitesse. C’est lui, en revanche, qui doit cesser le premier de manger. 
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Quand les deux €poux sont seuls, ils mangent ensemble, et le mari 
commence. Si un vieillard est de la compagnie, rien ne change, sinon que le 
plus agé des deux hommes sera le premier 4 manger. Lorsqu’il y a des enfants 
assez grands dans le ménage, le pere mange a part avec les garcons et la mére 
avec les filles. S’il n’y a pas de garcons, le pére mange seul, comme le fait 
aussi la mere quand il n’y a pas de filles. Mais les parents ne mangent pas 
avec leurs enfants d’un sexe opposé, devenus grands. 

Les invités du dehors mangent dans les mémes conditions que leurs 
hdtes, s’ils sont de leur parenté ; les hommes avec les hommes et les femmes 
avec les femmes ; mais s’ils sont étrangers, ils mangent a part. 

Les adultes laissent aux enfants le soin de finir les mets; les tout-petits 
achévent de nettoyer les plats avec leurs doigts. 

Le lieu régulier du repas est le lu herengo; mais parfois on mange au 
dehors. Aprés le repas les hommes s’entretiennent (kw cheza), pendant que 
les femmes nettoient la vaisselle et les ustensiles de cuisine. 

Lorsque les aliments abondent, la femme prépare un peu plus de nourri- 
ture qu'il n’est nécessaire pour le repas du soir 7 kala. Ce qui reste est mis 
de c6té pour le déjeuner des enfarits, le lendemain. 

Si le mari doit entreprendre un voyage le lendemain, la femme lui 
prépare un viatique la veille. 

Pendant le jour il n’y a pas de repas officiel, mais chacun peut se 
procurer quelque chose a grignoter soit cru, soit cuit sous la cendre : racine 
de manioc, bananes ou autres fruits. 


12. La biére indigene. 


Une certaine quantité de sorgho (m tama) ou de mais (m hindi) est 
mise a macérer (lu lweka u hemba) dans des vases en terre cuite pleins d’eau 
pendant toute une journée. Le lendemain on étend 4 terre, sur des feuilles 
de bananier (ku amba ha si mune mi kowe), les graines gorgées d’eau ; on 
les recouvre aussi de feuilles (kw vula u hemba) et on les laisse ainsi a l’ombre 
pendant trois jours. Elles ne tarderont pas a germer. Le lendemain on met 
A nouveau une quantité a peu pres égale des mémes graines a macérer pen- 
dant un jour et une nuit (ku hokola). Cette graine est ensuite broyee (ku 
tuanga), puis jetée dans l’eau bouillante, ou elle séjourne environ vingt- 
quatre heures. Le brouet qui en résulte est connu sous le nom de sa n ga (ce 
qui donne de la force). On le fait bouillir une seconde fois, et il s’appelle 


ensuite elu. . 

Quand les premicres graines ont germé on les pile, et cette farine 
(u mela) est vannée (ku beta) pour séparer le blanc (nzeru) du son, m sele. 
La farine pure (su m gulu) est jetée dans l'eau bouillante, et le résultat 
s'appelle Ju su ou to gwa. Le soir venu on mélange (kw 1 milira) les deux 
brouets helu et Ju su et lon obtient le kilo n gera. Ce mélange est filtre 
Ja nuit méme dans un filtre (” gamo) en fibres de palmier ; et la biere 


pombe ou mbu ali est préte. 
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Voici des paroles que l’on chante en fabriquant la biére : 


iye bire u hunga, wa ngur Qui a volé le riz, celui (de) moi ? 
Muenye mi si, tye, 1yo! C’est le maitre pilon, tye ! tyo! 
Zi ka lire n dogo-n dogo Ce qui reste en si petite quantite. 
N’o guma m chi buyu Je Vai mis dans un vase. 


Vi dunda viyo genda 
Vina wa n't ge 


In dege i longa: «u genda hi?» VL’oiseau dit: «Tu vas ou? » 


Imu nu. k’a longa L’homme lui alors répond : 
Ni na kwamira Je vais protéger 
U hemba wa ngu _ Le sorgho celui (de) moi. 


13. La loi de succession: 


A la mort du chef de famille, s’il laisse des enfants, la veuve continue 
4 vivre dans sa maison avec sa progéniture. Mais s'il n’y a pas denfants, 
la maison est détruite, et ce qui pourrait en €tre Bese ies est réparti entre 
les parents utérins du défunt et ceux de la veuve. 

Les biens de la dot retournent aux parents du défunt Se les distribuent 
équitablement aux enfants, s’il y en a, ou se les partagent entre eux, s'il n’y 
en a pas. On laisse parfois deux shillings de cette dot aux parents utérins 
de la veuve. 

Les champs cultivés par le défunt retournent a leur propriétaire, le 
clan de la femme et des enfants. Ceux-ci peuvent les exploiter jusqu’a 
leur mariage. 

La réserve de grains, s'il y a des enfants, servira a leur entretien et 
celui de leur mére. S’il n’y a pas d’enfants, les parents utérins des deux 
conjoints se la partagent. Il en va de méme des autres biens. 

Les biens privés du défunt sont répartis entre les enfants, s’il y en a. 
Les orphelins sont sous la garde de leurs parents, agnats et cognats. 

Quand la veuve se remarie, son second époux devient le pére légal des 
enfants, leur petit pere (baba m dogo) ou leur pére nourricier (baba m lishi) ; 
mais les enfants ne sont pas tenus de demeurer sous son toit. C’est lui toute- 
fois qui est chargé de répartir entre les enfants, aprés en avoir fait plusieurs 
‘lots en leur absence, les biens privés de leur vrai pére. 

Les orphelins ont, a l’égard de leur petit pére, les mémes devoirs qui 
les obligeaient envers le défunt. Mais s’ils n’acceptent pas de vivre avec lui, 
ils n’ont aucune part aux champs privés de leur pére. Et d’autre part, si le 
pere nourricier ne s’acquitte pas bien de ses devoirs, il n’aura aucun droit 
a la dot de ses. belles-filles. 

Avant le remariage de la veuve, c’est l’oncle maternel de celle-ci qui 
régle les querelles de sa petite famille. 

Si la femme meurt la premiére, le veuf garde la maison. On ne lui rend 


pas sa dot. Il est méme tenu a en achever le versement s’il reste encore 
quelque chose 4 payer. 


+= oe” Bae 
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Le veut garde aussi les champs qui lui avaient été confiés 4 son mariage, 
afin qu’il puisse achever |’éducation de ses enfants. Quand ceux-ci seront 
tous mariés, il devra les remettre au chef du clan des enfants de sa femme. 

Les biens privés de la femme sont également répartis entre le mari 
survivant et les parents utérins de la défunte, 4 charge pour ceux-ci d’aider 
a léducation des enfants.. 

Les orphelins peuvent avoir des champs a eux. Ils en disposent a leur 
gré, ainsi que de leurs récoltes et des autres biens qu’ils peuvent acqueérir. 
Aucune coutume ne leur impose d’en référer a leurs parents. 


14. La religion des Wa lu guru. 


_ Les Wa lu guru professent la croyance & un Etre Supréme, Mulu-n-gu, 
Miu-n-gu ou Mu-n-gu (Celui [de] la Force, c’est-a-dire le Tout-Puissant). 
Tl est le Maitre et le Créateur de l’univers et gouverne les événements selon 
son bon plaisir. . 

On dit de lui: Mulu-n-gu i a tu fugire (Mulu-n-gu nous a créés, nous 
a élevés, nous entretient). 

Imulu-n-gu i mu enyego (Mulu-n-gu est son propre maitre, il se suffit 
a lui-méme). 

La racine gu qui le qualifie recouvre l’idée de sagesse, de puissance, 
de fécondité et de tout ce qui conditionne ces trois concepts éminents. 

Ainsi c’est Mulu-n-gu qui répand ou retient la pluie; c’est lui qui 
assure ou refuse des récoltes abondantes ; c’est encore lui qui, en dernier 
ressort, nous met au monde ou nous retire la vie. 

La supréme explication des phénoménes ou des événements qui nous 
dépassent s’exprime par: Umri ya Mlu-n-gu (c'est un ordre de Mlu-n-gu). 

C’est ainsi qu’on explique la forme bizarre de certains rochers énormes, 
Imulu-n-gu i a handire, i a wekire (Mulu-n-gu l’a ainsi planté ou dressé). 

Kula-n-ga (le lieu [de] la puissance), c’est-a-dire le ciel est sa résidence. 
Le tonnerre est son rugissement (Mlu-n-gu mba lila) et la foudre sa mani- 
festation (Mlu-n-gu k’a gwa, Mlu-n-gu est tombe). 

Mlu-n-gu est le gardien de la justice et de la vérité. La formule du , 
serment solennel est haki ya Mu-n-gu (le droit de M U-N-gu). 

Lorsque Mlu-n-gu rappelle a luiles enfants ou qu'il refuse une bonne 
récolte, on se permet de prononcer contre lui des murmures et méme des 
injures (ma tukano), telles que Miu-n-gu keha (Mlu-n-gu est méchant) ; 
Mlu-n-gu ka ni nyima (Mlu-n-gu est derriére [ce malheur] ; il en est la cause). 
Mais on reconnait que ces paroles sont coupables. 

Le R. P. SCHEERDER a l’impression que si Dieu n’est pas l’objet d’un 
culte extérieur organisé, c’est qu’on estime qu'il n’a besoin de rien et quil 
ne le désire point. Pourtant, comme la réciproque n’est pas vraie et que les 
hommes ont besoin de lui en certaines circonstances graves, en cas de fléau 
ou de sécheresse, les Wa lu guru se réunissent en certains lieux sacrés, sur 
les tombes du premier ancétre, dans la forét ou sur les hauteurs, et exécutent 
certains rites & l’adresse de Mlu-n-gu, pour attirer ses faveurs. 


} 
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La cérémonie est présidée par un magicien (mga-n-ga), homme dun 
savoir et d’un pouvoir mystérieux, reconnu et admis par tous les autres 
membres du clan. Elle consiste essentiellement en des priéres publiques 


adressées au Ciel et dans un repas pris en commun, dont le sang des victimes, | 


poules ou chévres, et quelques gouttes de biere, ont été versés sur la tombe 
de l’ancétre, pour marquer l’union des Esprits entre les vivants et celle 
des vivants avec les morts, et par cette double union mériter la bienveillance 
de Mlu-n-gu. 

Quand la foudre tombe sur un arbre, une maison ou. un individu, elle 
les rend intouchables tant que le mga-n-ga n’est pas intervenu pour les exé- 
crer par des rites appropriés : la maison et tout ce quelle contient devient 
propriété du mga-n-ga ; le foudroyé ne peut étre enterré qu’aprés l’exorcisme. 

Le méme mga-n-ga est, en temps ordinaire, devin et guérisseur. Sa 
divination (wku lagula, deviner), ku piga bao (frapper.la planche), ku piga 
vamli, a pour but de découvrir l’auteur des maladies et le reméde conve- 
nable. I] posséde des recettes magiques (imi geda) et fabrique des amulettes 
préservatrices (zi-hirizi 8), des potions curatives (z1-m-bo, n ghu-n-gult). 

I] démasque le sorcier vampire (m hawt ou m cawt), Thomme du mal, 
qu il fait punir, exiler ou mettre a mort. 

Les meilleurs des waga-n-ga semblent de bonne foi et obtiennent parfois 
des résultats remarquables. D’autres ne sont que des charlatans sans valeur. 

Le culte des morts ne s’adresse qu’aux défunts ayant joui d’une certaine 
autorité comme chef de clans ou comme waga-n-ga. On se fait imposer leur 
nom et, en leur honneur, on porte un bracelet de laiton d’une forme spéciale 
qu'on appelle 77 zma (le nom) ou Ju ge-n-ge. On dépose des aliments sur leurs. 
tombes, de crainte que, négligés, ils ne viennent posséder les gens et les 
rendre malades, ce qui s’exprime par : ka na mlu-n-gu (étre avec un « fort », 
avoir en soi un esprit redoutable). 3 

En ce cas il faut faire appel au mga-n-ga pour capter l’esprit courroucé 
(ku kamata mlu-n-gu). 

Ce méme nom de mlu-n-gu, le fort ou ce qui est fort, est donné a une 
pierre ou a un morceau de bois que les néo-circoncis entourent d’un certain 
culte aprés leur guérison pour obtenir une virilité féconde. 

Tous les enterrements s’entourent d’une certaine solennité. Dés que 
le malade a expiré, on frappe le tambour et on lance des cris lugubres pour 
prévenir les gens du voisinage. On’ creuse aussit6t la tombe (ct-baka), non 
loin de la demeure mortuaire. On lui donne un métre environ de profondeur, 
et on ménage dans l’une des parois une niche pour y coucher le cadavre, 
en position horizontale. 

Pendant ce temps on lave le corps du défunt, on l’enveloppe d’étoffes 
sa-n-da fournies par la parenté, on retourne le lit sens dessus dessous, on y 
étend une natte, on y dépose le cadavre et on recouvre le tout avec des 
étoffes. Seuls les hommes accompagnent le mort jusqu’a la tombe. Arrivés 
au bord de la fosse, quatre hommes tiennent suspendue au-dessus une large 


* Mot a mot : des témoins, chargés sans doute de rappeler a l’esprit du mort 
redouté les offrandes qui lui ont déja été faites. 
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étoffe en guise de tente, pendant que d’autres déposent le cadavre dans la 
niche qu'ils ferment avec des pierres plates, ou avec une cl6ture de piquets. 
Les interstices de cette fermeture sont bouchés avec un mortier de terre. 
A ce moment, pendant que les hommes remplissent la fosse, les femmes 
restées dans la maison mortuaire éclatent en cris confus et déchirants, qui 
durent jusqu’au soir. Quelques jours aprés, la famille tue une chévre pour 
régaler les fossoyeurs. Un peu plus tard on fabriquera de la biére pour féter 
la cérémonie de la pose d’une pierre a la téte du défunt. 


15. Les magiciens: devins, guérisseurs et exorcistes. 


Le monde surnaturel, les esprits invisibles jouent un grand réle dans 
la vie psychique des Wa lu guru. Ils ont une grosse influence sur la vie de 
famille et sur la politique des clans. Tout ce qui sort de l’ordinaire, événe- 
ment heureux ou malheureux, est attribué a l’intervention d’un esprit, soit 
a Mlu n gu, créateur et maitre de l’univers, pour les événements importants 
et sans reméde ; soit a un mu zimu, c’est-a-dire 4 un défunt, pour les événe- 
ments heureux, mais surtout pour les accidents que l’on peut espérer conjurer. 

De ce que le bien et le mal sont attribués également a Dieu, il arrive 
qu'il s’est créé une sorte de confusion entre le Dieu indigéne et le diable, dans 
esprit des Wa lu guru musulmans, dont la religion attribue le mal au diable 
(Shetant, Blisi) ; mais la notion du diable est étrangére 4 la mentalité bantoue. 

Le mot de Miu n gu est quand méme équivoque, comme le serait celui 
de champion, chez nous, si nous l’appliquions a Dieu. Il est certain qu'il 
peut servir 4 désigner, comme chez les Wa gogo voisins, les esprits des défunts, 
milu n gu, mi étant le pluriel de mw ou m. Ainsi, quand il est question d’exor- 
ciser un mlu n gu, il ne s’agit point du Dieu Supréme, mais d’un défunt qua- 
lifié de mlu n gu, c’est-a-dire de trés fort, parce qu'il était et qu'il est demeuré 
particulirement puissant et redoutable. 

On qualifie également de mlu n gu un curieux assemblage de btchettes, 
‘surmonté d’un arc, et au milieu duquel, dans une cavité aménagée, est 
- enfoncé une sorte de coin en fer. Les jeunes circoncis le proménent dans la 
brousse recouvert d’un drap et d’une couverture. C’est 1a un rite magique 
dont ils attendent sans doute la virilité et la fécondité. 

Les Wa lu guru donnent le nom redoutable de m ga-n-gu, le fort, le 
malin par excellence, déja mentionné plus haut, a un individu qui prétend 
tre en relation avec le monde des trépassés. Il peut obtenir des défunts la 
révélation des choses cachées, ainsi que la guérison des maladies, dues la 
plupart du temps, aux yeux des indigenes, & une possession par un défunt. 

Le m ga-n ga, ainsi que Vindique son nom, est un homme estimé et 
honoré. On le croit utile, indispensable a la communauté. Ses services sont 
recherchés. 

C’est faire un contresens ethnologique que de le traiter de sorcier, 
comme on le fait trop communément. Il est devin, guérisseur, exorciste, 
magicien fabricant d’amulettes, mais non maléficier, jeteur de sorts, homme 
vampire. L’un de ses attributs est de combattre le sorcier mcha wi (celul 
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du mal), ou m hami (celui qui s’impose), qui commande, nom reserve au 
roi (mu hamt) chez les Banya Ruanda. IJ le reconnait, le dévoile, le desarme, 
déjoue ses agissements et les retourne contre lui. On n’arrive a la aes 
de m ga-n-ga qu’a un certain age. Sa science et son pouvoir, il les a recus d’un 
prédécesseur, qui fut également son parent. Son prestige est proportionnel 
A ses réussites, réelles ou prétendues. Quand son autorité est établie, on le 
croit aveuglément, sans examen critique. Les chefs de clan n’exercent pas 


cette profession. Les principales occasions auxquelles on recourt a linter- | 


vention du m ga-n ga sont les suivantes : 


a) L’invocation du nom d’un ancétre 
(ku tambika ji na), lors de son imposition a un descendant. 


Il est d’usage, a la mort d’un ancien investi de quelque autorité, d’im- 
poser son nom, comme on l’avait fait pour lui-méme autrefois, 4 son héritier, 
qui est l’un de ses neveux utérins (m puawe). Ces noms sont donc aussi 
antiques que vénérables. Ils ne permettent pas de laisser tomber dans l’oubli 
la mémoire des premiers ancétres du clan. 

Comme préliminaire de la cérémonie on éteint le foyer, symbole de 
extinction de la vie du mu zimu (ku zima signifie s’éteindre) et on y allume 
un feu nouveau. 

Ensuite les parents de I’héritier lui apportent l’insigne principal de sa 
nouvelle dignité, le Zu pombelo, sorte de turban fait d’une étoffe noire que 
le m jomba défunt avait porté. Puis on se rend sur la tombe de ce dernier 
et on y dresse une pierre funéraire (swmbi ou baka), et deux arbres sacrés 
de lespéce m tamba. 

Le neveu héritier s’en va alors inviter le m ga-n ga pour le jour de la 
‘cérémonie de l’imposition du nom. II recoit de lui un talisman hirizt, fait 
de morceaux de ma n de, lu genge, et mil’ambo déja utilisés par le m-jomba 
défunt, et il le coud dans son Ju pumbelo. Il revient ensuite chez lui pour 
preparer la féte, en particulier pour commander la fabrication de la biére. 


La veille du jour fixé pour la cérémonie, le candidat se rend chez ses - 


parents pour y passer la nuit. Ceux-ci doivent accomplir l’acte conjugal, 
et le matin venu, ils font des onctions d’huile sur la téte, la poitrine et le 
dos de leur fils; avec les levres ils aspergent d’une gorgée de biére le dos, 
la poitrine et la téte du candidat. Ils lui introduisent dans la bouche de la 
bouillie et de la viande, comme on le fait 4 un enfant, puis ils lui mettent 
au poignet un bracelet connu sous le nom symbolique de ji ma (le nom), ou 
de muil’ambo (les [insignes] du commandement). Ce bracelet ne doit jamais 
quitter Vhéritier sous peine de maladie, qui serait attribuée au courroux 
du défunt. 

Lorsque le candidat n’a plus ses parents il s’adresse, pour cette céré- 
monie, 4 un autre couple, qui accomplira tous ces rites de la méme facon. 

C’est alors qu’intervient le m ga-n ga. Il mélange a la biére de la féte 
des feuilles et des herbes connues de lui seul ; il remet au candidat une hache 
dhonneur (shoka, n hambaza), insigne de sa dignité et lui rase la téte en lais- 


Les Wa lu guru. 975 


sant sur le front une méche (chi dengere, la marque du chef), qui devra tou- 
jours €tre conservée. Le m ga-n ga explique au nouveau dignitaire le sens 
de ces rites et la valeur de ces amulettes. 

La biére est alors amenée. Les invités restent debout et silencieux 
jusqu’a ce que l’héritier en ait bu le premier. Avant de limiter, ‘ils le saluent 
des titres honorifiques de Ch’e wa, ou de Shi kamo ou de Mu inyi mlu n gwana, 
qui semblent signifier le Grand ou le Bon, le Chef, le Dépositaire de l’auto- 
rité. I] est désormais un grand personnage, un m kubwa ou m kulu. A ce titre, 
quand il ira prier sur les tombeaux des ancétres du clan avant de commencer 
les semailles ou la moisson, il aura soin de revétir tous ses insignes, et c’est 
dans la méme tenue d’apparat qu'il présidera aux palabres de sa famille. 

Voici un des chants exécutés a la féte de limposition d’un nom 
d’ancétre : 


Tu na m bika di tagwa hadino Nous Vinvoquons ce nom. 


A. zukumale tyo kire ; Pour que l’ancétre ressuscite. 
Nga logaga ku chi sogo baye QOu’il regarde ne pas en arriere. 
Tagwa! Tagwa! Nom! Nom! 

U bwa u leke! Laisse de cdété l’avarice. 

Kwa m kulu u gole Conduis-toi comme un Grand. 
Iwana a sekele Honore les petits. 

Iwa kulu u sekele Honore les Grands. 

U bwa mu tko L’avarice est un péché. 


Le m ga-n ga recoit une chévre pour ses honoraires. 


b) L’imploration de la pluie 


(ku tambika m vua) 


Quand la pluie tarde a venir, chaque clan fait appel au m ga-n ga pour 
la demander a Dieu par l’intermédiaire des ancétres. Conduits par le magi- 
cien, faisant ici fonction de prétre, au vrai sens du mot, les intéressés se 
rendent sur les tombeaux de leurs aieux, situés au milieu de la forét ou enfouis 
dans des bosquets connus. Le m ga-n ga met des débris de plantes sacrées, 
feuilles et poudres a macérer dans de l’eau; et muni de cette eau lustrale, 
il immole des poules ou des chévres sur les tombeaux, asperge de son eau 
magique les quatre points cardinaux ou sont enterrés les ancétres du clan, 
et les supplie d’invoquer Dieu Mlu m gu en leur faveur et de le décider 


a leur envoyer la pluie. 


c) La divination de l’origine d’une maladie, ou de tout autre malheur 


(Uku lagula, révéler ; ku piga bao, frapper la planche divinatoire ; 
ou ku piga vamli, frapper le sable [arabe)). 


Le but de la divination est de savoir pourquoi un homme ou un animal 
domestique est tombé malade. On soupconne un parent défunt de la per- 
sonne ou l’ancien propriétaire défunt de l’animal. Mais seul le m ga-n ga 
est capable de fixer sans erreur les intéressés, 
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Le m ga-n ga, pour connaitre la vérité, se sert soit de sag ct graines 
(Jimbizi ou zi m bizt), soit d’une calebasse munie d’un baton mobile, la 
langue de la calebasse divinatrice (lu limi lya n gungult), soit de simple 
cendre (li bwu). 

L’intéressé se rend chez le devin muni d’une vieille houe (kz dugo), en 
disant: N’a ku ka, nga bole ichi m ja (je vais voir ce qui mange le [malade}). 
Arrivé A la hutte du devin, il demande la permission d’entrer: Ku bisha 
ou Ku piga hodi. Il lui explique le motif de sa visite : Nyi za u n dole tcht 
n diya (je suis venu pour que tu m’indiques la cause du mal). Gwegwe vii? 
(que dis-tu ?) répond le magicien sur un ton ennuyé ou faché. U m bame 
ye kokaye (6coute-moi au sujet de quelqu’un de chez moi). I mane kali n’o m 
vika (j’ignore si je le retrouverai encore vivant). 

Alors le m ga-n ga se revét de ses insignes : lu pombelo, n hambaza, in 
gwo ny tu, prend un sac (m koba) de graines divinatoires ( dele), celles qui 
savent (zi m bizi) et que produit l’arbre bu mn di, ou sa calebasse magique 
(n g un gult), ou il va chercher de la cendre. Dans le premier cas, il jette les 
graines a terre; dans le second, il agite le » gunguli et observe la position 
de la languette de bois ; dans le troisiéme, il étend la cendre a terre et y trace 
trois ou quatre lignes avec son doigt. Longa, go loko, longa, cho nz? Parle, 
dit-il, goloko, parle, qu’y a-t-il ? 

Puis s’adressant au consultant il lui demande tour a tour: Est-ce au 
pied qu'il a mal? (Gumu gulu gu z’uma?) S’il est tombé juste, le client répon- 
dra: Tawive! (Nous y sommes!) Sinon le devin agitant ses graines, sa cale- 
basse ou ses cendres répétera: Longo, goloko, longa! ta n dole! (Indique-moi 
(auteur du mal]). Puis il demandera au client: Chu no, sa n go, gum’oyo 
gu z’uma? (Est-ce le rein, le ventre, le coeur qui le fait souffrir ?) 
| Ayant deviné le siége de la maladie, le devin interroge son instrument 
en l’adjurant a nouveau: Longa, longa! (Parle, parle!) et il lui demande: 
Tagwa! (Le nom!) Lya mi? (Quel est-il ?) Et la réponse est vite donnée : 
Lya m jomba wa ke (C’est celui de son oncle maternel !) 

Le consultant apporte 4 la maison la réponse de l’oracle. Les anciens 
de la famille ont vite fait de reconnaitre l’ancétre négligé, qui a voulu rappeler 
son descendant a l’ordre. On va sur sa tombe et on y cueille l’écorce de son 
arbre sacré m tamba pour en faire une corde a sept nceuds, des herbes, 7’am- 
bala, des graines de chachu et n goya. On les place devant la hutte du malade 
avec de Il’huile de ricin (zy o-ny 0), des colliers blancs et rouges, de la polenta 
de mais. Le malade est placé devant tous ces objets. La parenté l’entoure. 
On fait une décoction des herbes et des graines sacrées. On la verse dans 
une vieille assiette (Ju beko) sur la corde d’écorce sacrée. 

Un homme de la parenté s’assied devant le malade avec lassiette, 
et muni d'une cuiller faite d’une courge (kata), il porte la décoction aux 
lévres du malade en faisant cette incantation A l’adresse du mort importun : 
«Il dort comme la civette, le grand homme ; il dort bien, Il est a droite, sa 
femme est étendue a sa gauche. Maintenant que j'invoque son esprit, que 
mon petit s'endorme comme s'est endormi son m jomba: un grand homme 
qui dort bien comme la civette. Laissez-le en paix, vous qui étes venus si 
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nombreux. Est-ce que de l’eau et des racines brtilent jamais une maison ? » 
Puis il donne quelques gouttes de la décoction a boire au malade, par sept 
‘fois. Pour bien marquer qu'il s’agit d’honorer l’esprit possesseur, il met au 
poignet du malade un bracelet de laiton qu’on appelle ji na, le nom. II repré- 
sente le nom du m jomba courroucé, que le malade n’aurait pas le droit de 
porter s'il n’avait pas été possédé du défunt. 

L’opérateur prend ensuite une seconde décoction de n’ambala et de 
chachu et en fait des applications sur la poitrine, le visage, le dos et les pieds 
du malade. Ce qui reste du breuvage magique est conservé dans un pot de 
terre cuite, pour servir en cas de maladie; on l’appelle 2’imbo. Ces 2/imbo 
sont placés a c6té des maisons, dans un fourré tabou. En attendant de servir 
de reméde, ils servent de talisman préventif. 


d) L’exorcisme d’un esprit possesseur 
(Ku kamata Mlu n gu, saisir le mlu n gu, empoigner le fort). 


Quand une maladie résiste aux exorcismes ordinaires, on en conclut 
qu’elle vient de Mlu-ngu, ou plutét d'un mlu n gu. Il ne semble pas que ce 
mlu n gu, cet esprit particulitrement fort, soit le Maitre supréme de la Vie 
et de la Mort, de la Pluie et de la Foudre. Dieu, aux yeux des Noirs, est au- 
dessus de toute atteinte de la part des mortels. Il est le Fort par excellence. 
Il s’agit donc, dans notre cas, d’un mort plus exigeant et plus résistant, plus 
tenace que le commun des morts. 

Le m ga-n ga donne au malade qu’on lui confie deux petites calebasses- 
grelots, qu'il devra agiter sans répit: whku-bokera zi m bizt ou Zimbizt.. Il 
commande A la famille de préparer de la biére et de lui amener un bélier 
en méme temps que la biére, le jour ot celle-ci sera préte. 

Mis en présence du bélier, le m ga-n ga exercant le réle de sacrificateur 
le frappe avec une branche d’arbre atteint par la foudre, (zt m bale), c’est- 
a-dire choisi et distingué par Mlw n gu, dont la foudre, généralement repré- 
sentée par des pierres polies ou par un animal fantastique, bouc, oiseau ou 
araignée, n’est que l’agent redoutable. C’est un acte symbolique par lequel 
le guérisseur communique a la victime une part de la vertu magique conteiue 
dans la branche foudroyée. Il lui enfonce ensuite un coutelas dans la poi- 
trine et dit au malade : «Viens et bois le sang ». Le malade n’est ici évidemment 
que le représentant du mlu n gu qui le posséde et a qui le sacrifice est offert. 
Satisfait du sang du bélier, le mlu n gu lachera son malade. Le sacrificateur 
dépéce le bélier. Il lui arrache les entrailles dont il donne la moitié a la mere 
du malade, réservant l’autre moitié qu’il met a cuire et qu'il qualifie de 
reméde ou drogue magique (gumu-goda). 

La nuit suivante, les parents du malade doivent faire l’'acte conjugal pour 
renouveler sans doute magiquement le principe vital de leur enfant malade. 

Le lendemain matin, la mére du patient prépare de la polenta et fait 
cuire la viande de la victime. Elle en donne sept bouchées au malade. Celui-ci 
doit les rejeter l’une aprés l'autre. Mais on lui en donne sept autres qu'il 
doit avaler. C’est le signe que le mlu m gu accepte l’offrande et va se décider 


a quitter le malade: 
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Le m ga-n ga se met alors 3 boire de la biére et 4 danser, et tous les 
assistants se hatent de limiter. ; 

Quand ils ont bien bu et bien dansé, le m ga-n ga prend des racines d’une 
autre espace d’arbre qui aura été frappé par la foudre, le msa pala, et les 
donne 2 flairer au malade. Celui-ci est alors saisi d’un tremblement nerveux 
et se met A agiter les zi m bizi avec une particuliere énergie. Le magicien 
en conclut que le mlu n gu a été satisfait et qu'il est parti. 

On lui donne pour ses honoraires une chevre. 


e) Les ordalies 
(Via-po, les [choses] de la magie). 


Les via-po sont des épreuves qui permettent au magicien de reconnaitre 
linnocence ou la culpabilité d’un individu accusé d’étre un jeteur de sorts, 
un maléficier, un homme-vampire, un sorcier en un mot. 

L’épreuve de l’aiguille (Ju gumba) consiste 4 essayet de transpercer le 
pavillon de T’oreille de l’accusé avec une aiguille. Si le pavillon résiste, 
l’accusé est innocent, lugoba; si l’aiguille traverse, il est coupable, /u bela 
(c’est un menteur). 

La seconde épreuve (nw go) est celle de l’eau bouillante que l’accusé 
est invité a boire. S’il se brile les lévres, il est coupable, autrement il est 
innocent. 


f) Les amulettes et les talismans. 


Pour protéger leurs champs contre les voleurs, les Wa lu guru y plantent 
des branches desséchées, auxquelles ils suspendent des amulettes ka go (ce 
qui a de la force) destinées a frapper de maladie celui qui tenterait de piller 
le champ. Ce sont apparemment des morceaux de fer ou de papier, ou des 
paquets de feuilles séches. On les appelle kiw enge, ki kulo, m gata. Aprés la 
récolte, on retire les amulettes au cours d’une cérémonie dirigée par le m ga-n 

ga et quon appelle huto. 
Kae On peut faire passer magiquement la récolte d’un voisin trop riche 
dans son propre grenier, en y déposant une petite calebasse, remplie d’huile 
de ricin ol nage un petit batonnet. Ce charme porte le nom de du kula, parce 
qu'il augmente le grain récolté. 

Pour se venger des envieux ou des moqueurs, on se frotte le corps avec 
un mélange de sel, de gingembre (tanga-wizi) et d’une poudre de racines 
d’un certain arbre. Ce charme connu sous le nom de m sekerero ou de sopo 
fait tomber malade les persécuteurs de ceux qu'il protege. 

Le nya n gu mi (celui [de] la force male) est un morceau d’os trouvé 


dans la brousse. On le porte au cou ou au bras, et il vous protége contre les 
attaques des lions. 


g) La divination par les particuliers. 


Un Mu lu guru veut-il savoir si un terrain convient A I’édification de 
sa demeure ou 4 ses plantations, il dispose a terre d’une certaine fagon des 
semences de ricin, qualifiées pour la circonstance de ni emba ou de ng’ambi, 
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ce qui parle et commande. Ce dernier nom est celui que les indigenes du 
Cameroun occidental donnent a la tarentule divinatrice. Le lendemain ils 
vont examiner leurs graines. Si elles ont conservé la méme situation, c’est 
que l’endroit est favorable ; sinon, il vaut mieux y renoncer. 

Cette divination est connue sous le nom de tega ou de 2 n diko (les 
[choses] de la réponse, les objets qui donnent l’oracle). 


16. Les devinettes. 


En Ki lu guru: zi m zila (les) choses (du chemin.) 


1. N  zenga in ganda ya ngu, ya chim buli-buls ? Li finga. 
Moi batir la maison celle (de) moi, elle la sans rien (sans porte) ? L’eeuf. 

2. Ni mu goga, mn ghagoge ke? Li sisira, Lu beho. 

Moi la’ prenant, elle pas prise non? L’ ombre, le vent. 

3. Na mi genda, .ayu ba ha? Li sisira. 

Quand, moi marcher, elle étre 1a? L’ ombre. 
4. Kua mi genda, ni mu ona Lt sisira. 
Ou moi marcher, moi la voir? L’ ombre. 

5. Komu-komu ku eleka teke- teke;  teke- teke ku eleka komu- 
Dur- dur le engendrer tendre-tendre; tendre-tendre le engendrer dur- 
komu ? Gum tama. 
dur ? Le sorgho. 


6. Ni mu homa, bh’ one ke UV anga? Gama 2. 
Moi la. frapper, pas avoir vu non la blessure ? L’eau. 


: 


7. Ni zenga n ganda ya ngu, lt biki imu he ? Li yoga. 
Moi batir la maison celle (de) moi, le poteau lui un seul ? Le champignon. 
8. Ni na mu ana ya neu, R' a na m gulu gumu he? 
Moi avec l’enfant celui (de) moi, lui alors avec la jambe elle une seule ? 
Li yoga. 
Le champignon. 
O46 2G genda, h o yile ku chi sogo bayer Gama 2 


Elle toujours marcher, pas jamais étre allée vers I’ arriére non? L’eau 
ga lu anda. 
celle la riviére. 
10. Baba k’ a n daga, mn gh’ a n gayile ndi yo baye? 


Papa lui quand me frapper, lui pas alors me avoir donné moi manger non ? 


Lo n dola. 

Celui (de) le venin (le bourdon, la guépe). 
14. Wenye R a n daga, ndt ya? Nz’ uk. 

Maman elle quand me frapper, moi manger? Celle (de) le miel : (l’abeille.) 
12. Ne chi vo ku bei; ne mist ku tart ? Lt n’ enge 

Avec la nuit au prés; avec le jour au loin ? Ceux (de) la clarté (les yeux). 
13. Iw’ ana wa do- wado wa xzenga in ghanda 1 kulu- kulu ? 

Les enfants ceux petits-petits eux batir la maison elle grande-grande ? 

M chwa. 


Le termite. if 
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14. Kava iu  funamira, k’ oO tu linda ? In ghanda. 
Elle quand nous couvrir, elle alors nous garder ? La maison. 

15. N dima umu gunda gwa ngu, kuya s’ 1 bawa chi nu baye? 
Moi cultiver le champ celui (de) moi, ensuite pas moi cueillir objet non? 
Zi ny wt. 

Les cheveux: mot & mot, ceux lherbe. 

16. Ni mu kinda li kila, no nga: lo ka? G’embe. 
Moi lui prendre la queue, moi alors dire ceci: (qu) il ‘marche ? La houe. | 

17. Ni na w’ ana _ngu wa datu; nai o kire yumu he; 
Moi avec les enfants (de) moi eux trois; si lui alors part celui un seul 
wa mu enga, ngha wa na kaz ? Ma siga. 
ceux (de) le reste, pas eux alors travailler? Les pierres (du foyer). 

18. W'o ka, wa m leka u ma hame? Ma siga. 

Eux quand partir, eux alors me laisser celui des esprits? Les pierres (du 
foyer). (Ils m’abandonnent aux esprits de la brousse.) 

19. Ma dege ga ny tka ga ku. anga ma ne-ma ne ? 
Les oiseaux ceux (de) la brousse eux le se-promener les 4- les 4? 
Gama dengu. 

Les pieds du lit. 


20. Chi banzi cha m kambala chi towa ma 2 ga ny ala ? 
Le . morceau celui (de) |’ arbre lui sécher 1’ eau celle (de) le brouet? 
Umu tela. 

La cuiller. 

21. Ni mtima, koya yu yuwa?r Zi ny tt. 

Moi le cultiver, ensuite lui croitre ? Les (choses de) l herbe: Les cheveux. 

22. Ni mu inza, s’ 4 . m fikire baye ? In zira. 

. Moi le’ chasser, pas moi l’ avoir attrapé non? La. route. 

23. Ma dege ga ny tka ga ku  anga ma datu-datu ? 
Les oiseaux ceux (de) la brousse eux le se promener eux trois-trois ? 
Ma siga. 


Les pierres du foyer. 


24. Ha mm gendive m vala in gwo ny itu? 
Quand moi étre parti moi revétir 1’ habit celui noir ? / Ne wm gu. 
Ha m_  buyire m vala in gwo nz’ eru? | Celui le fort:-le feu. 
Quand moi étre revenu moi vétir |’ habit celui blanc ? | 
é 


s 
si 


(25. N dima umu gunda gwa ngu, vunda dimu 
Moi cultiver le champ celui (de) moi, récolter elle une seule (une seule gerbe) ? 
Zt my alt, 


Ceux (de) l’herbe: les cheveux. 


26. N dasa m sale gwa ngu, gua gira ku langa? M’osi. 
Moi lancer la fléche celle (de) moi, elle alors faire (aller) vers haut ? La fumée. 

27. N dasa -m sale gwa ngu, gu a@ gwaha si?  M vula. 
Moi lancer la fléche celle (de) moi, elle alors aller vers terre? La pluie. 

28. N dasa m sale gwa ngu, walt ku muambu w a ~ bokera?’ 
Moi lancer la fléche celle (de) moi, ceux vers l’opposé eux alors prendre ? 
Lu kemo. . 


ar voix, 
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29 VAC ea vala li koti lya chuma ? Chi kui. 
Elle toujours porter |’ habit celui (de) fer ? La tortue. 
30. Chin ganda ki dogo- dogo, iwa n‘u wa ngt -wa ngi ? 
La maison elle petite-petite, les ‘hommes eux nombreux eux nombreux ? 


Ki biritt. 
La boite d’allumettes (celle des petits morceaux de bois). 


31. Lu bungu-bungu, ma zi ku enda givive kwa ni? N’ azi. 
Lui fibre-fibre, Veau le étre venue d’ou? Le coco. 


17. Un conte : Histoire du Gagnant et du Roi. 


Que vous raconterai-je ? L’histoire du Gagnant et du Roi. 

De Ki Barabara (le Gagnant) la maman était morte depuis longtemps. 
Il n’avait qu'une seule chévre. Le roi dit un jour: « Cette chevre ferait mon 
affaire. Policier, va la prendre et apporte-la moi, que je l’éleve. » Ki Bara- 
bara s’y opposa. « Je refuse, dit-il ; je n’ai qu’une chévre ; que me resterait-il 
a moi ? » Le roi répliqua : « Assez ! puisqu’il refuse sa chévre, brilez sa maison. » 
Ils mirent le feu a sa chaumiere. 

Le lendemain, Ki Barabara ramassa la cendre dans un ‘sac et dit: « Je 
vais la vendre aux Hindous. » I alla chez les Hindous et leur acheta dix 
caisses. A son retour il dit au Roi: « Puisque tu as brilé ma maison, avec 
les cendres j’ai acheté des piéces d’argent. A ton tour, briles ta maison et 
fais comme moi. » 

Le Roi accepta: il briila sa maison, mit les cendres dans un sac et s’en 
fut les vendre aux Hindous. Ceux-ci lui dirent: «Qu’est-ce que tu apportes 
1a ? » Il répondit : « De la cendre. Je viens te la vendre comme t’en a vendu 
mon ami Ki Barabara. » Les Hindous répondirent : «Ce n’est pas comme 
te l’a dit ton ami, non; lui, c’est de la chaux qu’il nous a vendue. Mais toi, 
qu’est-ce que tu nous racontes ? Fi! » Ils le saisirent et le firent mettre en 
prison pour toute une année. . 

Quand il revint chez lui, il pensa: « Ki Barabara m’a vraiment trop 
bien joué quand il m’a dit de briler ma maison.» I] dit a ses femmes : 
« Préparez de la biére. » Elles firent bouillir le malt. La biére fut bientdt 
préte. Le roi commanda : « Allez chercher Ki Barabara, qu'il vienne boire 
de la biére ! » 

Pendant ce temps il fit creuser un trou, le recouvrit et y placa une chaise. 
A Yarrivée de Ki Barabara, il lui dit: « Assieds-toi sur cette chaise. » Ki 
Barabara s’étant assis, il disparut dans le trou. Etant dans le sein de la terre 
il pénétra dans le trou du faucon. A son retour chez lui il dit: « Toi, ma 
femme, invite le Roi et dis-lui que j’ai a lui parler. Quand j’étais en terre, 
j’ai vu son aieul mort depuis longtemps, et il m'a donné deux shillings en 
disant : ‘Ces shillings, tu les donneras au Roi’. » Quand vint le Roi il lui 
rapporta les paroles de son ancétre et lui donna les shillings. Le Roi se 
réjouit et dit: « Viens demain me creuser un trou, que jaille aussi voir 


mon aieul. » 
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Ki Barabara accepta. A la tombée du jour, il alla creuser le trou. 
Quand il fut prét, le Roi dit a4 sa femme: « Prepare-mol de laspolenta 
apres l’avoir mangée j’irai voir mon aieul. » Quand il eut mange, il dit: 
«A bientot!» Ses compagnons répondirent : «Au revoir !» Puis il entra 
dans le trou. Ki Barabara prit des pierres et le boucha. Le roi mourut, 


et on l’enterra. : 
Mon histoire est finie. Si elle est bonne, prenez-la ; si elle est mau- 


vaise, laissez-la. 


Ku lawire na mi ? 
Le sortir: avec quoi? (que raconter ?) 


Ku lawa ki Barabara na miya® ge, m faume™. 
Le sortir le Gagnant avec ami (de) lui le roi, c’est-a-dire: Je vais 
raconter l’histoire du Gagnant et du Roi. 


Ki Barabara mama wa ke fk a fa mu ande. 

Le Gagnant (la) maman celle (de) lui elle déja morte depuis longtemps. 
Kaa na m ene wa ke yumu he. M faume k’ a 
Lui alors avec la_ chévre celle (dé) Inui elle une (seule). Le Roi lui alors 
longa vino: «Im’ ene k’ 0  nogera nene. Serkali, genda, u ka 
dire ceci: «La. chévre elle déjA bonne (pour) moi. Policier, va, toi alors 
sole mene, mu m. gaye,. nt fuge.» Ki Barabara k’ a 
prends la chévre, elle (4) moi donne (que) moi éléve.» Le Gagnant lui alors 
lema, k’ a. longa: «N dema, m’ene' wa ngu yumu he; 
refuser, lui alors dire: «Moi refuser, la chévre celle (de) moi elle une seule; 
nene, nv fuge nihtir» M.faume k’ a longa: « Basi! tue ka m 
moi). 7 eléverai, quoi», Le Roi lui alors dire: « Assez! nous alors lui 
somere n ganda a na _gomire im’ ene.» Ui a genda ku m 
avoir brilé la maison, lui si avoir retenu la  chévre.» Eux alors partir le la 
some va. Ha mi tondo, ki Barabara k’ a sola li bwu,  R’ 


brfiler pour. Quand le lendemain, le Gagnant lui alors prendre la cendre, lui 
a  guma mune mi koba, k’ a longa: « Ni no gula kwa wa Hindi. » 


alors mettre dans les sacs, lui alors dire: «Moi la vendre chez les Hindous. » 
TO ka kwa wa Hindt k’ a gula 2 sanduku kumi. Ha 7 
Lui alors aller chez les Hindous lui alors acheter les caisses dix. Quand lui 
0 yore ki a m longe-ra m faume: « V’ uw ne somera 
alors étre revenu, lui alors lui dire ally ROLE « Comme toi m’avoir brilé 
im ganda, miya ngu, ni gula gama pesa (mot portugais) ; na gwe 

la maison, ami (de) moi, moi acheter des  piéces (d’argent) ; et toi (que) 
wu ka. some in ganda ya ko, na gwe u ka gule. » 
tu maintenant briiles la maison celle (de) toi, et toi (que) tu maintenant achétes. » 
M faume k’ a togola, k’ a genda uku soma in ganda ya Re. 
Le) Rot lui alors accepter, lui alors aller le  briler la maison celle (de) lui. 


K’ a gera li bwu mune mi koba, na ye k' o ka uku gula kwa 
Lui alors mettre la cendre dans les sacs, et lui il alors va le vendre chez 

MY M iya, pure euphonie, pour muya, est un pronom démonstratif composé, comme 
son pluriel waya, Le mot & mot serait celui, ceux. 


in . ite ; ad fs 
; Mot a mot : m fa, le mort, u me, celui male : serait-ce un indice d’une croyance 
a la renaissance des morts ? 
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wa Hindt. Y a gende ku wa Hindi u a longa: « Nihi ichi 
les ee Lui quand arrivé chez les Hindous eux alors dire: «Ceci quoi 
et ae Las ee : : a bwu. Nyt 2a uku gula vo ya 

; 3 a cendre. Moi venir le vendre comme lui déja avoir 
gulive miya ngu ki Barabara.» Wa Hindi u a _ longa: «Hi wi 
vendu l’ami (de) moi le Gagnant.» Les Hindous eux alors dire: «Cela comme 
vo baye, vt y a  longire miya go. Ki Barabara k’ a — gula 
cela non, comme lui alors avoir dit l’ami (de) toi. Le Gagnant lui alors vendre 
chuwa kayu. Lero gwegwe v u longa v1 hi? Vul» U 
ce qui chaux. Aujourd’hui toi comment toi dire comme cela? Fi!» Eux 
a ™m goga, U a&@ m woha gumu aka gumuhe. Ha y o 
alors le saisir, eux alors l’ emprisonner l’année * elle une. Quand lui déja 
yile ha kaye k' a longa: « Ki Barabara k’ a neu zukira 
revenu dans sa maison lui alors dire: «Le Gagnant lui alors me tromper 
hela: nmi some in ganda ya neu.» K’ a longa mawa pinga: 
trop: (que) je brile la maison celle (de) moi.» Lui alors dire (a) les femmes : 
«Mu _ enge imbu ali.» U a ziga  helu u .0 tuanga 
« Vous préparez la biére. » Elles alors cuire le grain germé; elles ensuite broyer ; 
Coat] Parnas «Ghee 23 longa m faume: «Mu, m kinge™ ki Barabara Vy) 
elle préte. Lui alors dire le Roi: « Vous, le cherchez le Gagnant (que) lui 
a Ze; y a nue imbu ali.» Kuya m faume k’ a  himba 
alors vienne (que) lui alors boive la biére. » Ensuite le Roi lui alors creuse 
li hondo ha st. K’ a vika kt Barabara, m faume k’ a longa: 
le trou. en terre. Lui quand arriver le Gagnant, le Roi lui alors dire: 
«U, ze, uu, jege ha no mchi goda.» Ye jege ke n gira 
« Toi, viens, toi, assieds sur cette la chaise.» Lui s’étant assis lui le tomber 
mu It hondo. Ha y a gwire ha si, ke n gira mu 1% na 
dans le trou. Quand lui ensuite tombé en terre, lui le entrer dans le trou 
mue mu hanga. Ha ye n yire, k’ a  genda u kaye ya 
celui (de) le faucon. Quand lui le étre revenu, lui alors aller la maison celle (de) 
ke, Ro @ longa:.« Gwe m pinga ya ngu um keme m 
lui, lui alors dire: «Toi la femme celle (de) moi (que) tu l’ invites le 
faume, ya 2é, mim longe-re. Ha nyt n gire ha st mt 
Roi, (qu’)il alors vienne (que) je lui parle. Quand moi le étre allé en terre moi 
vika kune babu wa ke y a_ file mu ande nt mu ona; 
arriver chez ancétre celui (de) lui, lui déja mort depuis longtemps ; moi le voir; 
k’ a mn gaya zi shillingi m bi, k’ a longa: « Azino 2 shillings 


lui alors me donner les shillings eux deux, lui alors dire: «Ceux-ci les schillings 
u ka mu inge M faume.» M faume k’ a vika, k' a 
toi ensuite lui avoir donné (a) le Roi. » Le Roi lui quand arriver, lui alors 
m longera vivira, vt y a mnke kwe Babu. wa ke ; 
lui dire ainsi, comment lui alors avoir entendu chez ancétre celui (de) lui; 
ki a mu inga zi shillingi. K’ a denga M faume, k’ a longa: 
lui alors lui donner les shillings. Lui alors se réjouir le Roi, lui alors dire: 
«U ze 4 luv; u ka mm himbire lua ngu uu 
« (Que) tu viennes le lendemain (que) toi alors me creuse celui (de) moi le 
hondo, mn ga lole babu wa ngu.» Ki Barabara k’ a _ togola. 


trou, (que) moi alors voir ancétre celui (de) moi.» Le Gagnant lui alors accepter. 


11 [mpératif. 
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U siku u_ cha, k’ a genda uku himba. Lu vika. 
Le jour lui tombant, lui alors aller le  creuser. Lui (le trou) arrivé (terminé). 
K’ a_ longa m faume: «M pinga wa neu uw vuge wu galt, 
Lui alors dire le Roi: «La femme celle (de) moi (que) tu prépares la bouillie, 
nat ye, mb’ u _—kire kwa babu. U gait uw 4 va, FF 
(que) je mange, (que) moi alors aille chez Vancétre. La bouillie elle la préte, lui 
a 1a, Pag longa: «Kwa herin!» Waya ' ge u 
alors manger, lui alors dire: « Au revoir!» Les compagnons (de) lui eux 
edika: «Kwa nana!» Ke n gira mu lu hondo. Ki Barabara k’ a 
répondre: «Au revoir.» Lui le entrer dans le trou. Le Gagnant lui alors 
sola gama bwe, u a  m honda. K’ a_ fa m faume,u a 
prendre les pierres, eux alors le enfouir. Lui alors mourir le Roi, eux alors 
m sirira. Lu simo lua | ngu lu mala. Na lu  nogile, mu 
lV enterrer. L’histoire celle (de) moi elle finie. Si elle avoir été bonne, vous, 
sole; na lu wihtre, mu, leke! 


prenez; si elle avoir été mauvaise, vous, laissez ! 


Appendice. 


Une liste de clans et sous-clans, Wa lu guru (espacés), avec les noms propres 
en usage dans chacun de ces clans et qui sont sa propriété exclusive. Cette note est du 
R. P. Wattis et date de 1933. 


1. Mw enda 4. M bena 6. Me huma 
Ku n halo Ba n hala Lua n da 
Mi z’ambwa M hoo, Ki koo Komkom 
M kude N diz Ki gunga 
Mw ana m hude M hanule W a na my en go 
Mi dhuh M lege Wa na puguta 
N guo Bi n gula M siga (f) 
Mi daul Mlu sani? Ma kala: les charbons 
Mw ana bw ende Mw a na mka guru 
M gonza Mw ana m ny undo%* 
5. Mwin gu 
Ku wambi 
2. M tonga Ma konde 7. Ma gari 
Lu koa Me nungi M b’o ga 
M kala gale Ml'e gani M ki ro 
Mlu guruni Mi he 
M guya Mpa gazi 
3. M z’eru M sagati M hu n dwe 
‘Mo geva M nole ae 
M noga*8 M bun gwi 
Mi embe 
Ma zi 
Ki mo gere 


" ree 
Mu ana signifie : enfant ; on trouvera aussi la forme wana, 


13 
‘ pee mna sont des pronons démonstratifs masculin et féminin. ‘ 
* L’enfant du marteau. 


8. Mki nogeé 

' Kobero 
Mu hemba 
(Mtumbika) ? 
Mobw ah 
M bala 
Berege 
M ma ze 
M lu gem 


9. M biki 


M wodi 

M gweku 

Ku sengo 

Ku sinile 

M gogo 
Bembe 

M gam vu 
M baka 

Cha m’ele? 


10. Ml’e lengwe 


Mkw awe 
Ki kt guni 
Ki mono (f) 
M simbe? 


114. Mbu n ga 


M koba 

M fuko 
Man gu 
Nya w ale 
Bw e ta 

M keka 

Ku chi w ala 
Nya w eza 
Kijmi lila 
Je dibu n ga 
Ki bu n ga (f) 
Mka guri 


42. M go nan ze 
M semwa 
_M semwa ku n ze 
M beho 
M gwasa ku n ze 


15 J] se peut que mga, nga soient ici des pronom: 


13. 


14. 


pit OF 


wa 


16. 


he 


18. 
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M bago 
kt bago 
M samba 
Ka vumbu 
Ma jani 
M halimwa 


M gurumi 
M hanya go 
Mya sule 
Mn’e mere 
Mp’ipa 


M kwama 


Mki lalu 

Mchu elt 

M sike 

Ku ande 

Mchi kila 

Mw ana mchi kila 
Mwana m’ene 

Mla cha m hange 
Mw ana mka rdama 


Mponela 
Miu ge 

Mza bil? 

M konga 

M kami 

M kongera 
Mza ganza 

Ki konga 

M te ma lu ge 


M himba 
Mki hul 


M ny ani 
Mnya gatwa 
My amba 
Mw e hee 
M gudo 
Mhki fi 

M ma ge 
M bik 

Di loko 
Hatigwa 


16 Mka est un pronom démonstratif diminutif. 


17 Nza est un pronom démonstra 


ie 


20. 


24. 


22. 


23. 


24. 


25. 


26. 


ie 
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M hafigwa 


Mza n de 
ki losa 
W an’un guli 


Ml’e gu 
M2’e gunt 
Mia ki Ve gu 


M gera 

M hingo 
Ml’o ka 

M ma n de 
M hambo 
M2/umo 
Milua n da 


M bode 


Ma gembe 
Mhu m bulu 
Kit bode 


Mna n de 


M tema mna n de 
Mza n de 
M begu 
Mw ana pakapaka 
M gamba 


M gosi 
Ma yumba 
Mra zt - 


Ma n gala 


Mu havwi 


M didi 
M kolero 
Mho ny ezt 


Mn’u m bi 


M gorusi 
M vi gurue 


s démonstratifs. 


tif. comme nya nza est sa doublure. 


TEVIN. 


et Tas 


4 
ica} ‘ 
A 
4 
m 
oO 


-M heg 


28 


- 


oni 


* 


% 


n de 


M2z/umo 


é 


¥ 


Mma 
Mdwa luko 


MI'oka 


32 


- 
a 
sa n gula 


T 
M bito 


M gongo 
M 
Mcho ka my ogo 


8) 


. My eta 
Miu ani 


g 


33. Miu 


* 


— 
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Ein Spatwerk des britischen Evolutionismus. 


Sir Arthur Keith: A New Theory of Human Evolution '. 


Von Fritz Kern, Bonn und Belfaux (Kt. Freiburg, Schweiz). 


Der schottische Viehziichtersohn ARTHUR KeiTH war finf Jahre alt, 
als DARWIN’s Descent of Man erschien (1871). Als Nestor der britischen 
Anthropologen legt Sir ARTHUR KEITH jetzt gewissermaBen den AbschluB 
der darwinistisch-weismannianischen Theorie vor, den er in den letzten 
vierzig Jahren seiner Forschungen iiber die Entwicklung der Mensch- 
heit ausgearbeitet hat. Die neuere festlandische Forschung ist wenig zu 
Rate gezogen, um so vollstandiger wohl die angelsachsische. Wir erhalten 
ein ausgepragt insulares Produkt einer Schule, die wohl ihrem AbschluB 
nahesteht. 

Als ein Werk der englischen Aufklarung ist diese ,neue Gruppentheorie’, 
wie KEITH sie nennen méchte, mehr vom empirischen ,gesunden Menschen- 
verstand“ als von dem Bediirfnis scharfer Definitionen geleitet. Der Zentral- 
begriff Entwicklung (evolution) schwankt zwischen vier Bedeutungen : 


a) logisch = Folge instabiler Eigenschaften eines Stabilen, 

b) biologisch = Entfaltung von Anlagen, 

c) phylogenetisch = Abstammung einer Art (Rasse) von einer anderen, 
d) axiologisch=optimistische Bewertung der Verainderungen (= Progressismus). 


KeitH gehért zum Evolutionismus des 19. Jahrhunderts auch darin, 
daB er Entwicklung und Schopfung als einander ausschlieBende Begriffe 
wertet. Abhnlich wie Darwin selber glaubt KriTH nicht ohne Wehmut vom 
Schopfer-Geist Abschied nehmen zu miussen : 

(66) Often as I read the works of authors of the seventeenth and eighteenth 


centuries I have felt, as they expounded the fundamentals of human nature, that they 
enjoyed one advantage which is denied to us who are disciples of DARWIN. They 


believed in Creation. 
(92) If mankind were guided purely by feeling, it would infinitely prefer the 


Mosaic narrative of man’s creation to DARWIN’s account of his evolution. 


1X 451 pp. ins. London (1948). Watts & Co. 5 & 6 Johnson’s Court, Fleet 
E? C: 


Street, &. Price ; 215. net. 


288 Fritz KERN, (45, 1950] 


Schépfung erscheint hier als ein Mythos, von dem der Wissende betriibt 
Abschied zu nehmen hat. KeirH scheint entgangen zu sein, daB eine neuere 
Richtung in der festléndischen Biohistorie Entwicklung und Schdpfung nicht 
mehr als sich ausschlieBende Gegensatze betrachtet. Ich denke hiebei weniger 
an die franzdsischen ,,Transformisten“, die ein Ubergewicht tiber die ,,Inte- 
gristen“ erlangt, aber noch keine klare Scheidung vom Darwinismus der 
alten Observanz vollzogen haben. Ich denke mehr an die Restitution des 
Schépfungsbegriffs, die sich um die Zentralbegriffe der Orthogenesis (SCHINDE- 
woLF) und der gerichteten Mutationenfolge vollzieht und zurzeit z.B. von 
KAELIN ausgearbeitet wird. Die Entwicklung der Naturwissenschaften selber 
konvergiert dahin, den Geist als schépferische Macht in der Geschichte des 
Lebens anzuerkennen. Wo der Schépferbegriff verbannt ist, tritt leicht die 
vage Hypostase des ,,Fortschritts“ als einer wirkenden Grundkraft an die 
Stelle. Kerr selber mu8 sich des liberalen Glaubensbekenntnisses des 
19. Jahrhunderts, des humanitéren Progressismus, erwehren : : 

(72) And now we are dominated by the conviction that evolution is true, and 
I am bound to confess that so far as the workings of Nature are known, our observa- 
tions, so far as they concern man, fit very comfortably into that theory. Alas! many 
of these observations cannot be fitted into our conception of what civilization is, and 
especially what it ought to be. Hence many of my colleagues, votaries to the altruistic 


ideal of a universal brotherhood, refuse to handle the uglier aspects of the evolu- 
tionary process. 


Die ehrliche Haltung nimmt ein, ebenso die Bescheidenheit, mit der 
KEITH der moglichen Verbesserung seiner Theorie entgegensieht : 
(126) I know, too, that my credo has but a passing value; as our knowledge 


of human evolution widens and deepens it will be replaced by one more in accordance 
with ultimate truth. 


Treten wir in die Einzelheiten ein. 


Die Natur des Menschen und die Entwicklung der Menschheit. 


Der in Anlehnung an HuME gewonnene Grundbegriff ist der ,,dual 
code“, d. h. die verschiedene Moral, die innerhalb einer Gruppe und in ihren 
Beziehungen zu anderen Gruppen herrsche. Hoppes’ Krieg aller gegen alle 
wird als alleiniges Sozialprinzip der Urmenschheit abgelehnt, da damit keine 
Gruppe existieren kénnte (also mit demselben Argument, das schon AUGUSTI- 
NUS gegen die ,,Kakus‘“-Theorie der antiken Materialisten und fiir die Rauber- 
kameradschaft geltend macht). KEITH zitiert HANKINS : 

(102) In relation to one’s own gang, whether tribe, political party, or business 
group, one must be loyal, honest, truthful and steadfast, charitable and helpful. In 


relation to the ‘out-group’ one becomes meritorious in proportion as one is deceitful 
treacherous, lying, vacillating, cruel and destructive. 


Nun erscheint Kerra die Cooperation zwar fiir den Bestand einer 
Gruppe als ebenso unentbehrlich wie Competition; aber Vater des Fort- 
schritts sei doch eben der feindliche Wettbewerb ; so dominiert HERAKLIT 
oder Hopses’ diistere Vorstellung fiir die Hoherentwicklung (nicht fiir die 


} 
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bloBe Erhaltung) der Menschheit. Ebenso wie HumE seine skeptische Ansicht 
der menschlichen Natur aus der Erfahrung derjenigen Gesellschaft, in der 
er selber um einen Platz rang, gezogen hat, bildet KEITH seine Vorstellung 
von der Natur der Urmenschheit aus der eher pessimistischen Erfahrung der 
Gegenwart. Er glaubt, der riicksichtslose Nationalismus.werde in den nach- 
sten Jahrhunderten ,,trotz Lippendienst an die U.N. O.“ weiter zunehmen 
(429 f.). Dieser gramvolle Kodex der Feindmoral sei, da die menschliche 
Natur, Produzent wie auch Produkt des Entwicklungsprozesses (7), zu den 
stabilsten Faktoren der Geschichte gehdre (118), fiir die Anfange ahnlich 
wie heute vorauszusetzen : 


(72) The behaviour of nations now alive is very similar to that which I have 
ascribed to primal groups of humanity, swallowed up in the past of so long ago. 


' Rassen sind die Nationen von einst. Rassenbildung und Nationalismus 
gelten KeiTH als die Triebfedern der Entwicklung oder des geschichtlichen. 
Fortschritts, deren sich die Natur — eine Hypostase, die den Schdpfer 
ersetzt — bedient, wahrend die Menschen selbst instinktiv handeln, ohne 
sich bewuBt zu. werden, wozu ihr Nationalismus eigentlich dient : 

(349) Nationalism belongs to the region of the instinctive .... Throughout this 
book my main contention has been that human nature, which is the “system of human 
affections”, has been organized to serve instinctively in the purpose of man’s evolution, 
and that this purpose has been carried out in the past, and is being carried out in 
the present, by group competing with group. Such groups form races, and it is by 
way of race-formation that human evolution is advanced. Nor does my conception 
of nation-building differ so greatly from that held by ADam SmirTH, or even from that 
expressed by the Church, as may appear on the surface. For modern biologists are 
unanimous in regarding the way of evolution as being that of creation, 


KEITH unterschatzt die Verarmung seiner vélkerbiologischen Geschichts- 
philosophie gegeniiber der liberalen wie vollends der christlichen. Solche Dar- 
winisten haben im 19. Jahrhundert eine Bresche in den Glauben der libe- 
ralen Evolutionisten gelegt, Entwicklung sei die Macht, welche das mensch- 
liche Geschlecht immer hdher iiber die Bestialitat zur Humanitat empor- 
fiihre. DaB nicht nur anfangs — wie alle Progressisten glauben — die Bruta- 
litat geherrscht habe, sondern daf sie ein wesentlicher Fortschrittsfaktor sei, 
ist eine darwinistische Zugabe ; die Politik des 20. Jahrhunderts ‘und ihre 
Folgen scheinen eine Nutzanwendung 2u sein. Schon Darwin selber hat 
die ,,mutual aid“ vor allem in der Form der Kriegskameradschaft gewiirdigt, 
erst seit KROopOTKIN wird sie bei den Darwinisten umfassender als Faktor 
der Geschichte anerkannt. Die KEITH’sche Geschichtsphilosophie faBt die 
prutale Art der Competition als Hauptfaktor der Entwicklung : 

(143) Here are Darwin’s own words: “Natural selection, arising from the com- 
petition of tribe with tribe ..., would, under favourable conditions, have sufficed to 
raise man to his high position .... When of two adjoining tribes one becomes less 
numerous and less powerful than the other, the contest is soon settled by war, slaughter, 
cannibalism, slavery and absorption ... When two tribes of primeval men, living in 
the same country, came into competition, the tribe including the greater number of 
courageous, sympathetic and of faithful mem 
the others.” 


bers would succeed better and conquer 
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Dieses biohistorische Geschichtsbild der Darwinisten hat den starksten 
EinfluB auf die ,,Eliten“-Theorien der SOREL, NIETZSCHE, MUSSOLINI, LENIN 
und auf den ,,Mythos des 20. Jahrhunderts“ geiibt. Was man seit der grie- 
chischen Aufklarung das Recht des Starkeren nannte und was die christ- 
liche Gesittung als Unrecht, die humanistische als Brutalitat verwarf, wurde 
als das Recht der Fortschrittlichen, der zur Geschichtsbildung Erlesenen 
anerkannt. Bei KrirH mischt sich die Bewunderung in das Grauen. Er 
glaubt sich einer geschichtlichen Tatsache gegentiber, die man nicht be- 
streiten kann. Er glaubt an ein doppeltes Gewissen, das eben auch den 
Feindschaftskodex lehre : 


(112) Conscience may enforce hate as a duty just as it may enforce the 
duty of love. 


Nein. Die Pflicht der Verteidigung von Freunden, die dem Krieger die 
Pflicht den Feind zu téten vorschreibt, birgt wohl den Zwiespalt des Freund- 
Feindverhaltnisses in sich ; aber wo HaB ist, entspringt er niemals dem Gewissen, 
sondern der Natur oder dem Existenztrieb. Das abgestumpfte Gewissen mag 
zulassen, daB eine Seele dem HaB zuganglicher sei als der Liebe. Da8 aber 
die Stimme des. Gewissens in normalen, anerkannten Mitmenschen nicht nur 
zur Abwehr von Unterdriickern usw., sondern auch zur Leidenschaft des 
Hassens und Vernichtens aufrufen kénne, gleich wie anderseits zur Nachsten- 
liebe, ist eine Verzeichnung, welcher die Psychologie aller beobachteten 
Volker widerspricht. Mit diesem Fehlurteil hangt ein anderer kulturgeschicht- 
licher MiBgriff KEITH’ eng zusammen: die einseitige Auffassung von Ent- 
wicklung als eines die Nachstenliebe notwendig ignorierenden Fortschritts 
und der Nachstenliebe als Hindernisses der Entwicklung bzw. des Fortschritts : 


(74) Altruism serves no evolutionary purpose; its field of action is entirely 
within the code of amity ; it aims at a higher and better life. Altruism is the mother 
of all forms of missionary enterprise ... In reality, altruism is an evolutionary disar- 
mament. All the emotions which wait upon the practices concerned with man’s evo- 
lution are painful. Competition, contest, emulation, rivalry, hatred, anger, cruelty, in- 
justice — in sort, all of those feelings included in the “evolutionary complex” — give 
rise to uneasiness and anxiety. Altruism signifies a complete abandonment of the 
evolutionary outlook ; the altruistic man or woman is willing to sacrifice self for foe 
as readily as for friends ; altruism, in reality, is a longing for peace. Hence the warm, 
large-hearted feeling which accompanies it. 


Durch sein biologistisches struggle for life ist der viktorianische Dar- 
winist zum literarischen Vorlaufer der antibiirgerlichen Herostrate geworden, 
welche lehren, der Fortschritt heische erbarmungslosen Kampf und _heroi- 
schen Verzicht auf das Gliick der christlichen Moral, des Friedens und der 
Gtite. Wir werden spater die Teilwahrheit priifen, die in der Behauptung 
steckt, die ,Sehnsucht nach Frieden“ oder ,,das altruistische Zielen nach 
einem héheren und. besseren Leben“ involviere keine Entwicklung : diese sei 
an die ,,peinlichen Gefiihle“ des Antagonismus gekniipft. Priifen wir zuniachst 
das geschichtliche Tatsachenmaterial, aus welchem KEITH sein Bild von der 
menschlichen Natur entnimmt, um zu beweisen, daB der Fortschritt oder die 
»Gruppenauslese“ in jedem Fall eine ,,ethische Ungerethtigkeit“ einschlieBe (55). 
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Die kulturgeschichtliche Petitio principii. 


KEITH unterscheidet (148 und sonst) ,,the long primal period of human 
history”, worin der Mensch ,,made his evolutionary ascent“ und die _,,post- 
primal period of civilization“, die er im 8. Jahrtausend v. Chr. mit dem 
Ackerbau beginnen laBt. Der Kulturbegriff des Evolutionisten verweist den 
weitaus langsten Teil der Menschheitsgeschichte in die ,,Unkultur“ oder 
,Nichtzivilisation“. Diese hochmiitige Begriffssetzung fallt ins Gebiet der von 
KeitH als entwicklungsfordernd gepriesenen ,,Vorurteile“ fiir die eigene 
Gruppe (66 und sonst) — in diesem Fall ist es das nostratische Vorurteil 
des Europders. Der Geschichtsforscher kann es nicht mehr teilen ; er sieht 
verschiedene Kulturen und iiberall Kultur. Keritu, der nicht von einer 
primitiven Kultur sprechen kann, kennt nun aber auch keine wirklich primi- 
tiven Volker. Fast ein halbes Jahrhundert nach GRAEBNER-ANKERMANN 
ist es arg, daB er die Zentralaustralier als Typus der primitiven Mensch- 
heit vorfiihren will (104). Fiir die Feuerlander ist Darwin seine ein- 
zige Autoritat (34). Gegen alle Evidenz der ihm unbekannten Primitiven- 
Monographien (z. B. SCHEBESTA, GUSINDE, v. FUERER-HAIMENDORF, SCHU- 
MACHER) behauptet er unter anderem die Existenz kleiner Gruppen, in denen 
der Sinn fiir territoriale Abgeschlossenheit viel alter sei als ein Begriff von 
Verwandtschaft (28). Die fiir seine Haupt-These mit Nutzen heranzuziehen- 
den friedlichlebenden Wildbeutervélker studierte Kriru nicht. Er zieht aus 
den historisch ungeordneten Materialsammlungen der WESTERMARCK und 
FRAZER (151) ,,Beispiele“ heraus, um sein iibervereinfachtes Erklarungsprinzip 
zu beweisen. Er kiimmert sich nicht um die wirkliche Kulturgeschichte ; 
der Evolutionist hat sich wenig entwickelt : 

Etwa von Darwin’s Auftreten bis in den Beginn unsres Jahrhun- 
derts war das selbstverstandliche Ziel der urgeschichtlichen Bemthungen 
die Entdeckung der naturgesetzlichen Entwicklungsvorgange, die den Men- 
schen vom Tier iiber den Wilden und den Barbaren vor wenigen Jahrhun- 
derten zur Kultur gefiihrt haben sollten. Diese materialistisch-naturwissen- 
schaftliche Strémung konnte die Historiker, die ein methodisches Gewissen 
und eine quellenkritische Schulung besafen, nicht anziehen ; sie iiberlieBen 
die universalhistorischen Debatten auf den ,Anthropologenkongressen” ohne 
Neid Physiologen, Anatomen, Arzten, Forschungsreisenden, Psychologen, 
Geologen“ (so schrieb ich 1932, aber noch 1950 ist dies Stadium nicht in 
allen Kulturzentren ttberwunden). ; 


Altere anthropologische Annahmen. 


Kern formuliert ein Grundgesetz der Menschheitsentwicklung, das er 
mit den Mitteln der somatischen Anthropologie gestiitzt zu haben glaubt : 


(5) Evolutionary change proceeds most quickly when the competing units are 
small in size and of great number. Such evidence as is afforded by the fossil remains 
of men who lived during the Pleistocene Age suggests rapid structural changes. /At 
the beginning of that period we find the poor-brained fossil men of Java and of China, 
while towards the end of that period we can instance the rich-brained Cro-Magnon type, 
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Das Cro-Magnon-Stadium, das unser Gehirn auf seinem ,,Zenith® zeige, 
soll in einer surprisingly short period of time, namlich in wenig tiber 4% Mil- 
lion Jahren, durch darwinistische Auslese im Wettstreit der V6lker heraus- 
entwickelt worden sein (15). DaB fiir die Eiszeit von Anfang an ein Neben- 
cinanderherleben des Sapiens-Typ mit Anthropus- bzw. Primigenius-Typen 
gesichert ist, braucht hier nicht mehr ausfiihrlich gezeigt werden ?. Innerhalb 
des Sapiens-Typs ist wie innerhalb des Primigeniustyps in der spateren Eiszeit 
tatsachlich ein Maximum von SchadelgréBe erreicht. Aber nicht der Schatten 
eines Beweises existiert dafiir, da8 ein permanenter feindlicher Wettbewerb 
zwischen deh Rassen die Gehirnkapazitat gesteigert habe. Ihre Zunahme 
hangt mit der Ausbildung einer reicheren Sachkultur zusammen, das wird 
man auch nach den Fundtatsachen fiir wahrscheinlich halten diirfen. Die 
Intelligenz iibte wohl mehr sich in der raffiniert gewordenen Jagd, der Akku- 
mulation’ immer hdherwertiger Sachgiiter in seBhaften Siedlungen und in 
frith-intellektuellen Spezialberufen, als in den (sicher nicht fehlenden) Rassen- 
kampfen. Die Erde war schon dichter besiedelt, die Ausniitzung ihrer Nah- 
rungsquellen fleckenweise intensiviert. Da werden auch die Konflikte zu- 
genommen haben. Aber das Wahrheitsmoment wird zu unzuldssigen Be- 
hauptungen iiberdehnt ; so einfach laBt sich weder die Kulturgeschichte der 
Eiszeit aus Schadelkapazitaten noch diese aus Competition erklaren. 

Die Griinde fiir die Entstehung der Feinkiefrigkeit sind noch vollig 
unbekannt. Ihr Verwandtschaftsverhaltnis zu den Grobkiefrigen ist unge- 
klart (auf die Verlegenheit, die der Piltdownmensch KEITH [228 f.] bereitet, 
braucht hier nicht eingegangen werden, ebensowenig auf seine Annahme 
Afrikas als der Wiege der Menschheit). Die Broom’schen Paranthropiden 
veranlaBten KEITH, das somatische Kennzeichen der Menschlichkeit auf die 
GehirngroBe einzuschranken und aufrechten Gang sowie unspezifiziertes 
GebiB aus der Liste der spezifischen menschlichen Artmerkmale zu streichen. 
Hier steht KEITH im Einklang mit der modernsten Primatenforschung. 


Das _ ,,Vélkermosaik‘‘. 


Nach Moritz WAGNER und RomANnEs betont KeiTH die Isolation und 
Inzucht als Voraussetzung fiir Rassenbildung (14), und zwar weist er mit 
Recht neben den physischen Ursachen der Isolation auf die seelischen Griinde 
der gewollten Inzucht hin (136), Er stiitzt die seit ARISTOTELES oft geauBerte 
Vermutung, die urspriingliche Menschheitskarte habe ein Nebeneinander un- 
gezahlter kleinster unabhingiger Gruppen aufgewiesen, auf die Eiszeitarchiio- 
logie, die Lebensgewohnheiten der Anthropoiden und die Stimme der Alten 
Geschichte und der Vélkerkunde. Die beste Anschauung fiir sein ,, Vélker- 
mosaik" der Urzeit lieB er sich freilich entgehen: die iibliche Stammesen- 
dogamie der Wildbeuter (mit ihren winzigen exogamen Lokalgruppen). Nicht 


‘ Vel. Gets, W. Koppers, Der Urmensch und sein Weltbild (1949) ; N. Lanovary, 
Les origines humaines et la diminution du volume du cerveau chez Vhomme depuis 
le paléolithique, Anthropos 41/44 (1946/9), 84 ff. 
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nur zeitweilige geographische Abgeschlossenheit, sondern auch die lange- 
dauernde bewuBte Inzucht zwischen meist wenigen hundert, héchstens weni- 
gen tausend Mitgliedern eines Volks liefert die biologische Voraussetzung fiir 
die Aussonderung leiblich erbfest differenzierter Territorialgruppen aus 4lte- 
rem, weniger differenziertem Gesamtstamm, der sich durch Auswanderungen 
_in verschiedene Distrikte ausgebreitet hat. Etwa bei der Besiedelung Ame- 
rikas kann man noch die WanderstraBen von Erstokkupanten feststellen, 
die wenig Veranlassung hatten, sich mit anderen Gruppen zu mischen. Dabei 
braucht man die natiirliche Fremdenscheu und die Gleichgiltigkeit gegen 
entfernter lebende Gruppen nicht mit KeriTH schon fiir die Urzeit zu einem 
Feindverhaltnis tibertreiben, welches zwischen den einander aus dem Weg 
gehenden und die Grenzen ihrer Schweifgebiete respektierenden Wildbeutern 
im allgemeinen gar nicht so sehr gespannt ist. : 

Die Rassenmischung nimmt zu, seit das schweifende Distriktsbewan- 
dern, das Auswandern von Erstokkupanten und das Fernwandern mit Her- 
den (Nomadismus) durch das Uber- oder Unterwandern fremder Vélker 
abgelést wird. Die Uberschichtung durch Eroberer und die vertikalgeglie- 
derte Gesellschaft lassen zwar die neue standische Inzucht entstehen. Aber 
die Reinhaltung des Bluts der Oberschicht (das der Unterschicht wird ja 
riicksichtslos zerkreuzt) gelingt unzulanglich. KeriTH weist auf die grofere 
Bevélkerungsdichte in den durch Domination zusammengehaltenen staat-_ 
lichen Territorien und die Symbiose: verschiedener Bevélkerungen in ihnen 
hin, um die Entstehung hybrider Rassen zu erklaren. 


Kulturgeschichtliche Wahrheitsmomente. 


Nachdem wir oben festgestellt haben, daB DARWIN’s Simplifikation des. 
Entwicklungsprinzips bei Kerra fortwirkt und die vieldeutige Competition 
in diese Rolle eingesetzt bleibt, betrachten wir nun Modifikationen dieses 
Grundgedankens, worin sich echte kulturgeschichtliche Einsichten anbahnen. 
Cooperation gewahrleiste, so lautet die Grundthese, ein gleichmaBiges Fort- 
dauern der Gruppe, Competition beschleunige die Entwicklung oder den 
Fortschritt. In einigen Gruppen stiinden nun Freund- und Feindkodex im 
Gleichgewicht, in anderen habe der Antagonismus das Ubergewicht 
bekommen. Die letzteren Gruppen sind die Eroberervolker, die ihren Volks- 
iiberschuB gewalttatig und entwicklungsmichtig ausladen, wahrend andere, 
die mit ihrem Territorium auskommen oder ein sanfteres Temperament haben, 
in der urspriinglichen Gentigsamkeit verharren : 


(59) In a thinly populated primitive world, groups would be so far apart that 
their interests would not clash. In primal times groups depended for a subsistence 
on the natural produce of their territories. In those areas where Nature’s harvests 
were abundant we should expect the groups to multiply in size and in number and 
so encroach on each other. Even then the degree of competition which would ensue 
must have depended on the temperament of adjacent groups. Among the aboriginal 
tribes of Australia the competitive spirit is in abeyance ; it is kept just sufficiently 
active to maintain tribal isolation and integrity. It was otherwise with the tribes of 
Mongolia and of Germany ; between tribes in these two regions of the globe there 
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were rivalries, conflicts, and wars. We may assume that in the ancient world, as in 
the modern, there were regions where tribes were aggressively competitive and others 


where life was held on easy terms. 


Sieht man von einigen Naivitaten und Voreingenommenheiten ab °, 
so ist doch die Gegeniiberstellung des Gleichgewichts im_,,dual code“ und 
des Ubergewichts des ,,enmity code“ anregend. Die Frithkulturen der Wild-_ 
beuter haben jenes stationdre Gleichgewicht (das alle Monographien von 
ihnen riihmen). Der Freundschaftskodex (Cooperation) erhalt sie, solange 
nicht andere Gruppen iibergreifen. Kerr ahnt, da8 die Akkumulation von 
Sachkultur jenes Gleichgewicht stért und den Feindschaftskodex auch fur 
die, welche sich blo8 verteidigen, zur Lebensnotwendigkeit macht. Es ist 
falsch, das Verhalten moderner Nationen mit dem der echtprimitiven Grup- 
pen gleichzustellen (S. 289) ; es ist aber richtig, die Krieger- und die Herren- 
hochkulturen des Altertums wie die modernen durch jene (nicht bloB agonale, 
sondern) antagonistische Competition zu charakterisieren, welche viele Seelen- 
krafte scharft, ,,Fertigkeiten weckt“, vollig neue Entwicklungen der Sach- 
kultur einleitet. Es ist ferner richtig, daB dieser Fortschritt nicht mit emem 
ethischen gekoppelt ist. Vielleicht hat KriTH auch darin recht, daB es im 
Freundschaftskodex gar keinen Fortschritt gibt, sondern nur ein Auf und 
Nieder seiner Geltung, die jedenfalls in der nichtakkumulativen Frihkultur 
sehr hoch war. Die Steigerung der Sachkultur und was aus ihr an Kampf 
hervorgeht, ist jedoch in der menschlichen Natur ebenso angelegt wie die 
briiderliche Gemeinschaftsethik. So mu8 man eine zwiespaltige Anlage und 
sehr verschiedene Moglichkeiten der Entfaltung anerkennen. Die Ausein- 
andersetzung zwischen Gemeinschaftsethik und Akkumulationseifersucht ist 
eine geschichtliche Grundkategorie. Trotz einseitigen Biologismen und iiber- 
triebenen Simplifikationen wird man auch in KertTH’ anthropologischer 
Geschichtsphilosophie. eine Anzahl gutbeobachteter vélkerbiologischer Tat- 
sachen finden, die in einer konkreten Universalgeschichte zum Tragen kom- 
men. Vielleicht wird sich eine Gelegenheit bieten, auf diese darwinistische 
Kulturgeschichte zuriickzukommen, die aber nur in Einzelheiten, nicht in 
ihrer Gesamtschau angenommen werden kann. 


° Vgl. auch F. Kern, Stammbaum und Artbild der Deutschen (1927), 243. 
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Zut Einfiihrung. 


Samap ist ein Kiistendorf an der Nordostkiiste Neuguineas, das zu 
meinem Missionsgebiet Turubu_gehort. Turubu selber liegt an der sog. 
Nachtigallen-Bucht. 

Die meisten dieser Mythen stammen aus Samap. Nur zwei Mythen 
sind aus Dérfern gesammelt, die in der Nahe meiner Station Turubu liegen. 
Die genaue Provenienz der einzelnen Mythe ist jeweils in den Fu8noten ver- 
merkt. Die hier vorgelegten Mythen sind nur eine Auswahl aus dem noch 
viel reicheren Mythenschatz der Eingeborenen meines Missionssprengels. Die 
Wiedergabe folgt im groBen und ganzen der breiten und umstandlichen 
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Erzihlkunst meiner Leute hier, doch wurden die deutschen Satze lesbar 
gemacht, ohne den wesentlichen Kern und die formale Gestaltung der Ein- 
geborenen-Erzahlung anzutasten. 

In meinem Missionsgebiet hier herrscht eine groBe Sprachverwirrung, 
wie P. Kirscupaum schon vor Jahren festgestellt hat. Melanesische Idiome 
liegen hier neben papuanischen Sprachen. Die Samap sprechen eine mela- 
nesische Sprache. Die Sprachen hier zeigen etwa folgende Gruppierung : 


1. Melanesisch ; Sprache in den Dérfern Kaiep, Turubu und Samap. 

9. Bungain-Sprache (Papuanisch) in den Dérfern : Bungain, Senampeli, Mareb, 
Waibab, Andagewat, Janagipa, Taul, Munschun, Suanum, Sekan, Sir, 
Wawat, Madangai, Morei, Hrigwen. 

3. Komassau-Sprache (Papuanisch) in den Dorfern : Komassau, Wau, Tiling, 
Jibab, Wandsemin. . 

4, Tumaru-Sprache (Papuanisch) in den Dorfern: Tumaru, Patandi, Munu- 
wara, Yamben, Parpur. 

5. Mischsprache : Die Sprache von Forok hat viele Elemente sowohl von der 
papuanischen Bungain-, als auch von der melanesischen Kaiep-Sprache 
ubernommen. ; 

6. Mandi-Sprache : sie diirfte mit dem papuanischen Tumaru verwandt sein. 


Die hier nicht genannten, weiter nach Westen liegenden Dérfer sprechen eine 
Wewak-Sprache. 

Die diesen Mythen beigegebene Karte mag als vorlaufige Orientierungs- 
skizze gewertet werden, die auf vollstandige Genauigkeit der geographischen 
Angaben verzichten kann. Die tatsachlichen landeskundlichen Gegeben- 
heiten (Dérfer und Fliisse) erscheinen auf der Karte nur in Auswahl, um 
die Ubersichtlichkeit der Zeichnung nicht zu gefahrden. 


I. Mythen aus Samap. 


1. Das Briiderpaar Ribaviba und Wanakau}. 


Wanakau und sein alterer Bruder Ribariba lebten auf dem Platze Bakai 
zwischen Samap und Kaup. Wanakau wollte ein Kanu bauen, und auch 
Ribariba wollte ein Kanu bauen. Jeder fallte einen Baum und hohlte ihn 
aus. Sie gingen in den Busch und suchten Schlingpflanzen, um den Ausleger 
und die Plattform auf dem Kanu festzubinden. Wanakau nahm als Binde- 
material gute Schlingpflanzen, die sehr dauerhaft waren und nicht so schnell 
verwitterten. Seinen Bruder Ribariba aber betrog er. Er legte namlich die 
guten Schlingpflanzen in einem Haufen zusammen und deckte oben schlechte 
dariiber, Diesen Haufen zeigte er Ribariba-und sagte : ,,Nimm auch .solche 
Schlingpflanzen.“ Ribaviba sah aber nur die schlechten Schlingpflanzen oben. 
So holte er fiir sich nur schlechte Schlingpflanzen und band damit sein Kanu. 
Wanakau jedoch hatte sein Kanu. mit guten. Schlingpflanzen gebunden. 


& * Diese Mythe erzihlte mir im August 1938 Kainpa, ein Mann aus dem Dorfe 
amap. 
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Ebenso betrog Wanakau seinen Bruder mit dem Kanusegel. Er nahm 
den guten Bast von Kokospalmen und legte ihn in einem Haufen zusammen. 
Oben darauf aber legte er einfache Baumblatter und sagte zu Ribariba: 
Diese Blatter mu8t du nehmen und daraus dein Kanusegel nahen.“ Wanakau 
machte also das Segel aus gutem Kokospalmbast, Ribariba aber aus gewohn- 
lichen Blittern. So baute jeder fiir sich ein Kanu. Wanakaw schnitzte auch 
kleine Holzfiguren und setzte sie auf sein Kanu 2, 

Wanakau war der erste, der auf den Gedanken kam, ein Kanu zu bauen. 
-Vorher hatte es noch keine Kanus gegeben. Er hat auch als erster diese 
Figuren fiir das Kanu gemacht. Die reichlichen Verzierungen aber, wie man 
sie heute an den Kanus anbringt, hat Wanakau noch nicht gemacht. Die 
sind erst spater vom Sepik hergekommen. 


2 Die mannlichen und weiblichen Holzfiguren heiBen bonot. Manche sind auf- 
rechtstehend und etwa 40 cm hoch. Manche sind sitzend und tragen auf dem Kopf 
einen Seeadler mit aufrechtstehenden Fligeln. Diese Holzfiguren werden auf beiden 
Enden des Kanus aufgestellt, entweder ein Mann und eine Frau zusammen, oder zwei 
Manner oder auch zwei Frauen, je nachdem, wie man die Figuren gerade zur Hand 


hat (Abb. 2). 
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Die beiden Kanus waren fertig. Das Kanu des Wanakau hieB Uvemtarau, 
das des Ribariba hieB Brirua. Eines Tages gingen die Briider mit den Kanus 
auf die See. Wanakau zog das Segel hoch, und sein Kanu lief schnell. Ribariba 
zog auch das Segel hoch, aber weil sein Segel nur aus schlechten Blattern 
gemacht war, war es bald zerrissen. Auch die Auslegerstangen und die Platt- 
form auf seinem Kanu lésten sich bald, da sie mit schlechten Schlingpflanzen 
gebunden waren. So konnte Ribaviba mit seinem Kanu nicht fahren. Er 
warf es an die Kiiste und lieB es vermodern. 

Wanakau aber sagte zu Ribarviba: ,,Du kannst nicht mit dem Kanu auf 
der See fahren. Es ist besser, wenn du Yams pflanzen gehst und mich allein 
auf der See fahren laBt.’ Wanakau machte deshalb einen Grabstock und gab 
ihn seinem Bruder Ribariba. Er gab ihm auch die Zierpflanze momorenge und 
sagte ihm, er solle die Zierpflanze mit den Yams im Garten anpflanzen und 
Yamzauber damit machen. Die Leute vom Dorfflecken Tamrak im Dorfe 
Samap sind die Nachkommen des Ribariba. Sie haben friiher nur Gartenbau 
betrieben und sind nie mit einem Kanu auf die See gegangen. Das kommt 
daher, weil ihr Ahn Ribariba sein Kanu schlecht gebaut hatte. Erst seit 
einigen Jahren haben auch die Leute aus diesem Dorfflecken Kanus. Diese 
Leute von Tamrak verfertigen bis heute noch keine Tépfe. Sie haben eine 
eigene Sprache. 

Wanakau aber schmiickte sein Kanu. Viele Leute nahm er auf sein 
Kanu und fuhr mit ihnen gegen Westen. Er landete an vielen Platzen an der 
Kiiste und an den Inseln. Uberall wurde ihm gutes Essen gegeben, und er 
wurde reichlich mit Schmuckringen beschenkt. So fuhr er bis in die Gegend 
von Aitape. Auf dem Kanu befand sich auch die Mutter des Wanakau. Die 
Frau des Wanakau war aber noch eine junge Frau. Sie hatte deshalb nicht 
auf dem Kanu mitfahren diirfen °. 

Wanakau fuhr wieder mit dem Kanu zuriick gegen Osten. Da wurde 
seine Mutter krank. Sie urinierte in das Kanu hinein. Auf dem Kanu war 
das Feuer erloschen. Darum fror ‘die kranke Mutter. Das Kanu war gerade 
in der Nahe von Mom. Wanakau schickte zwei Manner vom Kanu weg und 
sagte : ,Schwimmt an die Kiiste, geht ins Dorf Mom und bringt Feuer herbei. 
Wenn ich kein Feuer habe, friert die Mutter zu sehr und wird sterben.“ Da 
schwammen die zwei Manner Bakavo und Mande an die Kiiste und gingen 
ins Dorf Mom. Die Leute von Mom aber machten gerade ein Tanzfest. Da 
vergaBen die beiden Manner ganz, daB sie Feuer holen sollten. Sie sahen ganz 
begeistert dem Tanzfest zu und dachten nicht an das Feuer. Unterdessen 
kam starker Landwind auf und trieb das Kanu weit auf die See hinaus. Jetzt 
erinnerten sich die beiden Manner, daB sie Feuer holen sollten. Sie nahmen 
das Feuer und liefen:damit der Kiiste entlang. Bis an das Kanu konnten 
sie nicht mehr schwimmen, es war schon zu weit entfernt. Als das Kanu 
in die Nahe von Kaiep kam, starb die Mutter auf dem Kanu. Das Kanu 
aber war ganz voll Urin. Wanakau dachte bei sich: ,,Wie soll ich den Urin 
aus dem Kanu schaffen ?“ Ihn mit dem Wasserschépfer auszuschépfen, war 


: S Vel. dazu die Mythe Nr. I/5 ,,Weshalb menstruierende Madchen und Frauen 
nicht auf die See fahren diirfen“. : 
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eine unangenehme Arbeit. Wanakau trug in seinem Haar einen gescharften 
Knochen vom Fliegenden Hund. Mit diesem Knochen bohrte er ein Loch 
unten in das Kanu, damit der Urin hinausflieBen kénne. Der Urin floB zwar 
hinaus, dafiir aber kam durch das Loch auch Seewasser herein. 

- Ein Mann auf dem Kanu muBte schnell seinen FuB8 auf dieses Loch 
setzen und konnte so notdiirftig verhiiten, daB das Wasser herein kam. Das 
Kanu fuhr weiter, aber man muBte immer viel Wasser aussch6pfen. So kam 
das Kanu bis an den Felsen Kabak*. Es war voll Wasser und drohte zu 
sinken. Wanakau nahm eine groBe Holzschiissel und legte die tote Mutter 
darauf. Eine andere Holzschiissel deckte er dariiber. Die Schiisseln mit der 
toten Mutter setzte er auf der See aus. Er hatte die Leiche vorher mit Hunde- 
zahnen, Schweinezahnen, weiBen Perlen (metana), Armbandern mit Ringen 
und roter Farbe geschmiickt. Die Schiisseln mit der toten Mutter schwammen 
eine Zeitlang auf der See, gingen aber bald unter. Die tote Mutter verwandelte 
sich in eine Schildkréte. Daher sind jétzt in der Gegend von Samap bis Kaiep 
viele Schildkréten. Wanakau und die Leute auf dem Kanu hielten eine groBe 
Totenklage um die Mutter. ; 

Danach kam giinstiger Nordwind auf, soda sie nach Bakai steuern 
konnten. Der eine Mann mu8te immer de Fu8 auf dem Loch halten, und 
die andern muf8ten standig Wasser ausschépfen. Sie kamen zum Felsen 
Bram, der mitten in der See zwischen Samap und Kaup steht °. Nahe bei 
diesem Felsen ist an der Kiiste die Miindung des Baches Monat. Wanakau 
sagte seinen Leuten, sie sollten die kleinen Holzfiguren (bonot) in eine Hohle 
neben diesem Bach bringen. Sie nahmen das Segel vom Kanu herab und 
legten es an der Kiiste hin. Dieses Segel hat sich in eine groBe Steinplatte 
verwandelt, die heute noch dort zu sehen ist und Saba‘ heiBt. Die Holz- 
figuren verwandelten sich ebenfalls in Steine. Es stehen da heute sieben 
kleine Steine in einer Reihe ®. Die Steine haben keinen Namen. Der Platz 
aber, auf dem sie stehen, heiBt Tragat. 

Das Kanu schoben sie nahe an der Kiiste entlang weiter bis nach Bakai. 
Dort lieBen sie es liegen. Man konnte es nicht mehr gebrauchen, weil es ein 
Loch hatte. Die Schmuckringe, die sie auf allen Platzen bekommen hatten, 
nahmen sie mit an das Land. Die Tasche Wanakau’s aber blieb auf dem 
Kanu liegen. Wanakaw weinte sehr um seine Mutter und um sein Kanu. 

Darauf ging Wanakau nach Kaup. Er blieb dort. In Kaup schmiickte 
sich Wanakau immer sehr schon. Er band den Kopfschmuck (miet) 7 auf seine 
Haare und schmiickte sich mit roter Farbe. So zog er die Frauen von Kaup 
an sich; sie kamen immer nachts in sein Haus und verkehrten mit ihm °. 


4 Kabak ist ein Felsen, nahe an der Kiste, etwa eine Wegstunde westlich 
von Samap. ; 

5 Die Leute von Kaup nennen diesen Felsen ,,Kaumb”. 

6 Diese Steine sind etwa 40 cm hoch. 

7 Dieser miei-Kopfschmuck besteht aus einem Zierband, auf dem Hundezahne 


und kleine Muscheln befestigt sind. | 
8 Seit dieser Zeit herrscht in Kaup und Murik die Unsitte, daB8 die Frauen zu 


andern Mannern gehen. Bei uns in Samap gibt es.das aber nicht", sagte mein Gewahrs- 
mann, den Mythentext ergainzend. 
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Dariiber aber wurden die Manner von Kaup sehr zornig und wollten sich an 
Wanakau richen. Eines Tages sagten sie zu ihm : ,,Geh mit uns in den Busch !* 
Wanakau ging mit ihnen in den Busch. Sie sagten zu ihm: ,,Steig auf einen 
Brotfruchtbaum und wirf Brotfriichte herab !“ Wanakau stieg auf den Baum 
und warf die Friichte herab. Unten machten sie ein Feuer und brieten die 
Friichte. Als Wanakau vom Baume herabgestiegen war, sagten sie zu ihm: 
Die Friichte sind gebraten, setze dich hin und iB.“ Wanakau setzte sich 
hin und wollte essen. Sie hatten aber einen Holzpfosten bereit gelegt. Diesen 
Holzpfosten stieBen sie Wanakau in den Nacken. Da fiel Wanakau in das 
Feuer und verbrannte. Darauf gingen die Manner ins Dorf zurick. 

Die Frau des Wanakau fragte die Manner: ,,Wo ist mein Mann 
geblieben 2“ Einige Manner sagten : ,,Wir wissen es nicht.” Andere sagten : 
Er ist am Flusse zuriickgeblieben, um zu baden.” Am andern Tag ging die 
Frau in den Busch, um Wanakau zu suchen. Sie kam an den Brotfruchtbaum 
und sah die Reste des Feuers. Da fand sie auch noch einige Stiicke von 
Gedarmen und meinte, es seien die Schalen von Brotfriichten. Als sie aber 
genauer zusah, erkannte sie die Gedarme. Da wuBte sie, daB die Manner 
Wanakau verbrannt hatten. Sie dachte bei sich: ,,Sie werden ihn wohl ver- 
brannt haben, weil immer die andern Frauen zu ihm gingen.“ Die Frau 
kehrte ins Dorf zuriick und sagte nichts. 

Auf dem Kanu Wanakau’s waren auch zwei Manner gewesen, Mandari 
und Baru mit Namen. Diese beiden hatten gesehen, wie Wanakau das Kanu 
gemacht hatte. Spadter haben sie auch selbst ein Kanu gemacht. Dann haben 
sie die Leute von Kaup den Kanubau gelehrt. Danach gingen sie auch nach 
Samap (zum Dorfflecken Bon) und lehrten auch dort den Kanubau. Ebenso 
gingen sie nach Kaiep und auf die Insel Kairiru und iiberall hin. Uberall 
haben sie den Leuten gezeigt, wie man Kanus macht. Seit dieser Zeit gibt 
es tiberall Kanus. Vorher hat es keine Kanus gegeben. ; 


2. Posowai, der Mutterbruder, und Rimo, das Schwesterkind °. 


Auf dem Berge Meainge nahe bei dem Dorfe Samap lebte ein Mann 
namens Makus. Makus hatte sehr viele Yams geerntet. Er baute auf dem 
Berge ein Haus und bewahrte die vielen Yams darin auf. Das Haus nannte 
er auch Meainge. Makus hatte zwei Schwestern, Baiar und Nogaba. Nogaba 
ging zum Dorfe Posing, das siidlich von dem Felsen Kabak im Busch liegt. 
Dort hatte sie einen Mann mit Namen Posowai geheiratet. Sie hatte einen 
Knaben, der Rimo hieB ™. 

Posowat hatte auch viele Yams. Er hatte ebenfalls ein Haus gebaut 
und die Yams darin aufbewahrt. Seine Frau Nogaba hatte Yams gekocht 
und gegessen, ohne daB Posowai davon wuBte. Sie hatte die Yams, welche 
in diesem Hause waren, schon zur Halfte aufgegessen. Posowai hatte sich 


* Diese Mythe wurde mir im Oktober 1939 von Icua, einem Mann aus dem 
Dorfe Samap, mitgeteilt, 


1 Die mythischen geographischen Namen sind in die beigegebene Karte nicht 
eingetragen worden. 


ob be 
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seine Finger abgeschnitten, sie in Blatter gewickelt und seiner Frau gegeben, 
Er belog seine Frau und sagte: ,,Das sind Larven (nawet) vom Brotfrucht- 
kafer (kein). Nogaba Offnete ein Blatt und sah, daB ein abgeschnittener 
Finger darin war. Da sagte sie zu ihrem Manne: ,,;Warum hast du den Finger 
abgeschnitten und mir gegeben ? Warum hast du mich belogen und gesagt, 
es seien Kaferlarven ? Das sind ja keine Larven, das sind deine Finger.“ 
Posowai wurde bose und sagte: ,,Es sind nicht meine Finger, es sind Kafer- 
larven. Dann nahm er ein Steinbeil und schlug seiner Frau alle Finger und 
eine Hand ab. Daraus entstand ein heftiger Streit zwischen den beiden. Die 
Frau nahm das Kind und lief davon. Sie lief in den Busch Sacham. Posowaz 
ging ihr nach und rief: ,,Du, laufe doch nicht fort! Ich, dein Mann, habe 
mit dir geschimpft. Es war kein anderer Mann, es war nur ich. Deshalb 
brauchst du doch nicht fortzulaufen.“ Die Frau setzte sich hin und trocknete 
das Blut ab. Der Knabe Rimo hérte den Vater rufen. Er sagte zur Mutter : 
»Mutter, der Vater ruft uns, warten wir doch auf den Vater.“ Die Mutter 
aber sagte: ,,Das ist nicht der Vater, der ruft ; es ist ein Buschhuhn, das 
da schreit.“ : 

Die Mutter nahm das Kind und ging weiter. Im Busche Sowenk setzte 
sie sich wieder hin. Posawai kam in die Nahe und rief : ,,Komme doch zuriick ! 
Es ist ja kein anderer Mann gewesen, der dich beschimpft hat. Ich bin es 
ja, ich, dein Mann.“ Nogaba stand auf, nahm das Kind und ging weiter. 
Im Busche Bam (nahe beim Dorfe Wau) setzte sie sich wieder hin. Posowat 
ging hinter ihr her. Er hatte seine jungen Hunde in einer Schnurtasche mit- 
genommen. So kam er an eine Kokospalme. Er hangte die Tasche mit den 
jungen Hunden an einen Baum und stieg auf die Kokospalme. Dabei griff 
er an einen halbdiirren Blattwedel 12. Das Blatt fiel hinab und schlug auf 
den Boden auf. Die jungen Hunde in der Tasche hérten, wie der Blattwedel 
am Boden aufschlug, und erschraken sehr dariiber. Sie zerbissen die Schnur- 
tasche, sprangen auf den Boden, schrien und zerrissen den Blattwedel. Die 
Hunde waren aber plétzlich sehr groB geworden. Posowai sah oben von der 
Palme herab die Hunde den Palmwedel zerreiBen. Er sagte bei sich : ,,Wieso 
sind denn die Hunde jetzt auf einmal so groB geworden ? Warum zerbeifen 
sie denn den Blattwedel 2?“ Er brach eine Traube junger Kokosniisse ab und 
wart sie hinunter. Die Hunde fielen dariiber her und fraBen sie auf. Da bekam 
Posowai Angst und sagte bei sich : Wenn ich jetzt hinabsteige, dann werden 
die Hunde auch mich auffressen.“ Er nahm vier Kokosniisse und stieg hinab. 
Die Kokosniisse warf er weit weg. Er selbst lief aber auf die entgegengesetzte 
Seite. Die Hunde sprangen den Kokosntissen nach. Doch als sie hérten, daB 
Posowai weglaufen wollte, kamen sie und liefen ihm nach. Sie toteten ihn 


und fraBen ihn auf. 


11 Der Brotfruchtkafer (Batoccra Wallacce, hier in der Eingeborenen-Sprache 
kein genannt) kann bis 19 cm lang werden. Er ist ein Raubtier mit machtigem GebiB. 
Die Larven (nawet) des Brotfruchtkafers leben in alten Brotfruchtbaumen und werden 
von den Eingeborenen sehr gern als Zukost zum Sago gegessen. 

12 Im Pidgin-Englisch bumbum genannt. bumbum ist eigentlich ein trockenes 
Kokosblatt, das als Fackel zusammengebunden ist, 
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Ein Hund hatte einen Finger von Posowai genommen und ihn der Frau 
Nogaba gebracht, die noch im Busche Bam. war. Rimo sah, wie der Hund 
den Finger brachte. Er sagte zur Mutter : Mutter, die Hunde haben den 
Vater getétet und aufgefressen. Nur einen Finger von ihm hat dieser Hund 
gebracht.“ Die Mutter aber sagte : Nein, das ist nicht ein Finger vom Vater, 
das ist eine Kralle vom Buschhuhn.” 

Es wurde Abend ; Mutter und Sohn gingen schlafen. Es wurde Morgen. 
Nogaba baute ein Haus. Am folgenden Tage legte sie einen Garten an und 
pflanzte alle Gartenfriichte : Yams, Taro, kaukau-Yams, Zuckerrohr, Gemiise 
und Bananen. Der Knabe Rimo hatte davon aber nichts gesehen. Alle 
Friichte wuchsen sehr schnell. Als Mutter und Sohn sich abends im Hause 
schlafen legten, hérte der Knabe, wie die Blatter einer Bananenstaude an das 
Haus streiften. Er sagte zur Mutter: ,,Was macht denn da so ein sonder- 
bares Gerausch ? Vielleicht ist es der Sanguma ?“1% Die Mutter aber sagte : 
Ach was, wir kénnen ja morgen sehen, was es ist.“ Am Morgen wollte der 
Knabe die Tiir 6ffnen, aber die Bananenstaude reichte gerade bis an die Tiir 
heran. Der Knabe stieB die Tiir gegen die Staude und traf dabei eine Traube 
unreifer Bananen, die zu Boden fiel. Die andere Bananentraube blieb aber 
auf der Staude. Da sagte Rimo zur Mutter: ,,Mutter, warum hast du mir 
denn nicht gesagt, daB da eine Bananenstaude steht ? Hatte ich das gewuBt, 
dann hatte ich die Tiir an der anderen Seite hochgehoben und hatte nicht 
die Bananentraube abgebrochen.“ 

Die Bananen wurden reif. Der Knabe brach einige davon ab, kochte 
und aB sie. Als er gegessen hatte, wollte er Wasser trinken und sagte zur 
Mutter : ,,Mutter, ich habe jetzt fertig gegessen, ich will nun Wasser trinken. 
Geh du und hole Wasser !““ Die Mutter aber log und sagte: ,,Ich bin krank,, 
ich kann nicht ans Wasser gehen. Gehe du selbst zum Wasser.“ Der Knabe 
nahm ein Bambusrohr und ging damit Wasser holen. Aber das Bambusrohr 
zerbrach, und das Wasser lief aus. Da kam er zur Mutter zuriick und sagte : 
»Das Bambusrohr ist zerbrochen, das Wasser ist ausgelaufen.“ Die Mutter 
sagte : ,,Nimm eine Kokosschale und hole darin Wasser. Der Knabe nahm 
eine Kokosschale und fiillte sie mit Wasser. Aber auch die Kokosschale zer- 
brach, und das Wasser lief aus. Da sagte der Knabe zur Mutter : ,,Die Kokos- 
schale ist auch zerbrochen. Womit soll ich nun Wasser holen, damit ich 
trinken kann ?“ Darauf sagte die Mutter: ,,So geh doch einfach so zum 
Wasser und trinke nur mit dem Munde.“ Der Knabe ging zum Wasser, beugte 
sich nieder und trank. Da kam aber ein Krebs und bi8 den Knaben in den 
Mund. Der Knabe schrie und schrie. Er war sehr zornig, schirfte schnell 
mehrere kleine Speere, ging damit in das Haus und wollte seine Mutter ver- 
wunden. Die Mutter hatte sich aber in eine Ameise verwandelt, -Auf die 
kleine Ameise konnte der Knabe nicht mit den Speeren schieBen. Er hérte 


8 Samguma ist ein Mann, der durch bése Zauberei im Busch einen geheimen 
Mord veriibt und dabei nie entdeckt wird. Das ist die eine und am besten bekannte 
Seite des ganzen Samguma-Wesens, das als solches immer noch ein groBes Geheimnis 
ist ; vgl. dazu den Aufsatz von G. J. Koster, S. V. D,, Saxguma of de Sluipmoord op 
de noordoostkust van Nieuw Guinea (Anthropos, XXXVII-XL, 1942-45, S. 248-224) 


. 


Aus dem Mythenschatz der Samap an der Nordostkiiste Neuguineas. 303 


wohl die Ameise sprechen, konnte sie aber nicht sehen und schrie: ,,\Warum 
hast du mich so betrogen ? Nun hat mich der Krebs in den Mund gebissen.” 
Der Knabe ging in das Haus, um die Tasche mit den Ringen zu nehmen, 
die die Mutter mitgebracht hatte. Es kamen viele Wespen und stachen den 
Knaben, soda8 er aus dem Hause lief. Er schlug von einem Baume einen 
Ast mit einer Zweiggabel ab und machte daraus einen Haken. Mit diesem 
Haken fuhr er in das Haus hinein und zog die Tasche heraus. Auch schone 
Schmuckfedern, welche in der Blattscheide einer Betelpalme aufbewahrt 
waren, zog er so aus dem Hause heraus. Der Knabe nahm die Federn und 
die Tasche mit den Ringen und ging damit nach Meainge zu seinem 
~Onkel Makus . 

Es war nun gerade um die Zeit, als an den beiden Sdhnen des Makus 
die Jugendweihe vorgenommen werden sollte. Rimo kam in die Nahe des 
Dorfes und hielt sich bei der Wasserstelle versteckt. Er hatte sich schon 
geschmiickt und war tiber dem Wasserloch auf einen Baum geklettert. Die 
Frau des Makus kam und wollte Wasser schépfen. Da sah sie das Spiegel- 
bild des Rimo im Wasser. Die Frau sah das Bild und sagte bei sich : ,,Ist der 
vielleicht im Wasser ?“ Dann schaute sie nach oben, sah den Knaben und 
rief ihn beim Namen: ,,Rimo!“ Rimo sagte: ,,Tétet mich nicht !“ Die Frau 
sagte : ,,I[ch werde dich nicht toten, komm nur herab, wir wollen in das Dorf 
gehen.“ Rimo sagte: ,,Trage du meine Tasche mit den Schmuckringen, und 
wir wollen ins Dorf gehen.“ Die Frau sagte: »lch mu8 Wasser schépfen, 
trag du selbst die Tasche.” 

Die Frau ging ins Dorf zuriick. Rimo aber hatte noch Angst und hielt 
sich versteckt. Er meinte, der Onkel kénne ihn téten. Die Frau ging ins 
Dorf und sagte zu ihrem Manne Makus: ,,Rimo ist gekommen, er steht noch 
drauBen vor dem Dorfe.“ Makus fragte: ,,Warum hast du ihn denn nicht 
mitgebracht ?“ Und er schickte seine beiden Sdhne, Rimo zu holen. Sie 
gingen und fragten Rimo: ,,Wieso bist du hierher gekommen ?“ Kzmo sagte : 
»Ich wollte auf die Mutter mit den kleinen Speeren schieBen, aber sie hatte 
sich in eine Ameise verwandelt. Deshalb bin ich hierher gekommen. Ich habe 
Angst, daB8 ihr mich tétet.“ Sie aber sagten : ,Du brauchst keine Angst zu 
haben, wir werden dich nicht toten.” Rimo ging mit ihnen ins Dorf. 

Es wurde alles fiir die Jugendweihe vorbereitet. Sie machten groBe 
Garten und pflanzten viele Erdfriichte. Danach wurden die Yams geerntet 
und in einem Hause aufbewahrt. Sie gingen auch in den Busch und fallten 
groBe Baume, um daraus Pfosten fiir das Geisterhaus zu machen. Ein Geister- 
haus wurde gebaut und die Jugendweihe gehalten. Rimo machte auch die 
Jugendweihe mit. Die Frau des Makus muBte fiir ihre beiden Sdhne und fir 
Rimo, die im Geisterhaus waren, das Essen kochen. Sie kochte Krebse und 
Fische. Die guten Krebse schickte sie ihren beiden Sdhnen, die schlechten 
aber schickte sie dem Rimo. Die beiden Sdhne sahen, daB Rimo die schlechten 
Krebse bekam. Da hatten sie Mitleid mit ihm und gaben ihm auch von den 


guten Krebsen mit. 


14 Vakus war der ,Mutterbruder“ fur den kleinen Rimo. 
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Als die Jugendweihe zu Ende war, verlieBen sie das Geisterhaus. Makus 
hat seine Séhne und den Rimo reichlich mit Hundezdhnen, Ringen und 
Federn geschmiickt. Dabei gab er die besseren Hundezahne, Ringe und 
Federn dem Rimo, die schlechteren aber seinen Sdhnen. Das sah die Mutter 
und wurde bése. Sie sagte zu ihrem Mann: ,,Meine eigenen Kinder haben 
den schlechteren Schmuck bekommen, und Kimo hat den besseren.“‘ 

Die Leute aus dem Dorfe Sir brachten Toépfe nach Meainge. Sie kamen 
auch zu Makus. Makus sagte zu Rimo: ,,Geh und sage der Mutter, sie soll 
kommen und Essen fiir die Leute von Sir kochen.“ Rimo ging zur Mutter 
und sagte : ,,Mutter komm und gib den Leuten von Sir zu essen. Sie haben 
uns Tépfe gebracht.“ Die Mutter sagte : ,,Ja, ich werde kommen.” Sie schnitt 
einen Stock von einem Baume ab, steckte ihn in den Boden und sagte zu 
dem Stocke : ,,Wenn Rimo kommt und nach mir ruft, dann antworte du statt 
meiner.“ Die Mutter ging in den Busch und holte Rotangblatter, die auf der 
Riickseite die scharfen, gebogenen Dornen tragen. Sie holte auch Blatter der 
Strauchbrennessel 4. Rimo kam und rief der Mutter zu, sie solle das Essen 
bringen. Aber die Mutter war nicht da ; der Stock antwortete fiir sie : ,, Warte 
noch etwas, ich werde gleich kommen.“ Rimo glaubte, die Frau habe geant- 
wortet. Aber da trat die Frau plétzlich aus dem Busch heraus, hielt Rimo 
fest und schlug ihn mit den Rotangdornen, mit anderen Dornen und mit den 
Blattern der Strauchbrennessel. Das tat sie, weil sie sich an Rimo rachen 
wollte, da er bei der Jugendweihe besseren Schmuck bekommen hatte als 
ihre eigenen Kinder. fimo litt viele Schmerzen. Die Dornen drangen ihm 
tiberall in die Haut, und am ganzen K6rper entstanden kleine Geschwilste. 
Die Frau ging, schépfte Wasser und brachte es ins Dorf. Dann kochte sie 
das Essen und gab es den Leuten von Sir. 

Makus wartete. und wartete und fragte: ,,Wo ist Rimo ?“ Die Frau 
antwortete : ,,Er ist mir doch vorausgegangen. Ist er noch nicht gekommen ?“ 
Makus sagte : ,,Nein, er ist noch nicht gekommen.“ Rimo konnte wegen der 
vielen Wunden nur langsam gehen. Er stieg in ein kleines Haus und schlief 
darin. Makus suchte ihn und fand ihn endlich in dem kleinen Hause. Er 
fragte Rimo: ,,Was machst du denn, da du hier schlafst ?“ Rimo sagte: 
»Du hast mir gesagt, ich solle gehen und deine Frau rufen. Aber die hat 
mich so elend geschlagen, daB8 ich gar nicht mehr gehen kann. Ich wollte 
urinieren gehen, aber auch Penis und Hoden sind ganz zerschlagen. Ich kann 
nicht mehr gehen.“ Makus sagte: ,,Meine Frau sagte mir doch, du seiest 
ihr vorausgegangen.“ Rimo sagte: ,,Sie hat dich belogen. Sie hat mich elend 
geschlagen und dann ist sie vorausgegangen.“ 

Die Leute von Sir waren wieder fort. Makus ging in die kleine Hiitte. 
Er setzte sich neben Rimo und zog ihm alle Dornen aus dem Korper. Nur 
die Dornen, welche am Penis saBen, zog er nicht heraus. Er schamte sich, 
es zu tun, weil Rimo sein Neffe war. Makus ging wieder in sein Haus. Er 
schimpfte nicht mit seiner Frau wegen Rimo, er grollte nur in seinem Innern. 


hee *° Die Strauchbrennessel (Laportea) ist eigentlich ein kleiner Baum und wird im 
Pidgin-Englisch salat genannt. Wenn diese Blatter die Haut des Menschen beriihren, 
verursachen sie heftige Schmerzen, die tagelang andauern, 


JOHANN GEHBERGER, S. V.D., Aus dem Mythenschatz der Samap an 
der Nordostkiiste Neuguineas. 
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Abb. 1. Ein seetiichtiges Auslegerkanu mit aufgesetzten Planken, Ausleger und 


« Gestell» aus dem Taikia-Dorfe Kesakes auf der Insel Karkar (Neuguinea). Das 
Kanu ist auf den Strand gezogen worden. Die gleichen Hochseekanus, allerdings 
ohne die kiihn geschweiften Plankenabschlu8bretter, sind in den Samap-Mythen 


gemeint. Vgl. Anm. 22 und 28. 


Aibbye2s 
Eine fiir die Kanus bestimmte Holzfigur 
(bonot) in Seiten- und Vorderansicht aus 
Turubu (Samap) ; jetzt in der Sammlung 
HOLTKER. Vgl. die Anm. 2. Diese Figur 
(Hohe: 72 cm) ist ganz und dick mit roter 
Ockerfarbe eingerieben und an einigen 
Stellen mit weiBer Kalkfarbe streifenfor- 
mig verziert. Es handelt sich um ein 
sehr altes Stick, das in nur grober, 
wenig kiinstlerischer Schnitztechnik her- 


gestellt ist. 


Photos : GEORG HOLTKER. 
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Die Frau merkte es ihm aber am Gesicht an. Da fiihlte sie Reue, daB sie 
kimo so schlecht behandelt hatte. Sie ging aus dem Hause und suchte Rimo 
in der kleinen Hiitte auf. Weil aber die Dornen noch im Penis saBen und 
deshalb der Penis schmerzte, hatte Rimo die Schambinde nur lose um- 
gebunden. Ideo mulier penem cum multis spinis videbat. Mulier se denudavit 
et genitalia sua monstravit. Rimo genitalia mulieris videbat. Qua de causa 
penis se errexit. Durch die Erektion wurde aber bewirkt, da8 die kleinen 
Geschwiilste alle aufbrachen und alle Dornen herausfielen. So war Rimo 
wieder geheilt. Die Frau ging in ihr Haus zuriick !. 

Die Kinder des Makus gingen an den FluB Dabange; um Krebse zu 
suchen, und Kimo ging mit ihnen. Sie sagten zu Rimo: ,,Nimm das untere 
Ende eines Sagopalmblattes und schépfe damit das Wasser heraus! Wir 
wollen Krebse suchen.“ kzmo machte es so, und sie fanden viele Krebse. 
Die Krebse brachten sie. ins Dorf, und die Mutter kochte sie. Danach gingen 
sie schlafen. Am folgenden Tage gingen sie wieder an den Flu8, um Krebse 
zu suchen. Sie sperrten den Zuflu8 eines Wassertiimpels oben mit Lehm ab 
und schépften das Wasser aus. Aber der Lehm gab nach, und das Wasser 
kam wieder herein. Sie sperrten noch einmal das Wasser mit Lehm ab und 
schépften das Wasser aus dem Tiimpel. Aber der Lehm gab wieder nach, 
und das Wasser floB herein. Da sagte Rimo zu den zwei Knabem: ,,Ihr zwei 
sollt das Wasser ausschépfen. Ich werde den Zuflu8 mit Lehm absperren.” 
Rimo legte etwas Lehm vor den Zuflu8, aber er log nur, denn er sperrte das 
Wasser nicht mit Lehm ab. Er legte sich vielmehr selbst in das Wasser und 
sperrte es so ab. Zu den beiden Knaben aber sagte er: ,,Seht ihr es jetzt ? 
Das Wasser ist abgesperrt. Schaufelt nun das Wasser aus dem Tiimpel !" 
Da schépften sie das Wasser aus dem Tiimpel. Dann sagten sie zu Rimo: 
,Komm, wir wollen die Krebse nehmen.” Azmo sagte : ,»Nehmt ihr nur die 
Krebse, und dann wollen wir gehen.“ Sie sagten zu Rimo. ,,Wir haben die 
Krebse schon genommen, wir wollen, gehen.“ Sie riefen Rimo. Der aber blieb 
im Wasser liegen und konnte nicht mehr aufstehen. Es zog sich eine feste 
Lehmschicht iiber ihn, sodaB er ganz davon bedeckt wurde. Nur sein Mund 
blieb frei. Die beiden Knaben sahen es, staunten sehr dariiber und waren 
sprachlos. Sie wollten Ramo wieder herausholen, aber es ging nicht mehr. 
Der Lehm war schon zu fest geworden. Rimo sagte zu den beiden: ,,Geht 
und meldet es eurem Vater Makus. Er soll kommen und auch meine Sachen 
mitbringen, meine Tasche mit Ringen, die Vogelfedern, Handtrommel usw." 
Da gingen sie und sagten es Makus. Makus fragte : ,,Was ist denn geschehen ?“ 
Die Knaben sagten: ,,Rimo ist wie ein Stein.“ Der Vater sagte: ,,Bringt 
viele Yams und Kokosniisse. Sie brachten sie. Dann nahmen sie allen 
Schmuck des Rimo, seine Tasche mit Ringen, die Vogelfedern und die Hand- 
trommel. Damit gingen sie an den FluB zu Rimo. Sie legten die Yams und 
Kokosniisse auf den festen Lehm und dachten sich, der Lehm wiirde wohl 


16 Als ich den Gewahrsmann IGuA fragte, ob Ramo etwa mit der Frau auch Ver- 
kehr gehabt habe, verneinte er es und sagte, die Frau benahm sich hier nur deshalb so, 
um Rimo wieder ganz gesund zu machen, weil nun die Dornen herausfallen mu8ten. 
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zerbrechen. Aber der Lehm war schon zu fest und zerbrach nicht. Dann 


legten sie auch die Tasche und allen Schmuck des Rimo daraut. Sie glaubten, 
irgend ein Geist habe Rimo so im Lehm festgemacht. Sie wollten mit den 
Schmucksachen diesem Geist bezahlen, damit er Rimo wieder frei gabe. Doch 
es half alles nichts. Da sagte Rimo zu Makus: ,,Ich habe das nicht ohne 
Grund getan 17, Deine Frau hat mir die schlechten Krebse gegeben und mich 
so elend geschlagen. Aus Gram dariiber habe ich mich hier festgemacht. 
Thr kénnt jetzt gehn !“ So sprach er. Danach verbarg er auch noch seinen 
Kopf im Lehm, und man sah nichts mehr von ihm. Der versteinerte Lehm 
ist heute noch im Flusse Dabange zu sehen. 

Makus und seine Kinder weinten sehr. Sie kehrten ins Dorf zuriick und 
gingen schlafen. Am anderen Tag warf Makus das Haus um, in dem die 
vielen Yams aufbewahrt waren. Alle Yams fielen heraus. Ein Teil davon 
blieb Yams, aber es waren nur schlechte Yams. Der andere Teil der Yams 
verwandelte sich in Steine. Daher gibt es heute noch Yams, aber es sind 
nur schlechte Yams und dazu nur wenige. Steine aber gibt es dafiir umso 
mehr. Hatte Makus dieses Yam-Haus nicht umgestiirzt, dann gabe es heute 
sehr viele und nur gute Yams, aber keine Steine. 

Makus dachte bei sich: ,,Rimo ist weg, das Yam-Haus besteht nicht 
mehr. Meine Frau mu8 auch nun weg.“ Er schnitt unreife Bananentrauben 
ab und grub Lécher im Garten. Die Bananentrauben legte er in die Locher. 
Sie sollten in den Lichern bleiben, bis sie reif wiirden. Uber die Lécher legte 
er Blatter, sodaB man die Locher nicht sehen konnte. Nach 5 Tagen regnete 
es. Makus sagte zu seiner Frau: ,,Gehe du in den Garten. Ich habe die 
Bananentrauben in die Locher gesteckt.“ Die Frau ging in den Garten. 
Makus schlich ihr nach, ohne daB sie es merkte. Er hatte einen Bambus 
abgeschlagen und eine kleine Eidechse in das Bambusrohr gesteckt. So ging 
er hinter der Frau her und zeigte der Frau die Lécher, in denen die Bananen 
waren. Die Frau nahm die Blatter weg. Dabei beugte sich die Frau nieder 
und steckte den Kopf in das Loch. Ihr Kopf war unten, ihr Gesaé8 oben. 
Makus sah ihren Geschlechtsteil, nahm den Deckel yom Bambusrohr ab, und 
legte das Rohr an ihre Scham. Die kleine Eidechse kroch in die Vagina hinein. 
Die Frau erhob sich wieder und schaute sich nach Makus um, der aber in- 
zwischen schon fortgegangen war. Die Frau merkte wohl etwas in ihren 
Genitalien, wuBte aber nicht, daB es eine Eidechse war. 

Die Frau nahm die Bananen und ging ins Dorf, fiillte Wasser in die 
Topfe und kochte das Essen. Ihr Leib schmerzte sehr. Sie sagte zu den 
Kindern: ,,Nehmt die Bananen und eBt sie. Ich bin krank, ich fiihle 
Schmerzen in meinem Leibe.“ Die Kinder aBen die Bananen und wollten 
auch dem Vater davon geben. Der aber wollte nicht essen. Er log und sagte : 
»ich fiithle Schmerzen im Leibe, ich kann nicht essen.“ Kurz vor Sonnen- 
untergang starb die Mutter. Die Eidechse kam wieder heraus. Die Kinder 
sahen die Eidechse und sagten : ,,Der Vater hat der Mutter etwas Schlechtes 
gegeben. Hat es denn die Mutter nicht gesehen, da8 die Eidechse in sie 


1” d.h. ich habe mich nicht ohne Grund hier in einen Stein verwandelt. 


T hog-ee et gee 
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hineingegangen ist ? Der Vater ging hinter der Mutter her. Er hat ihr die 
Eidechse in die Vagina gesteckt. Darum ist die Mutter gestorben.“ 

Am folgenden Tage haben die Kinder die Mutter begraben. Zwei Tage 
spater sagten die Kinder ::,,Wir wollen den Vater téten, und dann wollen 
wir beide auch sterben.“ Sie schnitten Rinde von der Strandlinde und 
zwirnten aus dem Bast eine Faserschnur. Diese Schnur schlangen sie einmal 
rund um eine Bananenstaude. Der eine Knabe zog an dem einen Ende der 
Schnur, der andere zog am anderen Ende. Die Schnur drang in den Stamm 
der Staude ein und durchschnitt ihn. Da sagten die Knaben : ,,Die Bananen- 
staude ist nicht stark genug, wir wollen es an einem Hauspfosten versuchen.“ 
Sie legten die Schnur um den Pfosten und schnitten auch ihn durch. Dann 
gingen sie schlafen. 

_ Am folgenden Tage, als sie aufstanden, hatte der Vater bereits gegessen 
und sich nach dem Essen wieder hingelegt. Er hatte die Kopfbank (kaduh) 
unter seinem Kopf. Die Kinder sagten: ,,Vater.“ Er aber antwortete ihnen 
nicht. Da riefen sie noch lauter: ,,Vater.““ Der Vater aber war fest einge- 
schlafen. Danach legten die Kinder die Schnur um den Hals des Vaters, 
zogen beide an der Schnur und schnitten den Hals durch. Der Kopf fiel 
herab. Sie setzten den Kopf wieder an den Hals und wuschen das Blut ab. 
Dann sagten sie heuchlerisch : ,, Vater, steh auf !“ Der Vater aber stand nicht 
mehr auf, er blieb liegen. Danach gingen sie zu Baiar, der Schwester des 
Makus, und sagten: ,,Makus ist gestorben.’ Die Schwester kam und fragte : 
»Wo wart ihr denn, als der Vater gestorben ist 2“ Sie sagten : »Wir waren 
hier im Hause, und der Vater ist gestorben.“ Sie sagte: ,,Hebt ihn etwas 
auf, ich will sehen, ob er wirklich tot ist.“ Da hoben sie ihn etwas auf, aber 
_ er war wirklich tot. Dann begruben sie ihn. Die beiden Knaben verwandelten 
sich in Termiten, die die groBen Erdhiigel aufbauen. Vorher gab es keine 
Termiten (goneta) und darum auch nicht diese Erdhiigel. Bazar, die Schwester 
‘des Makus, verwandelte sich in einen Stein. Der Stein hegt heute noch in 
der Nahe des Dorfes Samap *°. 

Rimo’s Mutter verwandelte sich aus Groll dariiber, daB sie von ihrem 
Mann so schlecht: behandelt wurde, in eine Ameise. Vorher gab es keine 
Ameisen. Jetzt aber gibt es tiberall Ameisen. 

Makus hatte Yams und alle Gartenfriichte gepflanzt. Die Yams waren 
sehr groB und zahlreich. Auch die anderen Gartenfriichte waren so. Weil 
er aber das Yam-Haus umgeworfen hat, gibt es jetzt so wenig Yams und 
itberhaupt wenig Nahrungsmittel, dafiir aber viele Steine. 

Im Flusse Dabange bei Samap ist heute noch der Stein zu sehen, unter 
dem Rimo verborgen ist. Der Stein heiBt Ramo. Jetzt ist die Erzahlung 


zu Ende. 


18 Die Strandlinde (Hibiscus tiliaceus) hei®t im Pidgin-Englisch mangas oder 


makas. Die Blatter dieses Baumes dienen den Eingeborenen auch als Deckblatter fiir 


ihre selbstgedrehten Zigarren. 
19 Dieser Stein hei®Bt Bazar. Er migt etwa 80 cm im Durchmesser. Wenn man 


Yams pflanzen will, kratzt man etwas Moos von diesem Stein ab und reibt damit die 
Yams, die man pflanzen will. Der Mann Nuk kennt den Zauberspruch dazu. 
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it’ ef i 3 ist 20 
3. Ein Geschwisterpaar befreit eine Insel von einem bésen Geist *”. 


Zwei Schwestern gingen in den Busch, um das Gemise aieo zu holen. 
Die dltere Schwester zog das Gemiise samt den Wurzeln aus dem Boden, 
die jiingere Schwester aber schnitt das Gemiuse nur ab und lieB die Wurzeln 
stehen, Sie gingen mit dem Gemiise ins Dorf zurick, jede in ihr Haus. Das 
Gemiise der jiingeren Schwester, von dem die Wurzeln abgeschnitten waren, 
verwandelte sich in einen Baumbaren. Das Gemiise der alteren Schwester 
verwandelte sich in einen Mann. Der Mann hieB Kuartk. 


Die jiingere Schwester tétete den Baumbaren, zerteilte und kochte ihn. | 


Als sie ihn gekocht hatte, nahm sie ein Bein des Baumbaren, legte es auf 
eine Schiissel mit Sago und schickte es der dlteren Schwester. Die altere 
Schwester fragte: ,,Woher hast du den Baumbaren ?“ Die jiingere Schwe- 
ster sagte: ,,Das Gemiise hat sich in einen Baumbaren verwandelt.“ Da 
schaute die altere Schwester in ihren Topf und sah, daB sich ihr Gemiise 
in einen Mann verwandelt hatte. Der Mann kam aus dem Topfe heraus, 
er hieB Kuartk. ' 

Der Mann verkehrte mit der alteren Schwester. Sie wurde schwanger. 
Der Mann blieb in ihrem Hause verborgen. Die jiingere Schwester sah, daB 
die altere schwanger war, und fragte sie: ,,Was hast du denn gemacht, daB 
dein Leib so dick geworden ist ?“ Die altere Schwester log und sagte: ,,Ich 
habe viele Kokosniisse gegessen. Daher ist mein Leib so dick geworden.“ 
Die altere Schwester gebar einen Knaben. Die jiingere Schwester war bése 
auf die altere Schwester, weil sie ein Kind geboren hatte, wahrend sie selbst 
kein Kind hatte. Die altere Schwester sagte : ,,Klettere doch auf eine Kokos- 
palme und i8 viele Kokosntisse, dann wirst du auch ein Kind bekommen.“ 

Der Knabe wurde groB. Eines Tages sagte er zur Tante, der jiingeren 
Schwester seiner Mutter: ,Geh mit mir an den Flu8, wir wollen Krebse 
suchen.“ Die Tante log aber und sagte: ,,I[ch bin krank, ich kann nicht mit 
dir gehen.“ Sie war noch immer bése auf die altere Schwester, weil diese 
ein Kind hatte und den Mann verborgen hielt. Der Knabe ging mit seiner 
Mutter an den Flu8 und suchte Krebse. Die jiingere Schwester aber ging 
unterdessen in das Haus der alteren Schwester und untersuchte das Haus. 


Dabei fand sie den Mann im Topfe und rief aus: ,Aha! Das ist der — 


Mann, mit dem sie verkehrt hat, und dann ein Kind gebar. Warum ligt 
sie mich an und sagt, sie habe viele Kokosnitisse gegessen ?“ Sie verlieB 
wieder das Haus. 

Abends kam die altere Schwester mit dem Knaben zuriick, Die jiingere 
Schwester fragte die altere : , Was hast du gegessen, da8 du ein Kind bekommen 
hast ?, Warum bist du jetzt schon wieder schwanger ?“ Die altere Schwester 
sagte: ,,Steig doch auf eine Kokospalme und iB viele Kokosniisse. I8 viele 
Bananen und Yams, dann wirst auch du schwanger werden.“ Am anderen 
Tage war es wieder so. Der Knabe bat die Tante, sie solle mit ihm an den 


*® Diese Mythe wurde mir im Oktober 1939 von Waric, einem etwa 50, Jahre 
alten Mann aus dem Dorfe Samap, erzdhlt. Der Ausgangspunkt dieser Mythe ist nicht 
genau bekannt. Er diirfte in Samap oder in der Nahe von Samap liegen. 
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Flu8 gehen, um Krebse zu fangen. Aber sie schiitzte wieder Krankheit vor 
und wollte nicht gehen. So ging die Mutter mit dem Knaben. Die jiingere 
Schwester aber scharfte einen Speer. Sie wollte mit dem Speere unter das 
Haus der alteren Schwester gehen und den Speer durch das Aschenloch unter 
dem Herd hindurchstecken, um so den Kuarig zu téten. Als sie aber dieses 
bdse Vorhaben ausfiihren wollte, tat es ihr doch wieder leid. Sie wollte den 
Mann nicht. tdten. 

Sie ging hin, band ein Schwein fest, totete, zerteilte und kochte es. Sie 
kochte auch Sago. Sie nahm das Essen und brachte es in das Haus der 
alteren Schwester zu dem Manne und sagte zu ihm: ,Nimm dieses Essen. 
Ich gebe es dir als Bezahlung, und dann verkehre mit mir.“ Kuarig aber 
sagte: ,,Das kann ich nicht. Wenn ich mit dir verkehre, wird deine altere 
Schwester sehr zornig auf mich sein.“ Da wurde die jiingere Schwester bose 
und sagte: ,,Soll ich denn das Schwein umsonst gekocht haben ? Verkehre 
doch mit mir.“ Er aber wollte nicht. Sie sagte zum Manne: ,,Warte nur !" 
Sie nahm das Essen, brachte es in ihr Haus zuriick, scharfte einen Speer 
und versteckte ihn. 

Die altere Schwester hatte inzwischen schon wieder ein Kind geboren, 
ein Madchen. Sie ging dann immer mit den beiden Kindern an den FluB, 
um- Krebse zu suchen. Die jiingere Schwester nahm den Speer, ging unter 
das Haus der ilteren Schwester, suchte die Stelle, wo oben im Hause der 
Topf stand, und fragte den Mann: ,,Wo bist du?" Er antwortete aus dem 
Topfe heraus: ,,[ch bin hier.“ Da stieB sie mit dem Speer nach oben. Der 
Topf zerbrach. Der Speer drang dem Kuarig in. das GesabB. Kuarig schrie : 
thr seid an den FluB gegangen. Jetzt tdtet mich die jiingere Schwester.* 
Dann starb er. 

Die altere Schwester kam mit den Kindern zuriick. Der Knabe sah 
das Blut und sagte zur Mutter: ,,Mutter, komm mal, vielleicht hat die Tante 
den Vater getdtet.“ Die Mutter trat in das Haus und sah, daB der Mann 
tot war. Da fing sie an zu schimpfen, kochte heiBes Wasser und kochte das 
Essen. Dann aBen sie. Nachdem sie gegessen hatten, schickte die Mutter 
den Knaben zu ihrer jiingeren Schwester, um sie zu fragen, ob sie den Mann 
getotet habe. Die jiingere Schwester log und sagte : ,,Mir ist nicht wohl, ich 
bin sehr krank. Ich schlief hier am Feuer, ich habe ihn nicht getdtet.“ Das 
Kind ging zur Mutter zuriick und teilte ihr die Antwort mit. Die Mutter 
aber sagte : ,,Nur sie hat ihn getétet. Sie ist bése dariiber, weil ich Kinder 
habe und sie hat keine. Deshalb hat sie Kuarig getotet.” 

Die Mutter nahm die Tasche mit den Schmuckringen und ging mit den 
Kindern an den Flu8. Die Ringe gab sie ihren Kindern und sagte zu ihnen : 
,Ich gehe jetzt und will mit der jiingeren Schwester kampfen. Wenn ich 
dabei sterbe, so wird spater der Onkel ** fiir euch sorgen. Wenn einmal ein 
groBes Gewitter kommt und der Flu8 starke Strémung hat, und wenn dann 
der Onkel an den FluB geht, um Fische zu fangen, dann geht in sein Netz 


21 Von diesem Onkel war bisher in der Mythe noch nicht die Rede. Gemeint ist 
nicht ein Onkel der Kinder, sondern der Onkel der beiden Schwestern, also ein GroB- 


onkel der Kinder. 


310 | JoHANN GEHBERGER, [45, 1950] 


hinein, und er wird euch mitnehmen.“ Die Mutter nahm eine Handtrommel 
und steckte die beiden Kinder in die sanduhrformige Handtrommel. Den 
Knaben steckte sie an dem einen Ende hinein, das Madchen an dem anderen. 
Die beiden Endlécher verstopfte sie mit einem alten Grasschurz. Sie legte 
die Handtrommel ins Wasser, blieb am Ufer stehen und schaute zu. Die 
Handtrommel sank unter Wasser. Die Mutter ging’am Ufer weiter. Die 
Handtrommel tauchte wieder auf, ging abermals unter und kam wieder hoch. 
Die Mutter sagte: ,, Thr beide bleibt nun im Wasser. Ich will wieder ins Dorf 
gehen.“ Sie ging in das Dorf zuruck. 

Die altere Schwester kam zur jiingeren Schwester. Diese hatte sich 
schon langst geschmiickt und einen neuen Grasschurz angelegt. Sie hielt 
einen Speer in der Hand. Da schmiickte sich auch die altere Schwester und 
ergriff einen Speer. So standen sich beide kampfbereit gegeniiber. Die altere 
Schwester fragte die jiingere: ,,Wer hat meinen Mann getétet ? Vielleicht 
du ?“ Die jiingere sagte : ,,Ich weiB es nicht.“ So schimpften sie aufeinander. 
Die altere Schwester scho8 den Speer der jiingeren in die Wade. Die jiingere 
machte es aber gegen die altere genau so. Da schoB die altere Schwester 
den Speer etwas hdher in die Knie. Die jiingere machte es ebenso. Und so 
ging es weiter. Immer schossen sie ein Stiick héher hinauf. Sie kamen bis 
an die Hiiften und an die K6rperstelle, wohin man schieBt, wenn man einen 
Menschen téten will. Die altere Schwester schoB den Speer der jiingeren in 


die Hiiften. Die jiingere machte es aber zur gleichen Zeit auch so gegen die . 


altere. Da brachen beide Schwestern tot zusammen. 

Eines Tages kam ein starkes Gewitter. Der Flu8 fithrte Hochwasser. 
Der Onkel der beiden Schwestern ging mit dem Netze an den FluB, um Fische 
zu fangen. Er fing Fische und steckte sie in seine Tasche. Den Schmutz 
aber warf er aus dem Netze hinaus. Da kam die Handtrommel in das Netz 
hinein. Der Onkel sagte: ,,Was ist denh das fiir ein Stiick Holz ?“ Er warf 
es weg, denn er sah nicht, daB es eine Handtrommel war. Er fing weiter 
Fische. Die Handtrommel kam wieder in das Netz. Er warf sie wieder weg. 


Aber die Handtrommel ging noch einmal in das Netz. Da erkannte er die 


Handtrommel, stellte sie ans Ufer und sagte: ,,[ch will sie mitnéhmen.“ Er 


zog den alten Grasschurz aus der Trommel heraus und sah, daB ein Knabe - 


in der Handtrommel war. Der Knabe kam heraus. Der Onkel fragte : ,,Bist 


» 


du allein?“ Er sagte: ,,Nein, meine Schwester ist auch da.“ Der Onkel 


fragte : ,,Wo ist die Schwester ?“ Der Knabe Sagte : ,,Sie ist auf der-anderen 
Seite der Handtrommel.“ Der Onkel drehte die Handtrommel herum. Da 
kam auch die Schwester heraus. ‘Die Schwester hielt die Tasche mit den 
Schmuckringen. Sie gingen zu dritt ins Dorf. Der Onkel sagte: ,,Ich habe 
selbst keine Kinder, so will ich euch als Kinder annehmen“, und er fragte 


die Kinder: ,,Wo ist eure Mutter 2?“ Sie sagten: ,,Die Mutter hat mit der. 


T ante gekampft, und beide sind tot.“ Der Onkel versteckte die Kinder nahe 
beim Dorfe im Busch. Dann ging er ins Dorf. Der Onkel sagte zu seiner 
Frau : ,,Koche schnell das Essen, ich bin sehr hungrig.“’ Sie kochte das Essen. 
Er sagte : ,,Stelle fiir mich zwei Schiisseln mit Essen hin.“ Die Frau sagte : 


»Frither hast du es doch nicht so gemacht, daB du zwei Schiisseln voll: 
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_ gegessen hast ? Warum willst du denn jetzt zwei Schiisseln haben ?“ Er 
sagte : »lch habe zwei Kinder im Busch versteckt. Geh du und hole die 
Kinder !“ Die Frau fragte: ,,Welche Kinder sind es denn ?“ Der Mann 
sagte : »Es sind die beiden Kinder meiner Nichte.“ Danach ging die Frau 
die Kinder holen. Sie gab ihnen Sago zu essen und sagte zu ihrem Manne : 
»Es ist gut, daB du die Kinder gebracht hast, denn wir selbst haben ja keine 
Kinder.“ Abends gingen sie schlafen. Die Kinder gehérten jetzt dem Onkel. 

Der Onkel nahm den Knaben mit auf das Kanu und fuhr mit ihm auf 
die See hinaus, um Fische zu fangen. Die Schwester blieb bei der Tante 
_daheim. Die Tante gab dem Madchen hiibsche Ringe, und das Madchen 

flocht die Ringe in sein Armband. Das Madchen schlief im Hause. Dabei 
geriet ein Ring zwischen die Fu8bodenlatten und zerbrach. Die Tante wurde 
auf das Madchen bése, weil es nicht gut auf die Ringe achtgegeben hatte. 
Das Madchen ging aus dem Hause und weinte. 

Der Onkel kam mit dem Knaben zuriick. Er sah das Madchen weinen 
und fragte: ,,.Warum weinst du?“ Das Madchen sagte: ,,Deine Frau hat 
mit mir geschimpft. Der Onkel fragte : ,, Warum hat sie denn geschimpft ?“ 
Das Madchen sagte : ,,Weil ich den Muschelring zerbrochen habe.’ Der Onkel 
_sagte: ,,.Ich habe doch geniigend Ringe. Warum ist sie denn da bose wegen 
eines Ringes ?“ Er ging in das Haus und schimpfte mit seiner Frau, schlug 
sie und sagte: ,, Warum schimpfst du mit dem Madchen 2? Wir haben selbst 
keine Kinder. Ich habe die zwei Kinder gefunden und gebracht. Sie sollen 
arbeiten lernen, damit sie uns helfen kénnen.“ Der Knabe sagte zum Madchen : 
Haben wir denn nicht selbst genug Ringe ?" Er nahm einen Ring und gab 
ihn der Schwester. Da schimpfte aber die Schwester und sagte : ,, Wozu denn ? 
Ich habe doch selbst Ringe genug.“ Und der Knabe und das Madchen 
schimten sich. Sie saBen an der Kiiste und weinten. Da kam der Onkel 
und sagte: ,,[hr sollt nicht weinen.“ Er brachte sie in das Haus zuriick. 

Der Knabe machte sich einen Bogen und sagte zum Onkel : ,,[ch will 
gehen und Vogel schieBen.“ Das war aber gelogen, er wollte nicht Vogel 
schieBen. Die Schwester ging mit ihm. Sie gingen in den Busch. Er scho8 
aber keine Végel. Sie fallten einen Baum, um ein Kanu daraus zu machen. 
Dann gingen sie wieder nach Hause. Am nachsten Tage sagte der Knabe 
wieder, er wolle Végel schieBen, aber er hatte wieder gelogen. Er ging mit 
der Schwester, um am Kanu zu arbeiten. Der Onkel wuB8te aber nicht, daB 
sie ein Kanu machten. So ging es mehrere Tage. Dann sagte der Onkel : 
,Immer geht ihr auf die Vogeljagd und bringt doch keine Vogel heim.“ Der 
Knabe log und sagte: ,,Wir haben noch keinen Vogel gefunden.” Sie hatten 
das Kanu nun fertig und versuchten es auf der See. Aber das Kanu zerbrach, 
weil sie nicht den richtigen Baum daftir genommen hatten. Sie gingen in den 
Busch, fallten einen anderen Baum und machten ein Kanu daraus. Aber auch 
dieses Kanu zerbrach, es war nicht der richtige Baum. Da sagte der Knabe 
zur Schwester: ,,.Wie kommt das nur? Jetzt haben wir schon zwel Kanus 
gemacht, und beide sind zerbrochen.“ 

Der Onkel wuBte immer noch nicht, daB sie im Busch ein Kanu bauten. 
Er glaubte, sie gingen auf die Vogeljagd. Eines Nachts traumte der Knabe : 


Mi 
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Der Geist seiner Mutter kam und warf ihm ein Blatt von einem Baume zu. 
Es war das Blatt von einem Baume, den wir Rkaser nennen. 

Am Morgen sagte der Knabe zur Schwester: ,,I[ch weiB jetzt, welchen 
Baum wir fiir das Kanu nehmen miissen. Meine Mutter hat mir nachts im 
Traume das Blatt von dem Baume gezeigt.“ Sie gingen in den Busch und 
fanden einen kaser-Baum. Sie fallten ihn und spitzten ihn an beiden Enden 
zu. Danach gingen sie wieder ins Dorf und schliefen. Am anderen Tage 
arbeiteten sie weiter am Kanu; sie héhlten es aus. Sie arbeiteten weiter und 
weiter und kohlten es itber dem Feuer etwas an. Der Bruder sagte zur 
Schwester : ,,Geh in den Busch und schlage kleine Baumchen fiir das Gestell 
auf dem Kanu.“ Die Schwester holte aus dem Busch kleine Baumchen. Der 
Knabe verfertigte die Planken 22. Sie bohrten die entsprechenden Locher in 
das Kanu und in die Planken. Dann stellten sie die Planken (hochkantig) 
auf das Kanu und banden sie fest. Sie machten auch das Gestell oben dariiber, 
stellten den Mast auf und schmiickten die Spitze des Mastes. All diese Arbeit 
machten' sie heimlich im Busch ; der Onkel wuBte nichts davon. Sie brachten 
das Kanu dann in die Nahe des Dorfes und versteckten es. 

Sie schliefen im Hause. Morgens friih krahte der Hahn. Der Bruder 
sagte zur Schwester: ,,Steh auf, der Hahn kraht.“ Beide standen auf. Der 
Onkel merkte es nicht. Sie nahmen eine Tasche mit Schmuckringen, eine 
Handtrommel, ein Tritonshorn?? und eine kleine Signaltrommel. Das alles 
legten sie auf das Kanu und zogen das Kanu in die See. Die Schwester blies 
auf dem Tritonshorn, der Bruder schlug die Handtrommel. Der Bruder hielt 
auch das Steuer. Das Kanu fuhr etwas vom Strande ab, kam aber wieder 
zuriick, fuhr nochmals nach der anderen Seite ab, und kam wieder zuriick. 
Jetzt horten der Onkel und die Tante die Handtrommel und das Tritonshorn. 
Der Onkel stand auf, suchte die Kinder, fand sie aber nicht und sagte : ,,O weh, 
wohin sind die Kinder gegangen ?“ Er fragte seine Frau: ,,Wo sind die 
Kinder ? Hast du sie nicht gesehen ?“ Die Frau sagte : ,,I[ch wei8 es nicht, 
ich habe sie nicht gesehen.“. Der Mann sagte: ,,Vielleicht sind sie fort- 
gegangen. Er ging aus dem Hause. Da sah er das Kanu schon weit drauBen 
auf der See. Er ging ins Haus zuriick und schimpfte mit seiner Frau : ,, Warum 
hast du mit dem Madchen wegen der Ringe geschimpft ? Die beiden haben 
sich ein Kanu gemacht und sind damit fortgefahren. Jetzt haben wir wieder 
keine Kinder mehr,“ 

Das Kanu fuhr und fuhr und kam an eine Insel [wahrscheinlich Koil]. 
Auf dieser Insel lebte ein béser Geist (bebam), der die Menschen totete. Alle 
Leute waren vor ihm geflohen und mit ihren Kanus nach der Insel Wogeo 


** Die Kinder bauten ein seetiichtiges Auslegerkanu mit aufgesetzten Planken. 
Hier sind diese Planken gemeint, die senkrecht auf die seitlichen oberen Kanten des 
Kanus aufgesetzt und dann auf dem Kanu mittels Lianen  »festgenaht“ werden. Oben 
auf die hochkantig gestellten Planken werden die Auslegerstangen befestigt, auf denen 
dann nach der einen Seite hin das »Gestell“, d.h. die Plattform zum Sitzen, zum Auf- 
bewahren von Gegenstanden usw. ruht (Abb. 1). 

23 Das mit seitlich eingebohrtem Anblasloch versehene T ritonshorn, in der 
Literatur manchmal irrtiimlich ,.Musehelhorn“ genannt, ist aus der Triton-Seeschnecke 
(Triton tritonis) hergestellt und wird vor allem bei den Kanufahrten gebraucht. 
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gefahren. Nur zwei Menschen waren auf der Insel geblieben: eine alte Frau 
und ein Knabe. Die Geschwister brachten ihr Kanu an die Kiiste. Sie sahen, 
daB die Insel keine Leute hatte und erblickten einen Brotfruchtbaum (vom). 
Der Knabe stieg auf den Brotfruchtbaum, die Schwester blieb unten. Der 
Knabe sagte zum Madchen: ,,Ich bin sehr hungrig. Gehe Feuerholz suchen 
und mache Feuer.“ Der Knabe band eine lange Stange an den Brotfrucht- 
baum, kletterte an der Stange hoch und pfliickte Brotfriichte. Eine Frucht 
fiel herab und rollte am Boden weiter. Sie rollte bis an einen Felsen, in dem 
eine Héhle war. In dieser Steinhdhle hatte sich die alte Frau mit dem Knaben 
versteckt, die noch allein von den Inselbewohnern hier waren. Die Brot- 
frucht rollte zu dieser Hohle hin und verschlo8 den Hohleneingang. Der 
Knabe, der in der Hohle saB, hielt von innen die Frucht fest. Aber auch 
das Madchen, das Feuerholz suchte, kam herbei und hielt die Frucht von 
auBen her fest. Der Knabe zog innen in der Héhle, das Madchen zog 
drauBen. Der Bruder des Madchens war inzwischen vom Baume herab- 
gestiegen, und das Madchen sagte zu ihm: ,,komm und ziehe die Brotfrucht 
heraus, sie sitzt hier im Loche fest.“ Da half ihr der Bruder, und beide zogen 
an der Frucht, bis sie die Frucht aus dem Loch heraus hatten. Da kamen 
aber auch der Knabe und die alte Frau heraus und fragten die Geschwister : 
»Woher kommt ihr beide ?“ Die Geschwister sagten: ,,Wir sind mit dem 
Kanu gekommen.“ Da sagte die alte Frau: ,,Es ist sehr gut, da® ihr 
gekommen seid. Alle Leute von hier sind fortgefahren nach Wogeo, nur wit 
beide sind hier geblieben.“ 

- Die Schwester wollte die Brotfrucht kochen. Die alte Frau aber sagte : 
»Du darfst sie nicht kochen. Wenn du Feuer machst, sieht der bdse Geist 
den Rauch. Er wird kommen und uns téten.“ Die Schwester aber sagte : 
Das macht nichts, ich will es versuchen.“ Sie machte Feuer und kochte 
die Brotfrucht. Der bése Geist sah den Rauch und kam herbei. Sie sahen 
den Geist kommen. Der Knabe, die alte Frau und die Schwester stiegen auf 
einen hohen Baum. Dort machten sie ein Gestell und setzten sich darauf. 
Der Bruder hatte sich unten an der Wurzel des Baumes versteckt. Der bose 
Geist kam, suchte und suchte, fand aber niemand, Da schaute er nach oben, 
sah die drei auf dem Baume sitzen und sagte : ,Kommt doch herunter. 
Warum sitzt ihr denn da oben ?“ Die drei oben sagten: ,,Wir sitzen ganz 
gut hier oben, komm du doch herauf.“ Der Geist sagte: ,,Es. ist ein. sehr 
groBer Baum, wie soll ich da hinaufkommen. Werft eine Liane herunter. 
Dann kann ich daran nach oben klettern.” Sie warfen eine Liane herab, aber 
diese war alt und schlecht. Da sagte der Geist : ,,Die ist schlecht, die wird 
abreiBen, und ich werde herunterfallen.“ Da warfen sie eine andere alte 
Schlingpflanze herab, mit der man das Kanu bindet. Der Geist sah sie, zog 
daran und sagte : ,,Vielleicht tauscht ihr mich ? Vielleicht ist es eine schlechte 
Liane ? Vielleicht reiBt sie ab > Die oben sagten: ,,Nein, es ist eine gute 
Liane.“ Sie warfen noch eine weitere Liane herab. Oben hatten sie schon 
in einem Topfe heiBes Wasser gekocht. Der Geist kletterte an der Liane hoch. 
Da schnitten sie oben die Liane ab, der Geist fiel herunter. Der Bruder kam 
aus seinem Versteck hervor, nahm ein Steinbeil und schlug damit dem Geist 
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auf den Kopf. Dann rief er nach oben : ,,Schiittet schnell das heiBe Wasser 
herab.“ Sie goBen das heiBe Wasser auf den Geist herab. Der bose Geist starb. 

Jetzt kamen die drei wieder vom Baume herab. Sie entziindeten ein 
groBes Feuer und kochten das Essen. Die Leute auf der Insel Wogeo sahen 
den Rauch aufsteigen und sagten : ,,Dort steigt Rauch auf. Dort ist der bose 
Geist jetzt tot. Sie stiegen auf ihre Kanus und fuhren zur Insel zuriick, 
die sie frither wegen des Geistes verlassen hatten. Es war um die Zeit, bevor 
der Nordwestwind einsetzt [also etwa Oktober]. Jetzt konnten sie friedlich 
auf der Insel wohnen, weil der Geist tot war. Sie bauten ein Haus fiir die 
jungen Manner (amas), machten ein groBes Tanzfest und veranstalteten ein 
groBes Festessen fiir die Geschwister, fiir die alte Frau und den Knaben. Sie 
sagten: ,,Es ist gut, daB8 ihr den bésen Geist getotet habt.“ Jetzt ist die 
Geschichte zu Ende. 


4. Die jungen Frauen aus der Bambusstaude *. 


In einem Dorfe hatten die Manner nur alte Frauen. Die Manner, 
Frauen und Kinder gingen in ein Buschdorf und veranstalteten dort ein Fest- 
mahl. Bevor sie ihr eigenes Dorf verlieBen, hatten die alten Frauen Essen 
gekocht und das Essen in den Tépfen stehen gelassen. Sie wuBten, daB sie 
erst spat abends heimkommen wiirden und dann keine Zeit mehr hatten, 
Essen zu kochen. 

Nahe beim Dorf stand eine Bambusstaude. In diesem Bambus waren 
junge Frauen versteckt. In jedem Abschnitt des Bambus war eine junge 
Frau. Die zwei jiingsten Frauen waren oben in der Spitze. Diese jungen 
Frauen im Bambus hoérten, da8 die Leute weggegangen waren. Die zwei 
jiingsten Frauen, die oben in der Spitze waren, bogen den Bambus bis auf 
die Erde nieder, und alle jungen Frauen kamen aus dem Bambus heraus. 
Sie stiegen in die Hauser der Leute. Sie hoben die Deckel von den Tépfen 
weg, nahmen alles Essen aus den Tépfen heraus und aBen es auf. Die Schalen 
von den Yams, Taro und Bananen aber legten sie wieder in die Tépfe zuriick. 
Sie taten auch noch ihren Harn und ihre Exkremente dazu. Darauf deckten 
sie die Tépfe wieder zu und machten Feuer darunter. Dann gingen sie fort 
und versteckten sich wieder im Bambus. Die zwei jiingsten Frauen bogen 
den Bambus wieder nach oben, sodaB er gerade stand. 

Spat abends kamen die Leute wieder ins Dorf zuriick und stiegen in 
ihre Hauser. Sie nahmen die Deckel von den Tépfen und wollten essen. Da 
merkten sie aber den tiblen Geruch. Sie sahen naher zu und fanden in den 
Tépfen die Schalen der Yams und Taro und die Exkremente. Da sagten 
sie: ,,Welche Leute aus welchem Dorf sind denn gekommen und haben 


uns diesen Streich gespielt ?“ Sie nahmen die Tépfe und warfen sie mit- 
samt dem Inhalt fort. 


24 Diese Mythe hat mir KENANG, ein Mann aus dem Dorfe Samap, im Oktober 
1939 mitgeteilt. , 


oe ’ : f . * 
d. h. in dem Bambusstiick zwischen je zwei Knoten war eine Frau verborgen. 
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Am nachsten Morgen nahmen sie andere Tépfe, kochten Essen und 
lieBen es wieder in den Tépfen stehen, bevor sie in den Busch gingen. Da 
kamen die jungen Frauen wieder aus dem Bambus heraus, stiegen in die 
Hauser und machten es genau so, wie am Tage zuvor. Als die Leute spat 
abends nach Hause kamen und essen wollten, fanden sie in den Topfen wieder 
die gleiche schlimme Bescherung. Sie warfen die Topfe weg und sagten : 
» Wir wollen eine alte Frau in einem Hause verstecken. Sie soll sehen, was 
wahrend unserer Abwesenheit geschieht.“ So muBte eine alte Frau in einem 
Hause zuriickbleiben. Sie versteckten sie hinter dem Feuerholz und sagten 
zu ihr: ,Bleibe du hier versteckt und schaue gut zu, ob du etwas siehst.” 
Sie kochten wieder Essen und lieBen es in den Topfen stehen, bevor sie in 
den Busch gingen. Die jungen Frauen kamen wieder aus dem Bambus heraus. 
Die alte Frau im Hause hérte sie sprechen. Die jungen Frauen stiegen in 
die Hauser. Die zwei jiingsten stiegen in das Haus, in dem die alte Frau 
versteckt war. Wieder holten sie alles Essen aus den Tépfen und taten 
dafiir die Schalen und die Exkremente hinein. Sie machten Feuer unter 
den Tépfen, gingen davon und versteckten sich wieder im Bambus. Aber 
die alte Frau hatte alles gesehen. 

Die Leute kamen spat abends heim. Als sie in die Topfe schauen wollten, 
sagte die alte Frau : ,,LaBt das Essen in den Topfen. Hebt erst das Feuerholz 
von mir weg. Die Topfe kénnt ihr wieder wegwerfen.” Sie hoben das Feuer- 
holz weg. Die alte Frau kam hervor und sagte : ,,[hr dachtet, es seien Leute 
aus einem andern Dorf gekommen und hatten das Essen verzehrt. Es ist 
nicht so. Sie sind vielmehr hier ganz aus der Nahe. Die jungen Frauen sind 
aus dem Bambus gekommen und haben uns diesen Streich gespielt. Bleibt 
morgen im Dorf und schlagt diesen Bambus um.“ 

Sie gingen schlafen. Am nachsten Morgen gingen sie mit einem Stein- 
beil zum Bambus und schlugen zuerst die Spitze ab. Die Spitze fiel herab. 
Da sprangen die zwei jiingsten Frauen heraus. Sie liefen fort in den nahen 
Sumpf, aber sie sanken in den Sumpf bis an die Hiiften ein. Das hatte aber 
nur die alte Frau gesehen, die andern Frauen sahen das nicht. Die alte Frau 
sagte : ,Schlagt jeden Teil des Bambus ab, in jedem werdet ihr eine junge Frau 
finden.“ Da schlugen sie einen Teil ab, und es kam eine junge Frau heraus. 
Sie schlugen wieder einen Teil ab, und es kam wieder eine junge Frau heraus. 
Da sagte jeder Mann : Ein Teil ist fiir mich, ein Teil ist fiir mich.’ Und 
jeder Mann schlug einen Teil des Bambus ab und nahm die darin versteckte 
Frau fiir sich. So bekam jeder Mann eine junge Frau. Sie wollten ihre alten 
Frauen nicht mehr haben und jagten sie davon. Nur die eine alte Frau, 
welche die Sache entdeckt hatte, blieb da. Jeder Mann hatte nun eine junge 
Frau. Nur die beiden Sohne der alten Frau hatten keine mitbekommen, weil 
fiir sie kein Bambusteil mehr iibrig geblieben war. Da schimpften die beiden 
Séhne mit ihrer alten Mutter und sagten : Wie geht denn das zu ? Nur du 
hast die jungen Frauen im Bambus entdeckt. Nur dir haben es alle zu. ver- 
danken, daB sie jetzt junge Frauen haben. Aber warum sind denn wir, deine 
Sohne, leer ausgegangen ?“ Die alte Mutter sagte: ,,Es schadet nichts, daB 


ihr keine mitbekommen habt.‘ 
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Die beiden Séhne gingen mit ihrer alten Mutter ins Haus. Da sagte 
die Mutter : ,,Haltet ihr beiden eure Hande auf, ich will meine Exkremente 
darauf ablegen.“ Der jiingere Bruder sagte zum alteren : ,,Halte du deine 
Hinde hin.“ Der dltere Bruder sagte : ,,Halte lieber du deine Hande hin, ich 
habe Angst vor dem iiblen Geruch ; ich will nicht.“ So hat der jiingere Bruder 
die Hande hingehalten, und die Mutter hat die Exkremente darauf gelegt. 
Der jiingere Bruder ging aus dem Haus und warf die Exkremente in den 
Busch. Darauf wusch er sich die Hinde und ging wieder in das Haus. Die 
alte Mutter sagte: ,,Bleibt ihr beiden im Haus. Ich will hinaus gehen und 
urinieren.“ Die Mutter log aber. Sie ging namlich nicht urinieren, sondern 
suchte die zwei jiingsten Frauen, welche im Sumpf versunken waren. Sie 
half den beiden Frauen aus dem Sumpf heraus und wusch ihnen den Schlamm 
ab. Dann sagte sie zu den beiden: ,,Bleibt nur hier nahe beim Brotfrucht- 
baum versteckt. Ich will ins Dorf gehen und meinen beiden Séhnen sagen, 
daB sie euch holen. Wenn ihr einen Mann seht, dann versteckt euch. Wenn 
ihr aber meine beiden Sohne seht, dann tretet hervor.“ 

Die alte Frau ging ins Dorf zuriick. Sie sagte zu ihrem jiingeren Sohne : 
»Gehe du zum Brotfruchtbaum. Ich habe den zwei jiingsten Frauen den 
Schmutz abgewaschen. Bringe sie hierher !““ Dabei dachte sie sich: ,,Weil 
der altere Sohn meine Exkremente nicht halten wollte, soll er keine Frau 
bekommen.“ Der jiingere Sohn ging zum Brotfruchtbaum. Als die beiden 
jungen Frauen ihn kommen sahen, verwandelten sie sich schnell in Brot- 
fruchtbaume. Der jiingere Sohn suchte und suchte, aber er fand keine Frau. 
Er sah nur die zwei Brotfruchtbadume, nahm eine Steinaxt und schlug die 
zwel Brotfruchtbdume um. Es waren aber die beiden Frauen, und er ver- 
wundete sie an den FiiBen. Dann ging er zuriick und sagte zur Mutter: 
»Mutter, ich habe keine Frauen gesehen.“ Nun ging die Mutter suchen. Als 
die jungen Frauen die Mutter kommen sahen, verwandelten sie sich wieder 
in Frauen. Sie nahmen Blatter und wischten das Blut von den FiiBen ab. 
Die Mutter fragte sie: ,,Wer hat euch denn verwundet ?“ Sie sagten : ,,Dein 
Sohn hat uns verwundet. Als wir ihn kommen sahen, hatten wir Angst und 
haben uns deshalb in Brotfruchtbaume verwandelt.“ 

Die alte Mutter brachte die beiden Frauen ins Dorf. Sie sagte zu ihrem 
jiingeren Sohne: ,,Wo hast du denn gesucht ? Ich habe die beiden gleich 
gefunden.“ Dann sagte sie: ,,Dein alterer Bruder hat meine Exkremente 
nicht gehalten. Nur du hast sie gehalten. Deshalb sollst du die beiden jungen 
Frauen heiraten.“ Da sagte der altere Bruder zum jiingeren: ,,Eine Frau 
soll zu mir kommen und die andere zu dir.“ Aber der jingere Bruder 
erwiderte: ,,Hast du denn die Exkremente gehalten 2?“ Und so hat der 
jungere Bruder beide Frauen geheiratet. Der Altere Bruder wurde zornig 
und sagte: ,So gib mir doch eine.“ Der jiingere aber blieb dabei: ,,Nein, 
sie sind beide fiir mich.“ 
ei Da dachte der altere Bruder: ,,Wie soll ich es anstellen, daB ich den 
jungeren Bruder tdéten und dann die beiden Frauen fiir mich nehmen kann 2?“ 
Er sagte zu allen Mannern des Dorfes : ,,Morgen wollen wir mit den Netzen 
auf die Schweinejagd gehen.“ Das war aber nur ein Vorwand von ihm, in 
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Wirklichkeit wollte er seinen Bruder téten. Am nachsten Tag nahmen dic 
Manner die Schweinenetze und gingen in den Busch. Sie fanden kein Schwein 
und gingen wieder heim. Da kamen sie auf dem Wege an einen Brotfrucht- 
baum und waren sehr hungrig. Auf dem Brotfruchtbaum waren sehr viele 
Friichte. Sie sagten: ,,Wir wollen hinaufsteigen und Friichte herabwerfen.“ 
Da sagte der altere Bruder : ,,Mein jiingerer Bruder soll hinaufsteigen.“ Da 
stieg der jiingere Bruder hinauf und pfliickte mit einem Stock viele Friichte. 
Er warf die Friichte und dann auch den Stock hinab. Der altere Bruder aber 
sagte einen Zauberspruch, da wurde der Stamm des Brotfruchtbaumes sehr 
dick. Der jiingere Bruder sah es und sagte: ,,Wie soll ich jetzt hinabsteigen 
k6nnen, wenn der Stamm so dick ist 2?“ Der altere Bruder hielt seine Hande 
ausgestreckt und sagte: ,,Springe nur herab, ich werde dich mit meinen 
Handen auffangen.“ Da sagte der jiingere Bruder : ,,Das ist zu weit, ich kann 
nicht so weit springen.“ Da sagte der altere Bruder: ,,Springe nur herab, 
ich werde dich schon festhalten.“ Da sprang der jiingere Bruder herab. Der 
altere hielt ihn aber nicht fest. So fiel er auf die Wurzeln des Brotfrucht- 
baumes, zerbrach sich die Rippen und starb. Da sagte der altere Bruder : 
»S0, jetzt gehe ich und heirate die beiden Frauen.“ Die anderen sagten : 
»Es ist recht so. Warum hat er dir nicht eine Frau abgegeben ?” 

Die Manner nahmen ihre Netze und gingen ins Dorf. Sie stiegen in ihre 
Hauser. Die zwei jungen Frauen schauten und schauten, sahen aber den 
jiingeren Bruder nicht, sie sahen nur den alteren Bruder. Der altere Bruder 
stieg in das Haus. Sie fragten ihn: ,,Wo ist denn dein jingerer Bruder ?” 
Er sagte : ,,Der jiingere Bruder ist auf den Brotfruchtbaum gestiegen. Aber 
weil ein Ast abbrach, ist er heruntergefallen, und ist jetzt tot.“ So log er. 
Da weinten die zwei jungen Frauen. Der altere Bruder aber sagte : ,, Warum 
weint ihr denn ? Bin denn ich nicht noch da ? Ich will euch beide heiraten.” 
Er hat die beiden geheiratet. 

Alle jiingeren Frauen sagten: ,,Wenn es hier in dem Dorfe so zugeht, 
da® der altere Bruder den jiingeren tétet, dann wollen auch wir nicht mehr 
hier bleiben. Wir wollen fortgehen.“ Alle jungen Frauen versammelten sich. 
Die Manner fragten: ,,Was habt ihr denn, daB ihr euch versammelt 2“ Die 
jungen Frauen hatten sich alle in Buschhiihner verwandelt. Sie liefen aus 
dem Dorfe zum Brotfruchtbaum hin. Dort lag der tote jiingere Bruder. Da 
haben die Buschhiihner viel Erde zusammengescharrt und sie tiber den 
jiingeren Bruder gehauft. So haben sie ihn begraben **. 

Da schimpften die Manner auf den alteren Bruder und sagten : ,, Warum 
hast du deinen jiingeren Bruder getotet ? Jetzt haben wir keine Frauen mehr. 
Wer soll jetzt fiir uns Essen kochen 2 Die alte Mutter der beiden Briider 
war noch da. Sie sagte zum dlteren Sohn: ,,Warum hast du den jiingeren 
Bruder getétet ? Hattest du ihm doch lieber beide Frauen gelassen.” Die 
alte Mutter ging aus dem Hause. Sie nahm den Stock, mit dem man die 
Signaltrommel st6Bt. Diesen Stock legte sie an ihr GesdéB, verwandelte sich 


28 Die Buschhiihner scharren groBe Erdhaufen zusammen und legen ihre Eier 


da hinein. 
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in ein Kanguruh und sprang fort in den Busch. Der dltere Bruder sah es 
und sagte: ,,Die Mutter hat sich in ein Kanguruh verwandelt. Sie hat den 
Stock der Signaltrommel an ihr GesaB gelegt und ist in den Busch gesprungen. 


5. Weshalb menstruierende Madchen und Frauen 


nicht auf die See fahren dtirfen °’. 


Es Jebte einst ein Mann mit seiner Frau und einer kleinen Tochter. Die 
Tochter hieB Matit. 

Mit der Strémung des Siidostwindes kam oft viel Schmutz auf der See 
geschwommen. Der Schmutz kam vom Hochwasser des Sepik-Flusses. In 
diesem Schmutz auf der See suchten immer viele Fische ihre Nahrung. Der 
Vater stieg dann mit seiner kleinen Matit in das Kanu und fuhr auf die See, 
um diese Fische zu fangen. Sie fingen immer sehr viele Fische, fillten das 
Kanu damit und ruderten wieder an die Kiiste zuriick. An der Kiiste wartete 
dann immer die Mutter. Sie half ihnen das Kanu aus der See an der Kiiste 
hochziehen. Sie brachte auch die Fische in das Haus. Einen Teil der Fische 
kochte sie und kochte auch Taro. Alle drei aBen Taro mit Fischen. Die 
iibrigen Fische legte die Mutter auf ein Gestell und raucherte sie. Dann - 
gingen sie abends schlafen. Am andern Tag begaben sie sich in den Garten, 
um zu arbeiten. Da sahen sie auf die See hinaus und erblickten wieder viel 
Schmutz vom Sepik herkommen : Baume, Gras, Erde, wildes Zuckerrohr usw. 
Der Vater sagte zur kleinen Matit: ,,Die Mutter soll allein im Garten arbeiten. 
Wir beide wollen mit dem Kanu auf die See fahren.“ 

Sie schoben das Kanu ins Wasser und fuhren auf die See hinaus. 
Wieder fingen sie sehr viele Fische, sodaB alle Taschen auf dem Kanu 
davon angefillt waren. Danach fuhren sie an die Kiiste zuriick. Immer 
und immer machten sie es so. 

Die kleine Matit wurde inzwischen Alter und gréBer ; es zeigten sich 
schon die Briiste. Der Vater dachte nicht daran, daB das Kind schon so 
gro8 war. Die Mutter aber sagte: ,,Matit ist schon groB geworden. Du darfst 
sie nicht mehr mit ins Kanu nehmen. Es kénnte sonst leicht sein, daB sie 
einmal, wenn sie gerade auf der See ist, ihre erste Menstruation hat. Dann 


wirde der Geist (masalat), der auf einem Felsen in der See wohnt, sie holen, 


und sie ware verloren.“ , 

Der Vater aber hérte nicht auf diese Rede der Mutter, Er nahm Matit 
weiter mit auf die See. Eines Tages war er auch mit Matit weit auf die See 
hinaus gefahren, um Fische zu fangen. Da traf es sich, daB Matit zum ersten 
Mal ihre Menstruation bekam. Sie Sagte zum Vater: ,,Vater, ich habe meine 
erste Menstruation.“ Der Vater sagte : ,,Wir sind nicht nahe an der Kiiste, 


*7 Diese Mythe wurde mir im Mai 1939 von KENANG, einem Manne aus dem 
Dorfe Samap, mitgeteilt. Der Schauplatz dieser Mythe ist den Leuten nicht genau 
bekannt. Wahrscheinlich handelt es sich um eine Siedlung, die etwa an der Stelle des 


heutigen Kiustendorfes Sir lag. Es ist nicht unmoglich, daB der Mythe ein historisches 
Ereignis zugrunde liegt. 
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ich kann dich jetzt nicht an Land fahren. Ich will dich auf den Felsen 
bringen, der hier aus der See hervorragt. Auf diesem Felsen sollst du bleiben.” 
Er fuhr mit dem Kanu hin und Matit stieg auf den Felsen. Der Vater sagte ; 
»Bleib hier auf diesem Felsen. Ich will weiter fahren und noch mehr Blsche 
fangen.“ Matit sagte : ,,Es ist gut so. Sie blieb auf dem Felsen. Der Vater 
fuhr weiter und fing noch mehr Fische. 

Matit rief dem Vater zu: ,,Bring mich doch schnell an die Kiiste. Es 
kénnte sonst sein, daB der Geist kommt und mich holt.“ Der Vater aber 
rief zuriick : ,, Warte noch etwas, ich will erst noch mehr Fische fangen.“ Er 
fuhr mit dem Kanu weiter und fing viele Fische. Er fiillte alle Taschen mit 
Fischen voll, auch das Gestell 28 auf dem Kanu und das Innere des Kanus. 
Es kam aber die Flut. Das Wasser stieg am Felsen empor, hoher und hoher. 
Da schrie Matit nach dem Vater. Der Vater aber war zu weit weg gefahren, 
er konnte sie nicht héren. Die See kam am Felsen immer hoher. Matit schrie 
lauter. Der Vater hérte es nur ein wenig. Er dachte bei sich : ,,Maiit schreit. 
Vielleicht will sie der Geist holen.“ Er fuhr mit dem Kanu heran. Die See 
war schon sehr hoch gestiegen und hatte den ganzen Felsen bedeckt. Nur 
Matit war noch zu sehen. Sie rief: ,,Schnell, Vater, schnell, komme! Der 
Geist will mich holen.“ Der Vater sagte: ,,Ich komme schon, ich bin schon 
nahe. Die See stieg hdher. Sie reichte Matit schon bis an den Grasrock. 
Da rief sie noch lauter: ,,Vater, schnell, schnell Der Vater sagte ii, lch 
komme ja schon, ich bin schon ganz nahe.” Die See stieg héher und reichte 
Matit schon bis an die Schulter ; man sah nur noch ihren Kopf. Der Vater 
war nun nahe genug und wollte Matit festhalten. Da kam aber eine groBe 
Woge. Matit war in dieser Woge verschwunden und weit weggetragen 
worden. Da kam ein groBer Haifisch und tétete Matit. Es war kein wirk- 
licher Haifisch, sondern der Geist, der sich in einen Haifisch verwandelt hatte. 
Der Haifisch hat Matit aufgefressen. Matit’s Blut stieg hoch und war oben 
auf dem Wasser_zu sehen. Der Vater sah das Blut. Jetzt wuBte er, da der 
Haifisch das Kind getétet hatte. Der Vater wurde sehr bése. Alle gefangenen 
Fische warf er wieder in die See zuriick. Dann fuhr er an die Kiste. 

Die Mutter kam an den Strand und fragte : ,,Wo ist M atit 2’ Der Vater 
sagte: ,,Sie hat aut der See ihre erste Menstruation bekommen. Ich habe 
sie auf den Felsen gebracht. Da ist die Flut gekommen. Eine groBe Woge 
hat sie vom Felsen weggespilt. Da kam ein Hai und fraB unsere Matit.” 
Die Mutter wurde sehr bdse und sagte: ,,Ich habe es dir doch gesagt, du 
sollst das Kind nicht mehr mit auf die See nehmen.“ Der Vater schwieg. 

Seit jener Zeit ist es Brauch, daB ein Madchen, von dem man glaubt, 
daB es bald die erste Menstruation haben wird, nicht mit einem Kanu auf 
die See fahren darf. Wenn eine erwachsene Frau die Menstruation gehabt 
und sich nach drei Tagen gewaschen hat, darf sie mit dem Kanu auf die See 


28 Es handelt sich um das Auslegerkanu mit einseitigem Schwimmer, der von 
den Auslegerstangen gehalten wird, Am andern, kiirzeren Ende dieser Auslegerstangen 
ist auf und zumeist neben dem Kanu eine Art Plattform (ein ,,Bett", wie man es nennt), 
auf der man sitzen und Sachen ablegen kann, iiber die Stangenenden gebaut. Diese 
Plattform ist in der Mythe unter ,Gestell* gemeint ; vgl. auch Anm, 22 und Abb. 1. 
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fahren. Sie darf ae auf der See sein; wenn sie voraussichtlich in dieser Zeit. 
keine Menstruation haben wird. Denn hatte sie auf der See die Menstruation, 
dann wiirde wieder der Geist sich in einen Hai verwandeln und die Frau toten. 


6. Moganumb, ein mannlicher Geist, im Dorfe der Frauen os 


In einem Dorfe gab es nur Frauen. Die Frauen gingen in den Garten, 
wo sie Zuckerrohr gepflanzt hatten. Sie reinigten die Zuckerrohrpflanzung 
‘vom Unkraut. Dann sammelten sie Feuerholz. Jede trug eine Biirde Feuer- 
‘holz. Mit dem Feuerholz gingen sie zum Flusse, um zu baden. Zwei gingen 
unten an den Flu, zwei etwas weiter oben, zwei andere noch etwas weiter 
oben usw. Die zwei letzten standen ganz oben schon nahe an der Quelle des 
Flusses. Die eine sagte : ,,Wasche dich hier. Ich will noch ein Stiick weiter 
gehen und direkt an der Quelle baden, wo das Wasser rot ist.“ Die zweite 
aber sagte : ,,Es ist besser, wenn wir beide zusammen hier baden.” Die erste 
Frau aber wollte nicht und ging bis zur Quelle hinauf, wo das Wasser rot war. 

Da kam der mannliche Geist Moganumb und stieg auf den Baum Pofez, 
der rote Friichte hat. Er nahm eine rote Frucht, sprach dartiber einen 
Zauberspruch, warf sie hinab und traf damit die eine Brust der Frau, die 
an der Quelle badete. Die Brust wurde sofort langer und langer, so lang wie 
eine groBe dicke Schlange. Da rief die Frau der andern, welche weiter unten 
war, zu: ,,Eine Brust von mir ist so lang geworden wie eine groBe Schlange. 
Sie ist so schwer. Wie soll ich jetzt gehen konnen ?“ Die andere sagte: ,,I[ch 
habe es dir doch gesagt, daB dieses rote Wasser nicht gut ist. Warum hast 
du darin gebadet ?“ Die Frau antwortete: ,,Nein, das ist nicht vom roten 
Wasser gekommen. Aber es ist etwas auf meine Brust gefallen, und dadurch 
ist sie so lang geworden. Nimm du mein Biindel Feuerholz. Ich will die 
lange Brust mit Lianen zusammenbinden und sie so tragen.“ Alle Frauen 
trugen Feuerholz ins Dorf. Diese eine Frau aber hatte an ihrer schweren 
Brust allein genug zu tragen. 

Die Frauen kamen ins Dorf, legten das Feuerholz unter die Hauser, 
kochten und aBen. Abends machten sie noch ein Tanzfest (sal). Die Frau 
mit der langen Brust stellte sich krank und sagte zu ihrer Tanzpartnerin ® : 
»Partnerin, ich bin krank, ich kann nicht mit dir zusammen am Tanzfest 
teilnehmen. Ich will ins Haus gehen und mich schlafen legen.“ Da sagte 
die Partnerin : ,,Wenn du schlafen gehst, mit wem soll ich dann am Tanzfest 
teilnehmen ?“ Die Frau sagte: ,,Mach deinen Tanz allein.“ Sie ging in das ~ 
Haus und machte Feuer. Alle anderen Frauen aber waren beim sal-Tanzfest. 

Der Geist Moganumb hatte sich in eine Schiange verwandelt. Die 


29 Diese Mythe erzahlte mir im Oktober 1939 KENANG, ein Mann aus dem Dorfe 
Samap. 

*° Der Gewahrsmann gebrauchte hier den Pidgin-Ausdruck forman. Dieser Aus- 
druck kann als Substantiv mancherlei bedeuten, z. B. Genosse, Kamerad, Freund, 
Gegenstiick, Vorbild usw. Im vorliegenden Falle ist aber die Frau gemeint, mit der 


zusammen die kranke Frau am Tanzfest aktiv teilnehmen sollte. Man kann sie darum 
wohl ,,Tanzpartnerin“ nennen. : 
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Schlange war sehr lang und so dick wie der Stamm einer Kokospalme. 
Die Schlange kroch in das Haus, in dem die Frau schlief. Sie kroch 
aber nicht zur Tiir hinein, sondern durch das Loch im FuBboden, dort 
wo der Pfosten steht 1. 

Die Schlange war so gro8, daB sie das ganze Innere des Hauses aus- 
fiillte. Ein Teil der Schlange fiel auf das Feuer und léschte es aus. -Serpens 
deposuit tegimen mulieris, et cum lingua lambebat vaginam mulieris. Die 
Frau fiihlte es, wurde wach und erhob sich. Sie stiitzte dabei die Hand auf 
den FuBboden. Aber es war alles von der Schlange bedeckt und so beriihrte 
sie die Schlange. Sie konnte nicht richtig aufstehen, weil sie iiberall auf die 
Schlange stieB. Da rief sie ihre Schwester, sie solle kommen und die Schlange 
t6ten. Die Schwester antwortete: ,,Warte noch, ich will erst das Steinbeil 
scharfen.“ Als sie das Steinbeil gescharft hatte, kam sie, um mit dem Beil 
der Schlange auf den Kopf zu schlagen. Als sie aber sah, daB die Schlange 
so groB war, hatte sie Angst und wollte die Schlange nicht tdten. Sie stieg 
wieder aus dem Haus heraus. Die Frau im Haus war noch nicht richtig 
aufgestanden. Da kam die Base dieser Frau und sagte: ,,Ich werde 
die Schlange téten.“ Sie stieg in das Haus. Als sie aber sah, da die 
Schlange so groB8 war, hatte auch sie Angst, und sie stieg wieder hinab. 
Sie sagte: ,,Wenn ich die Schlange téte, dann kénnte es sein, daB unser> 
Dorf mit allen Leuten vernichtet wiirde.* 

Alle Frauen kamen zusammen und sagten zur Schlange : ,,Warum bist 
du gekommen ? Was sollen wir dir geben? Sollen wir fiir dich ein groBes 

Essen bereiten ? Sollen wir dir ein Schwein geben ? Sollen wir dir Yams 
geben ?“ Die Schlange aber sagte nichts. Sie fragten weiter : ,sollen wir dir 
eine Frau geben ?“ Da erhob sich die Schlange und kroch durch das Loch 
am Pfosten aus dem Hause. Sie kroch weiter. Mit ihrem Kopfe war sie schon 
im Busch, und der Schwanz war noch im Hause. Da sagte die Schlange : 
»Moganumb.“ Das horten die Frauen und sagten: ,,Das ist keine richtige 
Schlange, das ist Moganwmb. Der will eine Frau heiraten.“ Sie schimpften 
mit der Frau und sagten: ,,Warum hast du in diesem roten Wasser geba- 
det ? Jetzt geh du und heirate den Moganumb. Du kannst nicht mehr 
weiter bei uns bleiben.“ 

Mit der groBen Schlange war vorher auch eine kleine Schlange in das 
Haus gekrochen. Sie war das Kind des Moganumb. Die kleine Schlange blieb 
im Hause versteckt, ohne da8 die Frauen es merkten. Sie hérte die Frauen 
sagen, diese Frau solle dem Moganumb gegeben werden. Da kroch die kleine 
Schlange auch aus dem Haus hinaus, schlich in den Busch und sagte dem . 
Moganumb, daB sie ihm eine Frau schicken wollten. Die Frauen sahen nun 
auch die kleine Schlange und sagten : ,,; Warum haben wir diese kleine Schlange 
nicht getdtet 2?“ Sie wollten sie téten, aber die kleine Schlange war sehr 
schriell im Busch verschwunden. 

Die Frauen holten viele Kokosniisse, banden auch ein Schwein fest und 


31 Es handelt sich um ein Pfahlbauhaus. Der Fu8boden des Hauses besteht aus 
Brettern, dié aus dem Stamm der wilden Betelpalme (Pidgin-Englisch : limbum) ver- 
fertigt sind. 
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berciteten ein groBes Essen. Sie schmickten die Frau festlich mit Farbe, 
Ringen und neuem Grasschurz. Dann nahmen sie alles Essen und gingen 
damit zum roten Wasser. Ein Schwein trugen sie am Stock, ein anderes 
hatten sie zerteilt und trugen es in den Schnurtaschen. Die Frau fiihrten 
sie zum roten Wasser. Dort legten sie alles hin: die beiden Schweine, die 
Yams, Kokosniisse und Bananen. Dann sagten sie: ,Moganumb, wir legen 
alles fir dich hin. Komm, nimm das Essen und. auch die Frau!" Die 
geschmiickté Frau blieb da, die andern Frauen gingen ins Dorf zuriick. 
| Jetzt erschien Moganumb. Er hatte sich in einen Menschen verwandelt, 
hatte sich sehr schén geschmiickt mit dem Haartrichter 32, mit Ringen, 
Hundezahnen und Farbe. Er fragte die Frau : ,, Warum hast du dich in diesem 
roten Wasser gebadet ? Das ist kein Wasser, sondern das ist mein Haus. 
Du hast die Dachbedeckung meines Hauses zerbrochen. Ich habe dann die 
Baumfrucht auf deine Brust geworfen, wodurch sie so lang geworden ist.” 
Moganumb sagte einen Zauberspruch. Da wurde die lange Brust wieder 
normal. Er sagte zur Frau: ,,.Komme, wir wollen in das Haus gehen.“ Die 
Frau sagte: ,,Das ist doch kein Haus, das ist ja Wasser. Moganumb sagte : 
»Das ist kein Wasser, sondern ist mein Haus.“ Die Frau sagte: ,,Nein, das 
ist Wasser. Wenn ich da hineingehe, werde ich ertrinken.“ Moganumb 
-sagte: ,,Wenn wir noch lange warten, werden deine Schwestern kommen 
und mich sehen.“ Die Frau sagte: ,,.Ich will nicht ins Wasser gehen.” 
Da log Moganumb und sagte: ,,Da kommt deine Schwester.“ Die Frau 
drehte sich um, um die Schwester zu sehen. Da packte Moganumbd sie 
am Hals und brachte sie in sein Haus. Er: sagte : ,,.Nun siehst du, das ist 
nicht Wasser, sondern das ist mein Haus.“ 

Moganumb rief nun alle Leute aus seinem Dorf zusammen und sagte : 
»Bringt die Schweine, Yams, kaukau-Yams *°, Kokosniisse und die Bananen 
her !" Sie brachten alles, was vorher die Frauen an das Wasser gelegt hatten. 
Moganumb verteilte das Essen an die Leute seines Dorfes. Die Frau wurde 
schwanger und gebar einen Sohn. 

Das Kind wurde gro8. Sie brachten den Knaben in das Geisterhaus 
zur. Jugendweihe. Er sollte dort die Geisterfléten héren und die Parak- 
Masken ** sehen. Im Geisterhaus war er einen Monat lang. Dann schmiickten 
sie ihn schén, und er trat wieder aus dem Geisterhaus heraus. Alle Frauen 
beschenkten ihn reichlich mit Schmuckringen. Moganumb sagte zu seiner . 


*2 Gemeint ist der bekannte Haartrichter (Pidgin-Englisch : Raut, nach dem 

_ melanesischen Eingeborenen-Wort kauta), eine geflochtene, vielfach reich mit Muscheln 

und Hundezahnen verzierte Rohre fiir die Haare. Bei den hiesigen Stammen wird 

der Haartrichter auch wohl ,,Murik“-Schmuck genannt, weil die Nor-Papua aus Murik 

ihn tragen. Gleichwohl diirfte es sich beim Haartrichter um ein urspringlich rein 
melanesisches Kulturelement handeln, nicht um ein papuanisches. 

*° Der Gewahrsmann sagte: kaukau. Dieser Ausdruck aus dem Pidgin-Englisch 
kann ,,Su8kartoffeln“, aber auch eine bestimmte lange » Yamsart‘’ bedeuten. Hier ist 
offenbar die lange Yams gemeint. ; . 

$4 Vgl. HemnricH Meyer, S.V.D.: Das Parakwesen in Glauben und Kult bei 


ae ae Giese an der Nordostkiiste Neuguineas (Annali Lateranensi, VII, 1943 
. 95-181). Cbs 
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Frau: ,,Nimm den Knaben und bring ihn nach oben in dein Dorf, damit 
ihm dort die Frauen viele Schmuckringe geben.“ Darauf nahm die Mutter 
den Knaben und brachte ihn nach oben in ihr Heimatdorf. Dort gaben 
ihm die Frauen reichlich Schmuckringe und fragten: ,,Wo ist der Vater 


des Knaben? Warum ist er nicht auch gekommen ?“ Die Frau sagte: 


»Mein Mann ist nicht gekommen.“ Ihre Schwester sagte: ,,Er soll doch 


kommen. Ich will meinen Schwager sehen. Geh zuruck und komme 


morgen mit deinem Mann wieder.“ Sie gaben dem Knaben noch eine 
ganze Tasche voll Schmuckringe. Mutter und Sohn gingen in das Dort 
des Moganumb zuriick. Moganumb fragte: ,,Haben sie dem Knaben viele 
Ringe gegeben 2‘ Die Mutter sagte : ,,Ja, sie haben ihm viele Ringe gege- 
ben, eine ganze Tasche voll. Sie haben mir gesagt, du sollst morgen auch 
nach oben kommen.“ Sie legten sich schlafen. 

Am andern Morgen bereitete die Frau das Essen. Nachdem sie gegessen 


_ hatten, schmiickte sich Moganumb aufs schénste mit dem Haartrichter, mit 


Ringen, Hundezihnen und Farbe. Dann gingen sie nach oben in das Dorf 
der Frau. Der Knabe ging voraus, die Frau ging in der Mitte und zuletzt 
kam Moganumb. Sie kamen in das Dorf der Frauen. Die Frauen sahen den 
Moganumb und sagten: ,,O, das ist ein sehr grofer Mann.“ Die Schwester 
der Frau machte Feuer unten am Hause auf dem Boden und sagte zu - 
Moganumb: ,,Schwager, setze dich auf die Bretter hier.“ Moganumb setzte 


sich auf die Bretter. Die Frauen aber setzten sich zusammen und sagten . 


»sollen wir den Moganumb toten >“ Die Schwester der Frau sagte: ,,Ich 
werde ihn téten. So kann ich meine Schwester befreien.“ Die Frauen gaben 
dem Moganumb zu essen : Sago, Yams und Bananen. Als er gegessen hatte, 
sagte er: ,,Einen Teil des Essens will ich in die Tasche stecken und in mein 
Dorf mitnehmen. Ich werde es dann in meinem Dortfe essen." 

Die Frau der Schwester scharfte ein Steinbeil. Sie machte es sehr 
scharf, legte es auf die Schulter und ging damit ins Haus. Dann sagte sie : 
Ach, Schwager, ich bin hierim Haus. Warum kommst du nicht und sprichst 
mit mir 2?“ Moganumb blickte nach oben zum Hause. Da schlug die 
Schwester mit dem Steinbeil auf seine Stirn, und er fiel tot hin. Sofort liefen 
alle Frauen zusammen und sagten : ,,.Kommt und eBt. Es ist gute Fleisch- 
nahrung.“ Sie brachten trockene Sagopalmmatten und machten damit ein 
Feuer. Den toten M oganumb banden sie an einen Stock, wie man Schweine 
an einen Stock bindet. So-hielten sie ihn tiber das Feuer, wie man Schweine 
iiber dem Feuer absengt. Dann zerteilten sie den Moganumb, und jede Frau 
erhielt ein Stiick davon. Die Schwester sagte: ,,Kocht das Fleisch.” Sie 
kochten das Fleisch. Es war gar. Sie kochten auch Sago, brachten viele 
Holzschiisseln herbei und legten den Sago auf die Schiisseln. Auf jede Schiissel 
legten sie auch ein Stiick Fleisch, Die Frau sagte : ,, Thr diirft aber fiir morgen 
nichts iibrig lassen. Ihr miiBt jetzt alles aufessen. Warum ist der Moganumb 
so uibermiitig gegen mich gewesen > So aBen sie alles auf. Die Frau sagte : 

Die Knochen sollt ihr nicht wegwerfen, die mit ihr aufbewahren.” 
: Am nachsten Tag gingen die Frauen in den Busch, um einen neuen 
Garten anzulegen. Sie reinigten den Platz vom Unterholz und fallten die 
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Baume. Die Frauen arbeiteten sehr eilig. Die Sonne machte alles schnell 
trocken. Abends kehrten die Frauen ins Dorf zuriick *. 

Sie nahmen eine Blattscheide der wilden Betelpalme und verfertigten 
daraus einen Wassereimer. Sie zerrieben die Knochen des M oganumb. und 
fallten das Zerriebene in den Eimer. Die Knochen zerrieben sie mit einer 
Muschel. Der Eimer war nun ganz voll. Sie nahmen auch noch rote Farbe 
und mengten sie dazu. Dann stellten sie den Eimer in das Haus. Die 
Schwester sagte: ,,Morgen gehen wir zum Garten und machen den Zaun.” 
Am andern Morgen gingen sie zum Garten und machten den Zaun. Der 
Zaun wurde an einem Tag fertig. Abends gingen sie wieder ins Dorf zuruck. 
Am nachsten Tag fiillten sie lange Yams (kawkaw) in ihre Schnurtaschen. Sie 
nahmen auch den Eimer mit den zerriebenen Knochen und gingen damit 
zum Garten. Jede einzelne Yams wurde zuerst mit dem Knochenmehl ein- 
gerieben, bevor sie gepflanzt wurde. An einem Tage war der ganze Garten 
gepflanzt. Abends gingen die Frauen wieder ins Dorf zuriick. 

Die Yams wuchsen. Die Blatter wurden trocken. Es war noch die Zeit 
des Siid-Ost-Windes, aber schon nahe am Nordwestwind 3§. Die Yams waren 
reif. Die Frauen gingen zum Garten und ernteten die Yams. Ein Teil der 
langen Yams (kaukau) war gewunden wie eine Schlange. Die andern waren 
gerade. Die fiillten die Yams in ihre Taschen und brachten sie ins Dorf. Die 
gewundenen Yams legten sie zusammen, und die geraden legten sie zusammen. 
Die Frauen sagten: ,,Die gewundenen Yams richten sich nach Moganumb, 
die geraden sind von uns.“ Nun ist die Erzahlung zu Ende. 


7. Der fremde Mann in der Frauensiedlung *". 


Ein Teil des Busches beim Dorfe Samap heiBt Nang. Dort lebte in 
friiheren Zeiten ein alter Mann namens Szmir mit seiner Frau Meke. Sie 
hatten viele Téchter, aber keinen Sohn. Mit Nahrungsmitteln stand es dort 
sehr schlecht. Sie aBen nur die Baumfriichte gurim, brai und kotane (wilder 
Mango). Als Gemiise aBen sie nur zwei Arten von Baumblattern : monog und 
wutap. Anderes Essen gab es dort nicht. Sie hatten auch keine Hunde. 

Der Dorfflecken Bowia liegt in der Nahe von Samap, eine Wegstunde 
gegen Westen nahe beim Felsen Kabak, etwas nach oben auf dem Berge. 
Dort lebten Manner und Frauen. Sie hatten auch Hunde. Sie hatten richtiges 
Essen: Yam, Taro, lange Yams (kawkau), Bananen usw. Ein Mann von 
Bowia nahm seinen Hund und ging in den Busch. Er ging und ging und kam 
in den Busch von Nang. Er war hungrig. Da sah er einen Mangobaum. Er 
stieg auf den Baum und a8 die Mangofriichte. Eine Frucht fiel hinab und 
fiel in ein Loch am Boden. Es kamen einige Frauen von Nang. Sie sahen 
die Frucht am Boden liegen und sagten: ,,Die Frucht ist reif.“ Aber die 


*° Es handelt sich um die sog. Brandrodung“, wie sie hier in Neuguinea iiberall 
betrieben wird. 
86 Also im Monat Oktober. 


8” Diese Mythe wurde mir im Februar 1940 von IGua, einem Manne aus dem 
Dorfe Samap, mitgeteilt: : 
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andern Frauen sagten: ,,Nein, die Frucht ist nicht reif. An der Stelle, wo 
der Stengel sa8, kommt ja Saft heraus. Es mu8 wohl ein Mann auf den 
~Baum gestiegen sein, sodaB die Frucht herabgefallen ist.“ Sie fragten : 
Wer ist auf unsere Yams gestiegen ?“ * 

Eine Frau sah den Mann oben auf dem Baume sitzen und sagte: ,,Da 
oben sitzt ein Mann.“ Die andern Frauen sahen auch hinauf, aber sie sahen 
den Mann nicht. Er hatte sich namlich in die Blatter eingehiillt, daB sie ihn 
nicht sehen konnten. Doch noch eine andere Frau schaute auch genauer hin 
und sah ebenfalls den Mann. Die anderen Frauen aber konnten ihn nicht 
sehen und sagten: ,,Wir sehen keinen Mann. Ihr zwei ligt uns an.“ Die 
zwei Frauen sagten zu dem Manne: ,,Du, steige herab !“ Er aber hatte Angst 
und blieb oben. Da sagten die zwei Frauen zu den andern Frauen: ,,lhr 
andern versteckt euch.‘ Alle diese Frauen versteckten sich, nur die erste 
Frau blieb. Diese Frau verwandelte sich in einen TausendfuB. (kokomaso). 

Der Mann glaubte, alle Frauen seien fortgegangen, und stieg vom Baum 
herab. Aber nun hatte der Tausendfu8 sich wieder in die Frau verwandelt. 
Sie hielt den Mann fest und rief: ,,Bormana‘ °°. 

Da kamen alle Frauen aus ihren Verstecken heraus. Sie zerschnitten 
dem Mann den Lendenschurz und auch die Armbinder. Sie schnitten ihm 
auch die Kopfhaare, den Bart, die Fingernagel und die Schamhaare ab. Das 
alles aBen sie. Der Mann legte sich einen neuen Lendenschurz an. Die Frauen 
nahmen den Mann und gingen mit ihm ins Dorf. 

Im Dorfe kochten die Frauen das Essen, das aber nur aus den drei 
Baumfriichten und aus Baumblattern bestand. Sie gaben dem Mann zu essen. 
Er aB etwas davon und dachte bei sich : ,,Das sind keine Yams, das sind nur 
Baumfriichte. In meinem Dorf gibt es gewohnliche Yams, lange Yams, Taro 
und Bananen.“ Er sagte das nicht, er dachte es. nur bei sich. Die Frauen 
gaben ihm auch etwas von den gekochten Baumblattern. Er aS nur ein 
wenig davon und gab die Blatter den Frauen zuriick, weil er nicht mehr 
essen wollte. Der Mann blieb sehr lange bei den Frauen, Die Frauen hatten 
‘Verkehr mit ihm. Sie gebaren Kinder, Knaben und Madchen. 

Eines Tages sagte der Mann : ich will in mein Dorf gehen. Die Frauen 
berichteten ihrer alten Mutter : ,,Der Mann will in sein Dorf gehen und dort 
gut essen.“ Die Mutter sagte: Vielleicht will er auch ganz fortlaufen ts 
Die Mutter zwirnte eine sehr lange Faserschnur. Diese Schnur banden die 
Frauen dem Mann an die Hand. Das andere Ende der Schnur hielten sie 


88 Weil die Frauen von Nang keine Yams hatten, nannten sie die Mangos 
ihre Yams“. ; 

39 Wenn unsere Eingeborenen ein Wild im Busch erlegt haben, rufen sie dieses 
Wort bormana. Das Wort ist nicht zu iibersetzen, und was es eigentlich bedeute, wei 
man nicht. Die gleiche Sitte ist auch noch bei andern Staémmen an der Nordkiste 
Neuguineas bekannt, z. B. im Bogia-Bezirk, wie P. HOLTKER mir sagte. Auch dort 
stoBt man bei der Tétung eines Feindes oder beim Erlegen eines Wildes ein uniber- 
setzbares Wort aus, das wie ein Jubelruf klingt. Es ist wohl kein Zweifel, daB diese 
Worter irgendetwas mit Religion zu tun haben oder mit Magie. Vermutlich sind es 
Geisternamen (Schutzgeistglaube) oder Totemnamen (Totemismus). Das ganze Problem 
mu8 noch genauer studiert werden. 
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in Nang fest. Der Mann ging und ging und kam in die Nahe seines Dorfes. 
Er hatte zwei Schnurtaschen mitgenommen. Er ging dort in seinen Garten 
und fiillte seine beiden Taschen mit Yams, Taro, Bananen, Zuckerrohr und 
wambiga-Gemiise. Es kamen aber Leute aus seinem Dorfe, sahen ihn im 
Garten und fragten ihn: ,,Wohin bist du denn gegangen os Har Sagtes »ich 
‘bin in ein Dorf gegangen, in dem es neben den alten Eltern nur Frauen gibt. 
Vielleicht komme ich tibermorgen wieder. Dann will ich die Frauen mit- 
bringen. Versteckt euch dann in der Nahe des Gartens und wartet.” 

Danach ging er wieder zuriick. Die Frauen in Nang merkten, daB die 
Schnur nicht mehr straff gespannt war. Die alte Frau rollte die Schnur auf, 
rollte und rollte. Der Mann kam ins Dorf zuriick. Die alte Mutter loste 
die Schnur von seiner Hand. 

Der Mann nahm reife Bananen, legte sie auf eine Schtissel und sagte 
zu den Frauen : ,,Kommt und versucht einmal das zu essen.“ Aber die Frauen 
wollten nicht. Sie hatten Angst und sagten: ,,Wenn wir das essen, werden 
wir sterben.“ Da sagten die alten Eltern: ,,Wir wollen es versuchen.“ Sie 
aBen davon und sagten: ,,Es ist sehr gutes Essen. Ihr kénnt ruhig davon 
nehmen.“ Eine Frau aB davon, und es war gut. Dann sagte der Mann zu 
den Frauen: ,,Kocht Yams in den Topfen.“ Der Mann spaltete Feuerholz 
und machte Feuer. Die langen Yams briet er in Feuer. Die Frauen kochten 
die gewohnlichen Yams in den Tépfen. Der Mann a8 von den langen Yams 
und gab auch den Frauen davon. Auch sie aBen davon, und es war sehr gut. 
Sie sagten : ,,Brate noch mehr lange Yams, wir wollen noch mehr essen.“ Die 
alte Mutter aber sagte : ,,Wir wollen zuerst von den Yams essen, die im Topfe 
sind.“ Die Yams waren gar. Sie aBen die Yams. Auch das wambiga-Gemiise 
kochten sie und aBen es mit den Yams. Als sie fertig gegessen hatten, wollten 
sie Wasser trinken. Der Mann sagte: ,,Da nehmt das Zuckerrohr und trinkt 
es.“ Da.tranken sie das Zuckerrohr *. | 

Am nachsten Tag waren die Frauen wieder hungrig und sagten zu 
dem Manne: ,,Wir wollen noch mehr von diesem Essen kochen.“ Der 
Mann sagte: ,,Es ist nichts mehr da. Ich habe nur zwei Taschen voll 
gebracht. Ich allein konnte nicht mehr tragen.“ Da sagten die Frauen: 
»Morgen werden wir mit dir’ gehen.“ 

Am andern Morgen banden sie wieder die Schnur an die Hand des 
Mannes. Die Frauen gingen mit ihm. Jede Frau hatte drei Taschen bei sich. 
Die alte Mutter im Dorf aber hielt das Ende der Schnur fest. Der Mann hatte 
nur eine Tasche bei sich. Sie gingen und gingen und gingen und kamen end- 
lich zum Garten des Mannes. Der Mann sagte zu den Frauen: ,,Suchet zuerst 
Feuerholz und macht Feuer.‘ Der Mann erntete zuniachst lange Yams und 
Taro. Dann schnitt er auch Bananen ab. Die Frauen kochten und aBen. 
Nachher ,,tranken“ sie Zuckerrohr und aBen auch noch kleine Gurken. Dann 
gingen sie an die Arbeit. Sie ernteten gewohnliche Yams, Taro und lange 
Yams. Sie fragten den Mann: ,,Gehért der Garten nur dir, oder gehért er 


*° Gemeint ist natiirlich ; sie schliirften und saugten den siiBen Trickertowiaas 
aus der zerkauten Zellulose des Zuckerrohrs. 
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auch noch andern Leuten ?“ Der Mann sagte: ,,Der Garten gehort nur mir.” 
Da sagten die Frauen: ,,Wenn der Garten nur dir gehdrt, dann konnen 
wir alles abernten. So ernteten sie den ganzen Garten ab und legten alles 
in Haufen zusammen. Dann fillten sie alles in ihre Taschen. Jede Frau = 
hatte alle drei Taschen voll. 

Die Manner aus dem Dorfe waren aber schon in der Nahe versteckt 
und zu kampfen bereit. Es war beim Flusse Benjau, und zwar am Oberlauf 
dieses Flusses, der beim Felsen Kabak in die See miindet. Die Frauen stiegen 
vom Berg hinunter und wollten in ihr Dort zuriickkehren. Sie kamen bis an 
den Flu8. Dort hatten sich die Manner versteckt. Sie hatten Kriegsschmuck 
angelegt. Sie hatten ein Stiick Baumbarfell an den Kopf gebunden. Andere 
hatten Vogelfedern in die Haare gesteckt. Die Frauen kamen und sahen die 
Manner. Da sagte eine Frau : ,,Sie warten auf dem Weg und wollen kampfen.“ 
Der Mann horte es und fragte die Frau: ,,Wer will kaimpfen ? Du irrst dich. 
Was du auf den Képfen der Manner siehst, ist kein Baumbarfell, es sind nur 
Baumblatter.“ Er trat an einen Mann heran, nahm das Baumbarfell, drehte 
es um und sagte zu dieser Frau: Sieh doch, das ist ja nur ein Baumblatt. 
Aber du tragst zu schwer an deinen gefiillten Taschen. Deshalb sind deine 
Augen rund geworden und du kannst nicht gut sehen. Darum glaubst du, 
es sei ein Baumbarfell.“ 

Die Frauen gingen weiter und waren nun mitten unter den Mannern. 
Da erhoben sich die Manner und warfen ihre Speere nach den Frauen. Eine 
Frau wurde getétet. Diese Frau hieB Nimbrei. Sie verwandelte sich in einen 
Stein am Flu8 Benjau. Der Stein liegt heute noch dort und heiBt Nimbrei *. 

Die iibrigen Frauen wurden nur verwundet und liefen zuriick nach 
Nang. In der Nahe des Dorfes yerwandelten sich alle in weife Steine *. Die 
alte Mutter im Dorfe hielt noch immer die Schnur fest. Die hatte nicht 
gesehen, daB die Frauen zuriickgekommen waren und sich in Steine ver- 
wandelt hatten. Die andern Manner hatten dem Mann die Schnur von der 
Hand abgeschnitten, den Mann so befreit und ihn in ihr Dorf zuriickgebracht. 
Die alte Mutter merkte, da8 die Schnur locker wurde und zog sie ein. Sie 
zog und zog. Da merkte sie, daB an der Schnur Blut klebte. Sie sagte : 
Die Leute haben die Frauen getdtet.“ Sie zeigte ihren Enkelkindern die 
blutige Schnur und sagte: ,,Seht, die Schnur ist blutig. Die Leute haben 
eure Miitter getotet.” 

Der alte Vater Simir verwandelte sich in einen Stein. Der Stein liegt 
heute noch am Ufer des Flusses Nang *? und heiBt Simir. Die alte Mutter 
verwandelte sich auch in einen Stein. Dieser Stein liegt mitten im Flusse 
Nang und heifSt Meke. Die Kinder verwandelten sich auch in Steine. Die 
Kinder-Steine haben etwa einen halben Meter im Durchmesser. Sie liegen 
teils im Flusse Nang und teils in der Nahe im Busch. 


41 Der Stein Nimbrei ist nach den Angaben des Gewahrsmannes ein groBer 
weiBer Stein von etwa 2 m Durchmesser. 

42 Wie mein Gewahrsmann sagt, sind diese Steine heute alle noch zu sehen. Es 
seien Steine von etwa 1 m™ Durchmesser. 

43 Das ist der Oberlauf des Flusses Samap. 
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8. Djeri gibt ihrem Manne Kamandu die Genitalien **. 


Im Dorfe Boim 4 lebte eine Frau namens Djert. Ihr Mann hieB Kamandu. 
Thre Mutter hie® Ambal. Djeri hatte auch ein Kind, ein Madchen. . Djert ging 
zum Fischfang. Die Mutter Ambal verwandelte sich in eine Schlange. Sie 
kroch an das kleine Madchen heran und beleckte es mit der Zunge. Kamandu 
sah es. Er wurde dariiber zornig und erschlug die Schlange mit einer Keule. 
Die tote Schlange Ambal warf er auf einen Baum ; sie blieb oben hangen. 

Djeri kam vom Fischfang zuriick und fragte ihren Mann: ,,Wo ist die 
Mutter 2“ Kamandu sagte : ,,Ich weiB es nicht. Es kam eine kleine Schlange 
und beleckte das Kind. Dariiber wurde ich zornig und erschlug die Schlange 
mit der Keule.“ Djeri fragte : ,,.Wo hast du die tote Schlange hingeworfen ?” 
Der Mann sagte: ,,Dort oben hangt sie am Baum.“ Da nahm Djeri die tote 
Schlange, die ihre Mutter war, und begrub sie. 

Abends wollte Djevi das Kind waschen. Aber sie wusch es nicht wirk- 
lich mit Wasser, sondern tat es nur zum Schein. Sie nahm ein Bambusmesser 
und zerschnitt damit das Kind in Stiicke. Das zerschnittene Kind legte sie 
in einen Topf, legte auch noch Bananen dazu in den Topf und -oben darauf 
legte sie Blatter. Sie stellte den Topf auf das Feuer. Dann ging sie an den 
Flu8 Yangasar bei Kaup. Am Flusse lagen viele Kanus ohne Ausleger. Sie 
stieg in ein Kanu und bohrte mit einem Stock ein Loch hinein. Dann stieg 
sie in das nachste Kanu und machte es ebenso. Und so stieg sie in alle Kanus 
und bohrte ein Loch hinein. Nur ein Kanu blieb iibrig, in das sie kein Loch 
bohrte. Sie stieg in dieses Kanu und ruderte zum andern FluBufer hiniber 
in das Mangroven-Dickicht hinein. 

Thr Mann Kamandu war ins Haus gegangen und wollte etwas essen. 
Er sah den Topf auf dem Feuer stehen, nahm die Deckblatter weg, holte 
Bananen heraus und aB sie. Sie schmeckten ihm sehr gut. Der Mann wunderte 
sich dariiber und dachte bei sich: ,,Was hat die Frau zusammen mit den 
Bananen gekocht, daB sie so gut schmecken ?“ Kamandu schaute in den Topf 
hinein und fand die Hand eines Kindes. Jetzt wuBte er es: die Frau hatte 
das Kind getétet und war fortgelaufen. Der Mann verlie8 das Haus und 
ging im Dorfe auf und ab und suchte die Frau. Er sah die Frau am andern 
Ufer im Mangroven-Dickicht. Die Frau sagte: ,,Was machst du da 2?“ Der 
Mann sagte : ,, Warum hast du das Kind getotet ?“ Die Frau sagte: ,, Warum 
hast du meine Mutter getétet ? Weil du die Mutter gemordet hast, deshalb 
habe ich das Kind getétet.“ 

Da holte Kamandu einen Speer ; er wollte mit einem Kanu zum anderen 
Ufer fahren und die Frau téten. Er stieg in ein Kanu, aber es hatte ein Loch, 
und Wasser kam herein. Er stieg in das nachste Kanu, aber es war genau so. 
Und so war es bei allen Kanus. Der Mann konnte deshalb nicht an das andere 
Ufer fahren. Die Frau rief dem Manne zu: »lch will dich nicht mehr haben.“ 


“* Diese Mythe wurde mir im Oktober 1939 von GEROB, einem etwa 30 Jahre 
alten Manne aus Samap, erzahlt. 


aS Kaup wird. von den Samap-Leuten auch Boim genannt. Es handelt sich also - 
hier um Kaup, unter welchem Namen dieses Kistendorf besser bekannt ist. 
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Sie trank Wasser aus dem Mangroven-Sumpf, spuckte es gegen ihren Mann 
und sagte : ;,[ch will dich nicht mehr haben.“ Dann fuhr sie mit ihrem Kanu 
fort. Sie fuhr durch die Lagune und fuhr und fuhr und kam nach Murik. 
Sie hatte gehért, daB in der Gegend von Murik ein Mann lebte, der auch 
Kamandu hieB, also den gleichen Namen hatte, wie ihr Mann. Sie fragte die 
Leute von Murik: ,,Wo ist Kamandu 2?“ Die Leute sagten: ,,Der ist nicht 
hier.“ Da fuhr sie weiter nach Karau und fragte dort die Leute: ,,Wo ist 
Kamandu 2?“ Sie sagten: ,,Fahre weiter, bis du zu einem weiBen Kallo- 
phyllum-Baum kommst, dort wirst du Kamandu finden.“ Da fuhr sie weiter 
und kam zum Dorfe Mendam und fragte dort die Leute: ,,Habt ihr Kamandu 
gesehen ?“ Die Leute sagten: ,,Fahre weiter zum weiBen Kallophyllum- 
Baum, dort wirst du ihn finden.“ 

Da fuhr sie weiter und kam zum weifBen Kallophyllum-Baum. Kamandu 
war aber nicht da; er war zum Fischfang gegangen. Dyeri verlieB das Kanu 
und stieg auf den Baum. Kamandu.kam auf einem Kanu vom Fischfang 
zurick. Er fuhr im Wasser unter dem Baum her. Da sah er das Spiegelbild 
der Frau im Wasser und dachte bei sich ;: ,, Was ist denn das fiir ein Mensch ?“ 
Er griff mit den Handen ins Wasser und wollte das Bild festhalten. Viermal 
fuhr er mit den Handen ins Wasser, aber er konnte das Bild nicht festhalten. 
Da rief ihm Djeri zu: ,,.Kamandu, was machst du da? Warum fahrst du 
denn mit den Handen ins Wasser ?“ Da schaute Kamandu nach oben und 
sah die Frau auf dem Baume. Er sagte zu ihr: ,,Du sitzest da oben auf dem 
Kallophyllum-Baum, wahrend ich mich hier unten abmithe und das Bild 
im Wasser festhalten will. Meine Augen sind von dem vielen Schauen ins 
Wasser schon ganz rot geworden. Komm herunter!“ Djeri stieg herab. 
Beide fuhren im Kanu auf der Lagune weiter. 

Djeri fragte Kamandu : Wo ist dein Haus ?“ Kamandu sagte : ,,Hier 
ist mein Haus.“ Er zeigte auf diirres Alang-Alang-Gras, das in der Nahe lag. 
Es sah aus wie das Nest eines Wildschweines. Djeri fragte weiter : ,,Wo gibt 
es hier Feuer 2“ Kamandu sagte: ,,Feuer ? Was ist das ?“ Dyert fragte: 
,Wenn du Fische gefangen hast, wie kochst du sie dann 2“ Er sagte+ ,,Fische 
trockne ich an der Sonne und dann esse ich sie.“ Djeri sagte: So? Ist das 
dein Feuer ?“ 4* Er sagte: ,,Ja.“ Sie fragte ihn: ,,Wo ist deine Tasche ?“ 
Er sagte: ,,Tasche ? Was ist das ?“ Sie sagte: ,,Gib mir eine BetelnuB Ls, 
Er erwiderte: ,,BetelnuB ? Was ist das?“ Sie sagte: »Wenn du Fische 
~ gegessen hast, kaust du dann nachher nicht Betelniisse, um deinen Mund zu 
reinigen ?“ Er sagte: ,Was ist denn eine BetelnuB ? Ich kenne das nicht.“ 
Sie fragte ihn: ,,Wenn es regnet, wo sollen wir dann schlafen ?“ Er ent- 
gegnete : ,,Hier ist ja mein Haus, darin kénnen. wir schlafen.“ Es war aber 
nur das zusammengelegte Gras da. Sie sagte : ,,Das ist ja nur ein Schweinenest. 
Der Mensch schlaft doch anders.“ Es wurde Abend und die beiden schliefen 
in diesem diirren Gras. 

Kamandu schlief. Djeri kaute Betelniisse, die sie sich von Boim mit- 
gebracht hatte. Sie warf die Reste davon weg und sagte einen Zauberspruch. 


46 Dijevi will sagen: ,,Ist die Sonne dein Feuer ?“ 
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Da entstand ein gutes Haus. Sie kaute wieder eine Betelnu8 und warf die 
Reste weg. Da entstand ein gro8er Garten mit Yams, Taro, Bananen, Zucker- 
rohr und mit allen guten Nahrpflanzen. Sie kaute wieder eine BetelnuB und 
warf die Reste weg. Da entstanden Betelpalmen, Betelpfeffer, Kokospalmen 
usw. Sie trug den schlafenden Kamandu in das Haus hinein und sagte wieder 
einen Zauberspruch. Da entstand ein heftiges Gewitter mit starkem Wind. 
Kamandu wurde wach. Er drehte sich um und sagte : ,,Wo liege ich denn ?” 
Sie sagte: ,,Ich habe ein Haus gebaut und dich hineingetragen.“ Da sagte 
Kamandu: ,,Du muBt ja sehr tiichtig sein, wenn du so schnell ein Haus bauen 
kannst.“ Auch Feuer war im Hause. Djervi hatte es zusammen mit dem Haus 
gemacht. Am Morgen standen die beiden auf. Dyer kochte das Essen und 
sagte zum Mann: 1B zuerst Bananen.’ Der Mann sagte: ,,Wenn ich das 
esse, werde ich vielleicht sterben.“ Dyjevi sagte : ,,Warum denn ? Sieh doch, 
ich esse ja auch Bananen.‘’ Dann kochte sie Sago und sagte zum Manne: 
Versuch es einmal und iB Sago.“ Der Mann sagte: ,,Wenn ich das esse, 
dann werde ich wohl sterben.“ Die Frau sagte: ,,Du siehst doch, ich esse 
auch Sago.’ Sie aB Sago, und der Mann a8 ihn nun auch, und er schmeckte 
ihm gut. ,,Das ist ja ein gutes Essen“, sagte er. ,,Meine getrockneten Fische 
sind nicht so gut.’ So haben sie also gegessen. 

Nachher fragte die Frau: ,,Wo ist denn der Austreteplatz ?“ Der Mann 
sagte : ,,Austreteplatz ? Ich wei8 nicht, was das ist.“ Die Frau fragte: ,,Wo 
ist denn dein After ?““ Der Mann antwortete: ,,[ch wei8 gar nicht, was das 
ist.“ Sie fragte ihn: ,,Wo ist denn dein® Penis ?“ Er antwortete: ,,Ich weif 
nicht, was das ist. Ich habe so etwas nicht.“ Sie fragte weiter : ,,Wie machst 
du es denn, wenn du austreten und urinieren willst 2“ Er sagte: ,,Beides 
kann ich nicht machen.“ Kamandu hatte viel gegessen und sein Bauch war 
davon recht gro8 geworden, sodaB er anfing zu schmerzen. Die Frau holte 
Bambus und machte ein Messer daraus. Dieses Messer band sie an einen Baum 
fest. Sie sagte zu Kamandu: ,,Versuche es und reibe dein Gesi8B an diesem 
Bambusmesser !““ Er ging hin und rieb sein Gesa8 am Bambusmesser. Das 
Bambusmesser schnitt ein Loch ins GesaB. Da kamen die Bauchwinde und 
auch die Exkremente heraus. Jetzt war sein Leib wieder in Ordnung, und 
er fiihlte sich wohl. Kamandu sagte zu Djeri: ,,Du bist doch sehr tiichtig,. 
daB du das alles so machen kannst.“ 

Alsdann ging Djeri und holte Betelpfeffer und zwei rote Baumfriichte 
(poper) 4”. Die Frucht des Betelpfeffers 48 steckte sie dem Mann als Penis ein, 
und die zwei Baumfriichte als Hoden. Sie fragte den Mann: ,,Ich habe dir 
jetzt dieses gegeben. Ist es nicht gut ?“ Er sagte: ,,Es ist sehr gut, du bist 
eine sehr tiichtige Frau.“ Nachts gingen sie wieder schlafen. Et dixit mulier 
ad virum: ,,Veni, coeamus.“ Et dixit vir: »Nescio quomodo hoc faciendem 
est.“ Dixit mulier : »Ego tibi monstrabo. Veni et incumbe super pectus 
meum.” Et ita coierunt. Postea vir dixit : ,Antea hoc ego nesciebam. Nunc 
scio. Tu es mulier optima, quia hoc mihi monstravisti.“ 


af Popes ist der Name dieser roten Baumfriichte in der Samap-Sprache. 
“8 Diese Frucht ist etwa 10 cm lang. 
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Am nachsten Tag ging Kamandu wieder zum Fischfang und fuhr auf 
dem Kanu. Er sah sehr viele Fische (melavyen) *® und wollte mit dem Speere 
-danach werfen. Als er aber naher hinschaute, sah er, daB es keine Fische, 
sondern Frauen waren. Diese Frauen zerbrachen sein Kanu und nahmen ihn 
mit sich in das Dorf, wo diese Fischfrauen wohnten. So kam Kamandu in das 
Dorf der Fischfrauen. In diesem Dorfe gab es aber nur Frauen, keine Manner. 
Er blieb vier Tage bei diesen Fischfrauen und verkehrte mit ihnen. Die Fisch- 
frauen veranstalteten auch ein groBes Tanzfest. Wa&ahrend sie tanzten, ging 
Kamandu etwas abseits und tat so, als ob er austreten gehen wolle. Dann 
stieg er schnell auf ein Kanu und fuhr davon. Die Fischfrauen suchten nach 
ihm, fanden ihn aber nicht, und sagten: ,,Er ist fortgegangen.“ Sie ver- 
wandelten sich wieder in Fische und schwammen ihm nach. Sie wollten ihm 
wieder das Kanu zerbrechen. Kamandu aber war so schnell gefahren, daB 
er schon wieder zu Hause war. So kehrten die Fische in ihr Dorf zuriick. 
Eine Fischfrau schimpfte auf die andere : ,,Warum hast du nicht besser auf 
den Mann achtgegeben ? Wer wird jetzt kommen und mit uns verkehren ie 
So beschimpften sie sich gegenseitig. 

Djeri aber wartete auf den Mann und sagte : ,,Wo bleibt er nur so lange, 
daB er nicht zuriickkommt ?“ Als er endlich kam, fragte sie ihn : ,,Wo warst 
du so lange ?“ Kamandu antwortete : ,,Ich wollte Fische fangen. Da kamen 
viele melaiyen-Fische, haben mein Kanu zerbrochen und mich mitgenommen 
in ihr Dorf. Als sie ein Tanzfest machten, bin ich ihnen entwischt.” Da fing 
Djeri an zu schimpfen und sagte: ,,Eheu! Ego dedi tibi penem. Et nunc 
ad alias mulieres abiisti et fornicatus es cum eis. Si vis coire, mecum debes 
coire.“ Sie schimpfte sehr viel mit ihm. Kamandu aber sagte: ,,Du muBt 
nicht allzu bése sein. Es ist ja nicht meine Schuld, es ist die Schuld dieser 
Fischfrauen. Von nun an wollen wir beide friedlich zusammenleben.“ Und 
in Zukunft lebten sie friedlich zusammen. Jetzt ist die Geschichte zu Ende. 


9. Wabag, der Sohn einer Schweinemutter, 


lehrt die Leute Kriegswaffen verfertigen °°. 


Vorbemerkung: In der Nahe des Dorfes Samap liegt ein kleiner Higel, der 
friiher bewohnt war. Er hei®t Takuamba. Auf diesem Platze Takuamba befindet sich 
eine Steinsetzung. Das Hauptstiick dieser Steinsetzung ist ein walzenférmiger Stein, 
der an beiden Enden‘etwas dicker ist als in der Mitte. Der Stein ist 39 cm lang und 
etwa 16 cm im Durchmesser. Der Stein heiBt Wabag. In Kriegszeiten wurde diese 
Steinsetzung geschmiickt, es wurden Speere daran gelegt und Zauberspriche dariiber 
gesprochen. Die Manner wollten dadurch fiir den Kampf stark werden. Es wird erzahlt, 
da® der Stein friiher in einem Flu8 gefunden und wegen seiner schénen Gestalt Wabag 
g2nannt wurde. Ich fragte, was dieser Name denn bedeute. Da wurde mir gesagt, es 
sei der Name eines berihmten Mannes aus der Vorzeit. Ihm zu Ehren hatte man dem 
Stein diesen Namen gegeben und den Stein gleichsam als Denkmal fir diesen berihm- 
ten Mann gesetzt. Uber ihn wurde mir folgende Mythe erzahlt (JOHANN GEHBERGER). 


49 melaiyen ist die Benennung dieser Fische in der Samap-Sprache. 
50 Diese Mythe wurde mir im Oktober 1938 von KarnBA, einem Manne aus dem 


Dorfe Samap, mitgeteilt. 
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Mythe: Seit alter Zeit hatten die Leute von Samap Handelsbeziehungen 
mit den Leuten von Kaup. Die Leute von Samap brachten immer Yams, 
Taro, Bananen und andere Gartenfriichte nach Kaup, die Leute von Kaup . 
gaben ihnen dafiir Fleischnahrung, hauptsachlich getrocknete Fische und 
Muscheln. Auch heute geschieht es noch immer so. 

Nahe am Hiigel Takuamba befindet sich der Dorfflecken Dabangi. In 
Dabangi lebte eine Frau namens Tagiwa. Ihr Mann schickte sie immer mit 
Yams und Taro nach Kaup. Sie sollte dafiir Fleischnahrung bringen. Sie 
ging immer mit den anderen Frauen zusammen nach Kaup. Die anderen 
Frauen brachten jedesmal getrocknete Fische und Muscheln heim. Tagiwa 
aber kam immer mit leerer Tasche zuriick. Sie brachte keine Fische und 
Muscheln. Ihr Mann hatte deswegen oft Streit mit ihr und sagte: ,,Alle 
Frauen bringen immer viele Fische und Muscheln von Kaup. Du aber kommst 
immer mit leerer Tasche zuriick. Warum machst du das ?“ Die Frau gab 
ihm keine Antwort. Sie ging mit den. anderen Frauen immer nach Kaup und 
bekam dort auch Fische und Muscheln wie die anderen Frauen. Auf dem 
Riickwege aber trat sie unter eine wilde Betelpalme, verwandelte sich in ein 
Schwein und fraB als Schwein immer selbst alle Fische und Muscheln auf. 
So blieb nichts mehr in ihrer Tasche. Dann verwandelte sie sich wieder in 
eine Frau und ging mit den anderen Frauen nach Samap zuriick *?. 

Der Mann wollte aber wissen, wie es komme, daB seine Frau immer 
mit leerer Tasche von Kaup zuriickkam. Tagiwa wurde schwanger. Eines 
Tages ging sie wieder mit den anderen Frauen nach Kaup. Ihr Mann 
schlich ihr nach, ohne daB es Tagiwa merkte. Auf dem Riickweg sah er, 
wie sich Tagiwa in ein Schwein verwandelte und die Fische und Muscheln 
auffraB. Jetzt wu8te der Mann, warum sie immer nur die leere Tasche 
in das Dorf zuriickbrachte. Der Mann trat aus seinem Versteck hervor 
und wollte sie deshalb zur Rede stellen. Das Schwein entlief aber schnell 
in den Urwald. ‘Das Schwein gebar dann im Busch einen Knaben; er 
bekam den Namen Wabag. 

Der Mann wollte das Schwein fangen. Er ging immer den Spuren des 
Schweines nach. Auf einmal aber sah er, daB neben den Spuren des Schweines 
auch die Fu8spuren eines Kindes gingen. Da wu8te der Mann, da8 das 
Schwein ein Kind geboren hatte. Der Mann wollte das Kind fiir sich haben, 
An einer Stelle im Busch, an der das Schwein mit dem Kinde immer vorbei- 
kam, grub. er ein tiefes Loch. Das Loch war nahe bei einer Bananenstaude. 
Uber das Loch legte er Bananenblatter. Der Mann versteckte sich im Busch 
und schaute, ob das Schwein mit dem Kinde iiber dieses Loch gehen und 
hineinfallen wiirde. Drei Tage lang muBte er warten. Am dritten Tage kam 
das Schwein mit dem Kinde. An der Bananenstaude hing eine Traube reifer 
Bananen. Das Kind wollte die reifen Bananen pfliicken. Deshalb trat es nahe 
an die Staude heran. Da fiel es in das Loch hinein. Das Schwein lief weiter. 
Der Mann legte schnell Latten aus dem Stamm der wilden Betelpalme und 


. *! Der Weg von Samap nach Kaup dauert etwa 4 Stunden und geht iiber viele 
steile Higel und tiefe Schluchten. 
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Baumstamme tiber das Loch, damit das Kind nicht mehr heraus konne. 
Dann ging er in das Dorf und rief alle Manner zusammen. Sie gingen alle 
mit ihm in den Busch zu dem Loch und nahmen das Kind heraus. Das Kind 
hatte viel Angst und glaubte, die Manner wiirden es téten. Sie sagten ihm 
aber, es brauche keine Angst zu haben. 

Sie brachten das Kind in den Dorfflecken Dabangi. Der Vater gab ihm 
zu essen, und es wurde gro8. Der Knabe hie8 Wabag. Mit seinem zweiten 
Namen hieB er Sindam. Wabag wuchs heran und wurde ein groBer, starker 
Mann. Es tat ihm sehr leid, da8 er von seiner Mutter getrennt wurde. Denn 
die Mutter blieb als Wildschwein im Busch, und man sah nie mehr etwas 
von ihr. Wabag wollte sich am Vater dafiir rachen, da8 er ihn friiher von 
der Mutter weggenommen hatte. Er dachte daran, seinen Vater zu toten. 

- Um diese Zeit gab es noch keine Speere, mit denen man Menschen 
téten konnte. Wenn man kampfte, warf man nur mit Steinen aufeinander. 
Den harten Stengel des wilden Zuckerrohrs spaltete man oben etwas, zwangte 
in diesen Spalt einen Stein und schleuderte den Stein mittels dieses Wurf- 
stockes weg. Es war schon mehr ein Zufall, wenn jemand verwundet wurde, 
getétet wurde wohl kaum einer. Man verwendete damals auch noch eine 
Steinschleuder aus Kokospalmbast (djwama), von der das eine Ende beim 
Schleudern des Steines losgelassen wurde. Es gab damals auch noch keine 
Messer aus Bambus. 

Wabag nahm zwei Muscheln (djogoame) und verwandelte sich in ein 
Schwein. Er konnte das, weil es seine Mutter Tagiwa auch so gemacht hatte. 
Als Schwein steckte er die zwei scharfen Muscheln zu beiden Seiten in das 
Maul. Das Schwein ging an eine Bananenstaude und schnitt mit den beiden 
Muscheln im Maul die Bananenstaude ab. Dann versuchte es das gleiche an 
einer Betelpalme und fallte so auch die Betelpalme. Nun wuBte Wabag, dal 
die Muscheln scharf waren, und daB man damit Bananenstauden und Betel- 
palmen fallen konnte. 

Darauf verwandelte er sich wieder in einen Menschen. Die Muscheln 
bewahrte er in seiner Tasche auf. Er nahm das starke Holz einer wilden 
Betelpalme und verfertigte daraus mittels der Muscheln einen Speer. Das war 
der erste Speer, der gemacht wurde. Friiher gab es keine Speere. Den Speer 
schmiickte er mit Kasuarfedern. 

Wabag zeigte den Leuten von Samap, wie man Speere macht. Seit 
dieser Zeit haben dann die Leute von Samap Speere verfertigt und sie bei 
‘der Schweinejagd verwendet. Friiher gingen sie nur mit groBen Netzen auf 
die Schweinejagd und fingen die Schweine in den Netzen, Wabag verfertigte 
auch als erster die Speerschleuder (wota) und lehrte die Leute von Samap 
die Speerschleudern machen. Seit dieser Zeit haben die Samap die Speer- 
schleuder gebraucht. Die Speerschleuder wurde aber nur im Kriege ver- 
wendet, nicht bei der Schweinejagd. . 

Wabag stieg in das Haus seines Vaters. Darin befanden sich immer 
noch die Holzschiisseln, Topfe und Netztaschen, die friiher seiner Mutter 
gehorten. Sooft er diese Sachen sah, muBte er an seine Mutter denken, und 
et tat ihm immer leid, da8 man ihn damals als Kind von der Mutter wegge- 
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nommen hatte. Am nachsten Tage holte er ein Stick Bambus. Mit Hilfe 
der Muscheln machte er den Bambus scharf wie ein Messer. Mit diesem Messer 
ging er an eine Betelpalme und schnitt sie ab. wa 

Eines Morgens kam sehr kiihler Landwind auf. Wabag’s Vater war aus 
dem Hause gestiegen und setzte sich nahe beim Hause auf eine Latte aus 
der wilden Betelpalme. Er wollte sich an der Sonne warmen. Dann rief er 
seinen Sohn Wabag und sagte: ,,Steig herab aus dem Hause! In meinem 
Kopfhaar und in meinem Barte sind viele Lause. Komm und suche mir die 
Lause ab!“ Wabag stieg die Leiter des Hauses hinab, setzte sich neben den 
Vater und-suchte ihm die Lause ab. Er saB lange so neben dem Vater, und 
’ der Vater war dabei eingeschlafen. Da ging Wabag in das Haus und holte 
das Bambusmesser. Er kam zuriick und sagte zum Vater : ,,Vater, steh auf !” 
Aber der Vater war fest eingeschlafen und horte ihn nicht. Da schaute Wabag 
nach allen Seiten, ob ihn jemand sehe. Es war niemand in der Nahe, der 
ihn sehen konnte. Da nahm er das Bambusmesser und schnitt damit dem 
Vater den Kopf ab. So rachte er sich an seinem Vater dafiir, daB er ihn friiher 
von der Mutter weggenommen hatte. 

Als das Blut abgeflossen war, setzte Wabag den Kopf wieder auf den 
Hals, sodaB man gar nicht mehr sehen konnte, daB der Hals durchgeschnitten 
war. Dann wusch er alles Blut ab, bis man keine Blutspuren mehr sah. Als- 
dann: ging er ins Dorf und rief alle Leute zusammen. Als sie ihn fragten, 
was er wolle, sagte er: ,.Mein Vater ist gestorben, kommt und seht.“ Da 
gingen sie mit ihm und sahen, daB der Vater tot war. Sie brachten den Toten 
in das Haus und fragten Wabag: ,,Wie ist er denn gestorben ?“ Wabag sagte : 
»lch weiB es nicht, er saB vor dem Haus und schlief. Ich wollte ihn wecken, 
aber er war tot.“ Da kamen viele Leute zur Totenklage zusammen. Sie 
machten ein Grab und begruben den toten Vater. . 

Am anderen Tage gingen alle Leute mit den Speeren auf die Schweine- 
jagd. Sie stiegen auf den Hiigel Meaind, nahe beim Dorfe Samap. Der Hiigel 
ist mit Alang-Alang-Gras bewachsen. Sie nahmen auch die Hunde mit, weil 
sie das Gras abbrennen und die Wildschweine mit den Speeren téten wollten. 
Sie brauchten namlich ein Schwein fiir das Totenmahl, damit die Seele des 
Verstorbenen fortgehen kénne. 

Wabag ging aber nicht mit auf die Jagd. Er belog die Leute und sagte : 
»lch bin krank. Alle Knochen tun mir weh. Ich kann nicht mit euch auf 
die Jagd gehen.“ Er nahm die langen Blatter vom itfit-Gemiise ® und 
wickelte sie um Arme und Beine, wie ein Kranker zu tun pflegt. So tauschte 
er die Leute, damit sie glauben sollten, er sei krank. Er blieb in seinem Hause 
liegen. Als die Leute fortgegangen waren, trat W abag wieder aus dem Hause. 
Er hatte sein Gesicht mit Kalk geschmiickt, die Muscheln aus der Tasche 
geholt und sie wieder in die Mundwinkel gesteckt. Er verwandelte sich nun 


2 pitpit ist ein Ausdruck aus dem Pidgin-Englisch und bezeichnet die eSbare, 
unentwickelte Bliité des wilden Zuckerrohrs (Saccharum edulium), die als Gemiise 
(pitpit) dient. Im obigen Text ist ein kleiner Bedeutungswandel unterlaufen, da hier 
selbstverstandlich nicht die langen Blatter des Gemiises (pitpit) selbst, sondern die des 
wilden Zuckerrohrs gemeint sind, aus dessen Bliite das Gemiise bereitet wird. 
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wieder in ein Schwein, grunzte wie ein Schwein und lief in den Busch. Er 
hef auf den Hiigel Meaind, wo die Leute Schweine jagen wollten. Sie hatten 
bereits das Gras angeziindet. Wabag rief alle Schweine zusammen und ver- 
sammelte sie um sich. Auch alle Kasuare, alle groBen Eidechsen, alle Beutel- 
ratten, alle Baumbdaren, alle Kanguruhs ; alles versammelte sich um Wabag. 
Als das Feuer naher kam, lief Wabag vorauf, und alle Tiere liefen hinter ihm 
her. Wabag fiel die Jager an. Mit den Muscheln im Maul totete und ver- 
wundete er viele. So ri8 er in die Reihe der Jager eine Bresche, durch die 
alle Tiere hindurchlaufen konnten, soda8 ihnen nichts geschah. 

Danach ging Wabag an den FluB und wusch sich. Alsdann verwandelte 

er sich wieder in einen Menschen, nahm die Muscheln aus dem Munde und 
steckte sie in seine Tasche. Er ging wieder ins Dorf zuriick, stieg in sein 
Haus, umwickelte sich wieder mit den Blattern und sa8 da wie ein Kranker. 
Abends kamen die Leute von der Jagd heim. Wabag fragte sie: ,,Habt ihr 
kein Schwein gefangen ? Ware ich dabei gewesen, ich hatte sicher ein Schwein 
gefangen.“ Da sagten die Leute: ,,Ein sehr groBes Schwein ist auf uns los- 
gestiirmt. Es hat viele von uns getétet und verwundet. Es war auf dem 
Hiigel Meaind.* 
Am niachsten Tag gingen sie wieder zur Schweinejagd auf den Hiigel 
Tingiu bei Samap. Wabag aber blieb wieder daheim im Dorf und stellte sich 
krank. Als die Leute fort waren, verwandelte er sich wieder in ein Schwein 
und machte es genau so wie am Tage vorher. So hat er auch auf dem Hiigel 
Tingiu viele Jager getétet und verwundet. Die Leute wuBten aber nicht, 
-daB dieses Schwein Wabag war. Als sie abends nach Hause kamen, fanden 
sie wieder Wabag mit Blattern umwickelt wie einen Kranken dasitzen. Er 
fragte sie wieder, und sie erzahlten ihm ihr Ungliick bei der Jagd. Sie be- 
schlossen dann, am nachsten Tage auf dem Hiigel Tambiu (nahe bei Samap) 
zu gehen und zu versuchen, ob sie dort ein Schwein fangen konnten. 

Am niachsten Tage gingen sie auf den Higel Tambiu. Wabag stellte 
sich wieder krank und ging nicht mit. Als die Leute fort waren, verwandelte 
er sich in ein Schwein, lief auf den Hiigel Tambiu und totete und verwundete 
wieder viele Jager. Abends kamen die Leute ins Dorf zuriick, aber sie hatten 
immer noch kein Schwein fiir das Totenmahl gefangen.- Sie dachten viel 
dariiber nach, woher es wohl kommen mége, dab jeden Tag ein groBes Schwein 
so viele Leute tote. 

Am anderen Tage sagten die Leute zu einer alten Frau: ,,Bleibe hier 
im Dorf zuriick. Geh unter das Haus und verstecke dich hinter dem Feuer- 
holz. Es darf dich niemand sehen. Du darfst nicht husten, damit dich niemand 
hort. Du darfst auch nicht austreten gehen. Sieh du einmal zu, was der 
kranke Wabag macht, wenn er allein im Dorfe ist.“ Die alte Frau tat so 
und versteckt sich unter dem Hause hinter dem Feuerholz. Alle Leute, auch 
alle Frauen und Kinder, gingen auf den Hiigel Tambiu zur Schweinejagd. 
Wabag blieb wieder zuriick. Als die Leute weg waren, trat Wabag aus dem 
Hause, ging im Dorf auf und ab und schaute nach allen Seiten, ob die Leute 
fort waren und ihn niemand sehen kénne. Danach nahm er wieder die 
Muscheln aus der Tasche und steckte sie in den Mund, verwandelte sich in 
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cin Schwein und lief auf den Hiigel Tambiu. Die alte Frau, die unter dem - 
Hause versteckt saB, hatte alles gesehen. Jetzt wuBte sie, daB Wabag seine 
Mutter nachahmte, die sich auch in ein Schwein verwandelte. Sie wuBte nun 
auch, daB er es war, der die Leute bei der Jagd totete. 

Wabag aber lief auf den Hiigel Tambiu. Er versammelte wieder alle 
Schweine und alle anderen Tiere um sich und sagte zu ihnen : » Wenn ich 
grunze, miiBt ihr auch grunzen und hinter mir her laufen.“ Wabag grunzte 
wie ein Schwein und stiirmte gegen die Leute los. Und alle Schweine grunzten 
und liefen hinter Wabag her. Wabag totete wieder viele Leute. Danach ging 
er wieder zum FluB, badete, lief ins Dorf zuriick, verwandelte sich wieder 
in einen Menschen und saB wie ein Kranker in seinem Hause. Die alte Frau 
aber, die unter dem Hause versteckt war, hatte alles gesehen. 

Abends kamen die Leute wieder von der Jagd zuriick. Sie erzahlten, 
daB wieder ein groBes Schwein so viele Leute getétet habe und da8 sie immer 
noch kein Schwein fangen konnten. Sie fragten die alte Frau : » Hast du etwas 
gesehen ?“ Die alte Frau log und sagte: ,,.Nein, ich habe nichts gesehen.“ 
Da fragten sie weiter und weiter und endlich sagte die alte Frau: ,,Gebt mir 
ein gutes Essen. Und wenn ich gegessen habe, will ich euch sagen, was ich 
gesehen habe.“ Die Leute waren damit einverstanden. Sie fragten die alte 
Frau: ,,Was willst du denn du essen haben ? Sollen wir dir Fische geben 
oder Schildkréten oder Beutelratten, was willst du haben ?“ ~-Die alte Frau 
sagte : ,,I[ch will ein Schwein haben.“ Da gingen sie mit den Netzen in den 
Busch und fingen ein Wildschwein. Sie brachten das Schwein ins Dorf, 
kochten es und wollten es der alten Frau geben. Die alte Frau aber sagte : 
»Das ist.ein Wildschwein. Das hat ja kein Fett. Das will ich nicht haben. 
Ich will ein Dorfschwein haben.“ Da banden sie ein Dorfschwein, schlachteten 
es und kochten es fiir die alte Frau. Die alte Frau sagte: ,,Ich will nur das 
Fett und die Leber haben.“ Sie gaben ihr das Fett und die Leber. Die alte 
Frau aB es. Diese alte Frau hatte zwei Téchter und einen Sohn. Als die alte 
Frau gegessen hatte, forderten die zwei Téchter und der Sohn sie auf, ihnen 
nun zu sagen, was sie gesehen habe. , 

Die alte Frau sagte: ,,Wabag hat es so gemacht wie seine Mutter. Er 
verwandelte sich in ein Schwein, lief auf den Hiigel Tambiu und tétete die 
Leute. Er stellte sich nur krank, als er im Dorf zuriickblieb.“ Da sagten. die 
Téchter und der Sohn : ,,Mutter, du liigst.“ Die alte Frau aber sagte : ,,Nein, 
ich liige nicht. Alle Manner und Frauen fragten nun die alte Frau, aber 
alle bekamen die gleiche Antwort. 

Am Abend sagen die Leute um das Feuer herum. Sie sagten : ,,Morgen 
wollen wir nach Tambuowam (Alang-Alang-Grasfliche bei Samap) auf die 
Schweinejagd gehen.“ Das sagten sie aber nur, um Wabag zu-tauschen. Denn 
sie wollten gar nicht Schweine jagen. Am anderen Tage gingen die Leute 
in den Busch und fallten Baume. Auch schnitten sie viele Stécke und viel 
Rotang ab, brachten alles in die Nahe des Dorfes und versteckten es, damit 
Wabag es nicht sehen kénne. Abends fielen sie dann plotzlich tiber Wabag 
her und hielten ihn fest. Sie legten alle Baumstaimme und Stécke um ihn, 
so wie man es macht, wenn man ein Wildschwein festbindet, und rund herum 
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banden sie den Rotang. So wurde Wabag gefesselt. Sie banden ihn an eine 
lange Stange. Wabag grunzte wie ein Schwein. Die Stange mit Wabag daran 
lehnten sie an eine Kokospalme an. Dann schmiickten sich die Leute, gingen 
im Kreise um die Palme herum und machten ein Tanzfest. 

Am nachsten Tage nahmen sie Wabag wieder von der Palme weg und 
legten ihn unter ein Haus. Dann gingen alle Leute und machten Sago. Abends 
kamen sie ins Dorf zuriick. Sie holten Wabag unter dem Hause hervor und 
lehnten ihn wieder mit der Stange an die Kokospalme. Sie schmiickten sich, 
zogen um die Palme herum und machten wieder ein Tanzfest. Am folgenden 
Morgen legten sie Wabag wieder unter das Haus und gingen in den Busch, 
um Sago zu machen. 

‘Wahrend der Nacht hatte Wabag zu seiner Tante gesagt : ,,Lege deinen 
guten Grasschurz an!“ Und zu seinem Onkel sagte er: ,,Lege deine gute 
Schambinde an. Wenn morgen alle Leute zum Sago gehen, dann geht mog- 
lichst weit, trennt euch von den anderen und macht allein Sago.“ Die Tante 
und der Onkel taten so, wie ihnen Wabag gesagt hatte. Die erwachsenen 
Leute gingen alle zum Sago, nur die Kinder blieben im Dorf zuriick. Wabag 
lag gebunden unter dem Haus. Er sagte zu seinem Neffen und zu seiner 
Nichte : ,,Schaut einmal, ob schon alle Leute weggegangen sind.“ Sie sagten : 
»Alle Leute sind fortgegangen, um Sago zu machen. Nur die Kinder sind 
zuriickgeblieben.“ Da sagte Wabag zum Neffen und zur Nichte: ,,Geht in 
mein Haus und nehmt die Muscheln aus meiner Tasche und bringt sie mir.“ 
Sie gingen ins Haus und brachten ihm die Muscheln. Dann sagte Wabag zu 
den beiden : ,,Nehmt die Muscheln und schneidet damit den Rotang von meiner 
Hand weg.“ Sie schnitten mit den Muscheln den Rotang weg, mit dem die 
Hande Wabag’s gebunden waren, und so hatte er die Hande wieder frei. 
Dann sagte er zu den beiden : ,,Ihr beide, geht nun in das Haus.“ Die beiden 
gingen in das Haus. Wahrend sie im Hause waren, zerschnitt Wabag mit 
den Muscheln allen Rotang, mit dem er gebunden war. So léste er sich selbst 
seine Fesseln und konnte wieder frei umhergehen. Die Stécke und den Rotang 
versteckte er unter dem Hause. Dann stieg er in das Haus. Er sagte zur 
Nichte und zum Neffen: ,,Kocht Sago!“ Sie kochten Sago und fiillten ihn 
in eine groBe Schiissel. Die Schiissel stellten sie auf das Gestell iiber der 
Feuerstelle und legtem eine andere Schiissel als Deckel dariiber. Der Neffe 
und die Nichte stiegen auch auf das Gestell tiber dem Feuer und aBen den 
Sago. Dann verwandelten sie sich in Mause. Wabag sagte zu ihnen: 
,Bleibt dort oben versteckt, denn wenn ihr herunter kommt, werden euch 
die Leute téten.“ . 

Wabag ging aus dem Hause und rief alle Kinder zusammen. Alle Kinder 
kamen zu ihm. Er sagte zu ihnen: ,,Geht in den Busch und sucht Gemiise. 
Bringt auch groBe Blatter mit, mit denen man die Tépfe zudeckt, wenn man 
Gemiise kocht. Dann sollt ihr das Gemiise kochen, damit ihr es zum Sago 
essen kénnt.“ Die Kinder taten, wie es ihnen Wabag gesagt hatte. Sie 
brachten Gemiise und kochten es in ihren Hausern. Da rief Wabag ein Kind 
herbei und sagte zu ihm: ,,Nimm den Topf mit dem Gemiise und bring ihn 
yor mein Haus.“ Das Kind brachte den Topf mit dem Gemiise und stellte 
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ihn vor Wabag’s Haus. Wabag sagte Zu dem Kinde : »Nimm die Blatter, 
mit dem der Topf zugedeckt ist, weg und schau in den Topf hinein, ob 
das Gemiise schon gar ist.“ Das Kind nahm die Blatter vom Topfe weg. 
und schaute in den Topf. Wahrend es sich so ttber den Topf beugte, nahm 
Wabag das Bambusmesser und schnitt dem Kinde den Kopf ab. Dann 
steckte er das tote Kind in den Topf und kochte es. Danach rief er ein 
anderes Kind, es solle auch den Topf mit dem Gemiise vor das Haus 
stellen. Das Kind mute auch die Blatter vom Topfe wegnehmen und 
hineinschauen. Wabag schnitt dem Kind den Kopf ab und steckte die 
Leiche in den Topf. So rief er der Reihe nach alle Kinder und machte 


es bei allen so. Alle Kinder wurden getétet und gekocht. Die Topfe mit - 


den gekochten Kindern stellte er dann in die einzelnen Hauser zurtick. 

Danach steckte Wabag die Muscheln in den Mund und verwandelte sich 
wieder in ein Schwein. Er ging in den Busch, wo die Leute am Sago arbeiteten, 
und tétete viele. Viele Leute aber kletterten auf die Sagopalmen, und so 
konnte er diese nicht toten. Er traf dort auch seinen Onkel und seine Tante. 
Er tat so, als ob er sie auch tdten wolle. Aber er bif sie nicht, er strich ihnen 
nur den Schaum, der aus seinem Maule trat, an die Beine. Dann lief er ins 
Dorf zuriick und verwandelte sich wieder in einen Menschen. 

Jetzt nahm er alle seine Habseligkeiten zu sich : Tasche, Betelkalkbiichse, 
Handtrommel, Kopfschmuck, Muschelhorn und den langen, mit Kasuarfedern 
geschmiickten Speer. Auch die Speerschleuder nahm er mit *. Er ging an 
eine Kokospalme, trat mit dem FuB8B unten an die Palme und sagte einen 
Zauberspruch. Da senkte sich die ganze Kokospalme so tief in den Boden, 
daB die Blatter am Boden waren. So konnte er alle seine Sachen auf. die 
Blatter der Palme legen. Dann rief er: ,,Schlangen, Bienen, Wespen, Hor- 
nissen, TausendfwBler, herbei!“ Sie kamen alle herbei und stellten sich im 
Kreis um die Kokospalme. Dann stieg Wabag selbst auf die Palme und 
sagte wieder einen Zauberspruch. Da wuchs die Palme wieder aus dem Boden 
heraus und stieg in die H6he. Wabag aber, der auf ihr saB, ging mit ihr hoch. 
Hoch oben auf der Palme machte er dann Singsing *4, schlug die Handtrommel 
und blies auf dem Muschelhorn. Den Speer mit den Kasuarfedern hielt er 
dabei in der Hand. So machte er Singsing. 

Abends kamen die Leute von der Sagoarbeit zuriick. Als sie in die 
Nahe des Dorfes kamen, hérten sie das Singsing. Da sagten sie: ,,Wer macht 
denn da im Dorfe Singsing ? Es sind ja nur die Kinder daheimgeblieben. 
Wir Erwachsenen waren doch alle zum Sago gegangen.“ Sie kamen in das 
Dorf und in ihre Hauser. Da sahen sie ihre toten, gekochten Kinder in den 


8 Vgl. dazu: JosepH Scumipt, S. V.D., Neue Beitrage zur Ethnographie der 
Nor-Papua (Anthropos, XXVIII, 1933, S. 327). 

°* Singsing gehdrt zu jenen relativ wenigen Wortern im Pidgin-Englisch, die 
jeder in Neuguinea sofort richtig versteht, die aber ihrem Wortgehalt nach so wenig 
charakteristisch und differenziert sind, daB sie vieles und vielerlei bezeichnen kénnen. 
So bedeutet Singsing : Tanzfest, Tanz, Musik, Trommeln, Gesang, feierliche Bewegung 
und noch manches andere, Was hier in der Mythe unter Singsing gemeint ist, macht 
der Kontext sofort und eindeutig erkennbar. 
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Topfen hegen. Alsbald begann ein groBes Wehklagen. Wabag aber saB auf 
der Palme und machte weiter Singsing. Da sahen sie ihn auf der Palme 
sitzen und wuBten nun, da er die. Kinder getétet hatte. Sie sagten zu ihm : 
,Du sitzest da oben auf der Palme. Wohin willst du denn gehen ? Wir werden 
dich téten.“ Die Palme aber war sehr hoch und neigte sich hin und her. Die 
Leute nahmen Steinbeile und wollten die Palme fallen. Aber als die Leute 
an die Palme herantraten, erhoben sich die Schlangen, Bienen, Wespen, 
Hornissen und TausendfiiBler und wollten die Leute beiBen. Deshalb konnten 
die Leute nicht nahe genug an die Palme herantreten, um sie zu fallen. Wabag 
verspottete die Leute und sagte: ,Stellt euch um die Palme herum, Die 
Palme neigt sich auf eine Seite, und wenn sie abbricht, dann kénnt ihr mich 
toten.“ Die Palme neigte sich auf die Seite gegen den Nordwestwind hin. 
Da liefen alle Leute auf diese Seite. Aber dann schnellte die Palme plotzlich 
wieder zuriick auf die Seite gegen den Siidostwind hin und neigte sich tief 
zur Erde. Wabag sprang herab und lief davon. Die Leute konnten ihn hier 
nicht festhalten, weil sie noch auf der anderen (Nordwestwind-)Seite standen. 

Wabag nahm alle seine Sachen und ging auf den Hiigel Tambiu. Die 
Leute liefen ihm nach: Sie wollten den Hiigel umzingeln und Wabag toten. 
Wabag aber sagte einen Zauberspruch. Da entstand der Berg Tambiu. Er 
stieg auf diesen Berg. Der Berg war mit Alang-Alang-Gras bewachsen. Die 
Leute ziindeten das Gras an, und schon kam das Feuer nahe an Wabag heran. 
Da lief er weiter in den Busch und stieg auf einen Hiigel. Die Leute gingen 
ihm nach, um ihn zu fangen. Wabag sagte wieder einen Zauberspruch. Da 
entstand vor dem Hiigel eine tiefe Schlucht. Wabag ging weiter auf den 
nachsten Hiigel. Die Leute konnten ihm nicht so schnell folgen, weil sie erst 
durch die tiefe Schlucht steigen muBten. Als sie aber wieder nahe an Wabag 
herangekommen waren, sagte Wabag schnell einen Zauberspruch, und wieder 
entstand da eine tiefe Schlucht. Wabag ging weiter zum nachsten Hiigel. 
Immer wieder sagte er einen Zauberspruch, und immer wieder entstand eine 
tiefe Schlucht. Daher kommt es, daB heute noch auf dem Wege von Samap 
nach Kaup zwischen den einzelnen Bergen die tiefen Schluchten sind, die den 
Weg so beschwerlich machen. Die Leute stiegen noch durch einige Schluchten. 
Aber dann gaben sie die Verfolgung auf, weil ihnen der Weg durch die vielen 
Schluchten zu miihsam war. Sie gingen nach Samap. zuriick. 

Wabag sah, daB ihn niemand mehr verfolgte. Er ging weiter und kam 
an den Flu8 Bakai nahe bei Kaup. Er tiberquerte den Flu8 und kam nach 
Kaup. Die Leute von Kaup hatten gerade ein Kampfspiel veranstaltet. 
Damals gab es noch keinen richtigen Krieg. Die Leute machten nur Kampf- 
spiele zum Zeitvertreib. Sie bewarfen sich gegenseitig mit Stécken, ohne sich 
zu verwunden. Wabag aber hatte den Speer mit den Kasuarfedern und die 
Speerschleuder bei sich. Er wollte bei dem Kampfspiel auch mitmachen, 
legte den Speer auf die Speerschleuder, warf ihn und totete einen Mann. Die 
anderen machten nur Spiele mit den Stécken. Wabag aber hat zum ersten 
Mal einen Mann mit dem Speer wirklich getotet. So ist Wabag der Urheber 
des Krieges geworden. Die Leute von Kaup fragten ihn: ,,Wer bist 2 BP 
Er-sagte = j,1ch bin Wabag. Sie fragten weiter: ,, Woher kommst du?“ Er 
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antwortete: ,,Ich komme von Dabangi.“ Dabei drehte er sich um und 
tétete noch einen zweiten Mann mit dem Speer. So hat er den Kaup- 
Leuten gezeigt, wie man Menschen mit dem Speere tétet. Von dieser Zeit 
an haben auch die Bewohner von Kaup Speere und Speerschleudern ver- 
fertigt und damit Menschen im Kriege getotet. 

Wabag ging weiter nach Murik. Dort machte er es in gleicher Weise, 
tétete einen Mann mit dem Speere, drehte sich und speerte noch einen 
zweiten Mann zu Tode. So hat er die Leute von Murik gelehrt, wie man 
Menschen mit dem Speere tétet. Von dieser Zeit an haben auch die Murik 
Speere und Speerschleudern gemacht und sind in den Krieg gezogen. Die 
Leute von Murik fragten ihn: ,,Wer bist du?” Er sagte: »oindam ist 
mein Name.” 

Wabag brachte den Kaup- und Murik-Leuten auch den Parak. Den 
Murik gab er auch die Masken von sanen und voun-nor ** und lehrte sie die 
Ausschweifungen im Geisterhaus. Er sagte-ihnen, sie sollten die Frauen ins 
Geisterhaus bringen, wenn sie in den Krieg ziehen wollten. Bei uns in Samap 
gibt es diese schlechten Sitten aber nicht. Wabag hat es nur die Murik so 
gelehrt. Er gab den Murik- und Kaup-Leuten auch das Samogi-Tanzfest. 
Die Samap-Leute aber lehrte er einen Zauberspruch fiir Yams und auch einen 
fiir die Schweinefalle. 

Wabag zog weiter gegen den Sepik hin. In jedem Dorfe, in das er kam, 
tdtete er mit dem Speer zwei Manner. Er kam in das Dorf Kerker nahe am 
Sepik. In Kerker hauste der groBe Seeadler *’ mit seiner Frau. Dieser See- 
adler war sehr gefiirchtet, weil er viele Menschen tétete. Die Leute von 
Kerker warnten Wabag, er solle nicht zu nahe an das Haus des Seeadlers 
gehen, sonst wiirde er ihn téten. Wabag aber hatte keine Angst. Er fand 
im Busch einen hohlen Baumstamm, nahm dann zwei andere Baumstamme, 
rollte sie in den FluB und legte den hohlen Baumstamm zwischen beide. 
Dann kroch er in den hohlen Baumstamm hinein und lieB sich den FluB8 
hinabtreiben. So kam er nah an das Haus des Seeadlers. Der Seeadler sah 
die drei Stamme auf dem Wasser schwimmen, nahm den hohlen Baumstamm 
heraus und legte ihn in sein Haus, denn er wollte ihn als Kopfbank beim 
Schlafen beniitzen. Er sa8 auf dem Baumstamm und sagte zu seiner Frau: 
»Geh du in den Schlafsack !“ Er selbst wollte auch in seinen Schlafsack 
gehen. Vorher aber wollte er noch den Baumstamm als Kopfbank in den 
Schlafsack legen. Das ging aber nicht, denn der Baumstamm war zu groB. 
So lieB er den Baumstamm im Hause liegen, um ihn als Sitzbank zu beniitzen. 
Der Seeadler kroch nun in seinen Schlafsack. Wabag war im hohlen Baum- 
stamme versteckt. Er hérte den Seeadler und seine Frau schnarchen. Da 
kam er aus dem Baumstamm hervor und nahte die beiden Schlafsicke zu. 
Dann setzte er seinen Fu auf den Schlafsack des Seeadlers. Er schob den 
FuB weiter bis an die Stelle, wo der Seeadler schlief. Wabag scharfte seinen 
Speer und fithlte mit der Hand nach der Leber des Seeadlers. Dann stieB 

55 Vel. Meyer, wie Anm. 34. 

6 Vgl. ScHmipt, wie Anm, 53, S. 664. 

a Pidgin-Englisch : tavagau oder tragau. 
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er den Speer in die Leber des Seeadlers und schlug mit einem Stein auf den 
Speer. So hat er den Seeadler auf die FuBbodenlatten des Hauses festgenagelt. 
Danach rief er die Leute von Kerker herbei und lie8 sich kochendes Wasser 
bringen. Sie brachten kochendes Wasser. Wabag sagte zum Seeadler : ,, Ofine 
deinen Mund.“ Der Seeadler (tvagau) 6finete den Mund, und Wabag gob ihm 
das siedende Wasser in den Hals. So starb der Seeadler. Die Frau des See- 
adlers hat Wabag auf die gleiche Weise getétet. Nun brauchten die Leute 
von Kerker keine Angst vor den beiden Seeadlern mehr zu haben, denn Wabag 
hatte sie getétet. Wabag sagte zu den Leuten: ,,Nehmt die beiden Seeadler 
und eBt sie. Die Knochen aber nehmt in die Hand und reibt sie, dann werdet 
ihr immer Erfolge bei der Jagd haben. Ich bin auch so wie dieser Seeadler. 
Ich verwandle mich in ein Schwein oder ein Krokodil oder in einen Haifisch, 
und dann téte ich viele Menschen.“ 3 

Wabag kam an den Sepikflu8. Dort legte er alle seine Sachen auf einen 
Baumstamm und lieB sie den Sepik hinab in die See schwimmen. Der Baum- 
stamm mit den Sachen wurde spater im Dorfe Watam siidlich der Sepik- 
miindung an Land geschwemmt. Wabag aber stand noch an der Sepik- 
miindung. Er rief einen groBen Fisch herbei, einen Langur 58° und wollte 
sich auf ihn setzen. Der Fisch sollte ihn iiber den Sepik bringen. Der Langur 
wollte ihn aber nicht tragen, weil er dachte, Wabag sei zu schwer. Da rief 
Wabag einen Haifisch herbei. Der Haifisch wollte ihn auch nicht allein tragen. — 
Da schwammen der Haifisch und der Langur nebeneinander, und Wabag 
setzte sich auf beide. So konnten ihn beide Fische tragen und mit ihm 
schwimmen. Wabag sagte zu ihnen: ,,Bringt mich nach Watam !“ Da 
brachten sie ihn nach Watam. 

Was dann Wabag noch weiter gemacht und getrieben hat, wissen wir 
nicht. Du mut nach Watam gehen und dort die Leute fragen. Die werden 
es dir sagen konnen. 


88 Janguy ist die Bezeichnung einer bestimmten Fischart im Pidgin- Englisch. 
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John Montgomery Cooper, 1881-1949. 


By W. Scumipt, S. V. D. 


! 


Father Cooper, the well-known anthropologist, professor and head of 
the Department of Anthropology at the Catholic University of America, 
departed this’ life in Washington, D. C., on May 22, 1949. He had sufiered 
a coronary thrombosis in 1941, from which, however, he happily recovered. 
Though from that time on he was: obliged to moderate somewhat his more 
strenuous activities, Father Cooper could not remain “idle”. Science, he 
realized, demands sacrifice and sometimes even heroism; and this ener- 
getic scholar was not afraid of sacrifice. Illness could not put an end to 
his productive scholarship. Death alone could do that. On the morning 
of May 22, 1949, he suffered a second and, this time, fatal attack. 

The death of Father CooPER is a heavy loss to American Ethnology. 
Perseverance and exactness formed the foundation for his anthropological 
studies that were growing more and more rapidly into a productive and 
fruitful scholarship. But it was especially now, after he once reached full 
scientific maturity, that we could expect the greatest fruits of his learning. 
Fortunately he still had. time to complete at least one extensive work (still 


in manuscript form) based on his fieldwork among the Atsina (Gros Ventres) 


Indians, a West Algonquian tribe. - 

The excellent qualities of Father Cooper’s method of research were 
manifest even in his first larger work. “Analytical and Critical Bibliography 
of the Tribes of Tierra del Fuego and Adjacent Territory”, namely, the 
use of all available sources, objective and penetrating criticism, circumspec- 
tion and reserve in formulating a judgment. This “Bibliography” is not 
a mere bibliography, as its modest title implies: it is rather a complete 
ethnography of the Tierra del Fuegians. This book proved to be of great 
assistance to Father M. GusrnpE, S. V. D. (strikingly enough, the first visit- 
ing professor at the Catholic University after Father CoopEr’s demise) 
brought to him, while on his third field trip to the Tierra del Fuegians, by 


Father W. Kopprers, S. V.D., who at that time joined him as partner in 
the expedition 1, } 


1 'W. Scumipt, Der Ursprung der Gottesidee, Vol. IT, pp. 678 ff. 
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Although Father Cooper never had the opportunity of visiting Tierra 
del Fuego or any other part of South America, his interest remained focused 
on South America. His great interest in South American cultures is evidenced 
by the many papers he read at the various congresses of Americanists, the 
most important of these papers being “Culture Diffusion and Culture Areas | 
in Southern South America” (Proceedings, Twenty-first International Con- 
gress of Americanists, Part I, pp. 406-421). This paper was continued in 
his “The South American Marginal Cultures” (Proceedings, Eigth American 
Scientific Congress, Vol. II, pp. 148-160). Both papers formed the prepa- 
ratory basis for his later contributions to the “Handbook of South American 
Indians” (Bulletin 143, Bureau of American Ethnology, Smithsonian Insti- 
tution). To Volume One he contributed : “The Southern Hunters” pp. 13 ff. ; 
“The Chono”, pp. 47-54; “The Yahgan”, pp. 81-106; “The Patagonian and 
Pampean Hunters” pp. 127-168. In Volume Two we find Father CooPEr’s 
“The Araucanians”, pp. 687-760. And finally, in Volume Five we find: 
“Traps”, pp. 265-276 ; “Firemaking”, pp. 983-292 ; “Games and Gambling”, 
pp. 503-524 ; “Stimulants and Narcotics”, pp. 525-558. These contributions 
to the “Handbook” are all masterfully written. The tribes about which 
he writes he places under a general title coined by himself, “The Marginal 
Tribes”, which have always claimed Father CooPER’s very special interest. 
The choice of Father CoopER as contributor for articles on two Tierra del 
Fuegian tribes was a particularly happy one ’. 

Father Cooper had always been greatly interested in certain Indian 
tribes of North America. His first acquaintance with these Indians had 
been made rather early in life. When he was still a young curate in 
Washington, D.C., he used to spend his vacations in Canada, canoeing 
being his favorite sport. While on these camping trips he came in direct 
contact with the Northeastern Algonquians and grew extremely fond of 
their manner of life. He began writing articles about these Indians as 
early as 1926 after having also done fieldwork among them. A short article, 
“Obidjiwan Band of the Tetes de Boule” appeared in the Anthropos in 
1926 (Vol. XXI, pp. 616 f.). In 1929 he wrote another article “Field Notes 
on the Ojibwa of Northern Ontario” (Journal of Washington Academy of 
Sciences, Vol. 19, p. 128); in 1933 “The Cree Witiko Psychosis” (Primi- 
tive Man, Vol. VI, pp. 20-24); in 1935 “Supreme Being Concept of the Mon- 
tagnais-speaking Peoples” (Anthropos, Vol. XXX, p. 228); in 1936 “Notes 
on the Ethnology of the Otchipwe of Lake of the Woods and of Rainy Lake” 
(Catholic University of America Anthropological Series, No. 3, 29 pages) ; in 
1938 “Snares, Deadfalls and Other Traps of the Northern Algonquians and 
Northern Athabaskans” (144 pages, Catholic University of America Anthro- 
pological Series, No. 5) ; in 1939 “Is the Algonquian Family Hunting Ground 
System Pre-Columbian ?” (American Anthropologist, N.S. Vol. ole, pious 
90) ; in 1944 “The Shaking Tent Rite among the Plains and Forest Algon- 


2 The third tribe was described by Mr. Junius Birp, who had made some 
valuable excavations in Tierra del Fuego. 
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quians” (Primitive Man, Vol. XVII, Dp: 60-84) , in 1945 “Tete de Bees, 
Cree” (International Journal of American Linguistics, Vol. XI, pp. 36-44) : 
in 1946 “The Culture of the Northeastern Indian Hunters : a Reconstructive 
Interpretation” (Man in Northeastern North America, Peabody anh ee eee 
for Archaeology, Vol. III, pp. 272-305) and (with REGINA FLANNERY) “Social 
Mechanisms in Gros Ventres Gambling” (Southwestern Journal of Anthro- 
pology, Vol. 2, pp. 391-419). Ethnologists will always be grateful to Father 
Cooper for the careful fieldwork he has done and for the numerous and 
excellent articles he published and thus preserved a vast amount of ethno- 
graphical data, particularly regarding the religion of these Indian tribes, a 
religion and culture that is rapidly disappearing with their conversion to 
Christianity. We are extremely happy to learn that Father CooPER’s large 
manuscript on the Atsina Indians is ready for the press. In his important 
article “Is the Algonquian Family Hunting Ground System Pre-Columbian ?” 
Father Cooper takes up the question of land tenure among North Eastern 
Algonquian (first studied by Fr. G. Speck) and believes, though not with 
absolute certainty, that the question he proposes must be answered in the 
affirmative °. 

Father Cooper well knew how to put his theoretical knowledge into 
practice. He not only studied the problem of land tenure but wisely ad- 
vised officials to keep up the old form of land tenure, warning them that 
a contrary action would only lead to the impoverishment of the Indians. 

Father Cooper’s publications deal exclusively with North and South 
America, except for a few smaller articles intended for wider circulation. 
Besides, he published a study of Southeastern Asia, “Andamanese-Semang- 
Eta Cultural Relations” (Primitive Man XIII 1940, p. 29-47), which he based 
on GARVAN’s Negrito manuscript, an interesting comparative study of the 
pygmies of continental Asia and the Negritos of the Philippines. 

As I have already described in two of my articles, “Die kulturhistorische 
Methode und die nordamerikanische Ethnologie” (Anthropos XIV/V 1919/20, 
pp. 546-563) and “Die Abwendung von Evolutionismus und die Hinwendung 
zum Historizismus” (Anthropos XVI/XVII 1921/22, pp. 487-519), the histo- 
rical trend was strong among the American anthropologists in the first decades 
of this century. Unfortunately, during the last decades, the interest in histo- 
rical questions has considerably declined. I see three distinct reasons for 
this decline. First of all, there was the influence of functionalism, which 
is so often anti-historical ; then there is the fact that the great majority 
of Indian cultures of North America appear to be relatively young. The 
first reason mentioned is now being overcome by strong opposition to 
functionalism ; and if prehistorical research of the Folsom Culture and of 
other older strata make further progress, we can rightly expect that histo- 
rical interest will be aroused once more among our American colleagues. 
The third reason for this decline in historical interest seems to be the fact 


® See W. Scumipt, Das Eigentum auf den Aaltesten Stufen der Menschheit. 
Vol. I, p. 144 ff. 
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that the advocates of the historical trend in North America restricted 
their research to a number of concrete questions. They indeed studied 
them thoroughly and not without profit, but they have not succeeded in 
developing a comprehensive historical method 4‘. 

One of the main reasons why the culture historical method has not’ 
been given the attention in North America which it deserves is the inability 
of American anthropologists to read German, especially the German of 
books on such difficult subjects as historical method and of books written 
in a difficult style as that of GRAEBNER. My “Methode”, which I have tried 
to make as clear and as simple as possible, and Father SIEBER’s translation 
should, I think, eliminate most of these difficulties ; as Prof. KLUCKHOHN 
in the preface to the translation put it, “This translation will remove any 
vestige of excuse...” 

_ Father Cooper, unlike many of his American colleagues, was always 
concerned with the historical approach, nevertheless, he could not help being 
influenced by them. It was only in his later years that he took up purely 
methodological questions. In fact, in his “Books of 1938” he passes over 
the German edition of my “Handbuch der Methode der kulturhistorischen 
Ethnologie” (Primitive Man XI 1938, p. 35) simply as an “ambitious work” ; 
and later on, when Father SreBeR’s English translation appeared in 1939, 
he was satisfied with a mere mention of it. He himself tackled the problem 
of method for the first time two years later in his “Temporal Sequences 
and the Marginal Cultures” (Catholic University of America, Anthropological 
Series No. 10, 1941, 69 pages). The following year he applied the method, which 
he had been advocating in this article, in his “Areal and Temporal Aspects 
of Aboriginal South America” (Primitive Man, XV 1942, pp. 1-38). Especially 
when reading the first article, we cannot help regretting the fact that Father 
Cooper evidently did not find time to read GRAEBNER’s or my “Methode” : 
what he proffers in 1941, had already been presented by GRAEBNER in 4944; 
and then in 1937 by me, after we had published a long series of detailed 
studies. GRAEBNER’s and my “Methode”, are, as all will agree, much more 
comprehensive and systematic than his. In my work I did not aim to estab- 
lish a higher or lesser “primitivity” of a given culture — that would be 
tantamount to relapsing into unhistorical evolutionism — but rather the 
higher or lesser ethnological age, without regarding the so-called “primi- 
tivity” which might be found there. I hope to have an occasion in the near 
future to take up this question more in detail. 

But notwithstanding these and other objections which one might bring 
up, Father CoopEr’s article was a praiseworthy undertaking, considering the 
attitude of American anthropologists toward such questions ; and we hope 
it has had the desired results. At the very end of this article Father COOPER 
makes two remarks which, coming from him, are perhaps somewhat of a 


4 See my critical survey in “Die Methode der kulturhistorischen Ethnologie”, 
pp. 36-68, or Father S. A. SIEBER’s translation of the same, “The Culture Historical 
Method of Ethnology”, New York 1939, pp. 36-71. 
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surprise : “The more cautious strategy obviously has much to commend it, 
and finds most of us temperamentally sympathetic. But notwithstanding the 
lacunae in our evidence and the wholesomeness of the swing in recent decades, 
overcaution may prove a graver hazard than incaution.” Exactly! But is 
‘t not this laudable form of “incaution” of the Culture Historical Method 
that is not rightly understood and appreciated by some of our American 
colleagues? Father CoopER then adds a second methodological rule : “Without 
larger interpretation a science runs the risk of becoming a mere filing system 
for classifying facts. Anthropology is not without exception. Physics, chemis- 
try, biology, psychology, the other social sciences are content, because they 
have to be, with probability in their broader interpretation. Cultural anthro- 
pology has to be, too. The line between science and speculation is not 
the one that divides demonstration from probability, but one that divides 
probability from mere possibility or plausibility.” ® We cannot but give 
our heartiest approval to this rule, and we hope that it will be considered 
when passing a judgment on the Culture Historical Method. 

It may be in place here to ask ourselves about Father CooPER’s general 
attitude towards the Culture: Historical Method. It seems to me that a 
distinct evolution is noticeable in his attitude towards it. At first he regarded 
it with doubt and suspicion. Reviewing the first volumes of my “Der 
Ursprung der Gottesidee” (Primitive Man IV 1931; p. 48), containing respec- 
tively 832 + 1065 + 1155 pages, and an abundance of facts arrived at 
without recourse to the “Kulturkreistheorie”, he limits his criticism to the 
“Kulturkreistheorie” as such, and then expresses his doubts about the 
“primitivity” of the peoples of whom I wrote ©. 

These doubts about the culture circles persisted and again appeared 
in print, when he reviewed the third and fourth volumes of “Der Ursprung 
der Gottesidee”, but not without praise for the work done by the culture 
historical school. “One marvels”, he writes, “at the sustained energy and 
the broad sweep that characterize this whole vast undertaking. The days 
at Modling-bei-Wien must be more than twenty-four hours long. Culture- 
historians of all schools are under a heavy debt to the author for the indu- 
strious assembling and: technical discussion of the widely scattered facts” 
(American Anthropologist, N.S. XXXVI 1934, p. 599). Toward the end of 
this review he adds, “But regardless of these or of other questions that 
may, wisely or unwisely, be raised, Father Scumipt’s world survey of theism 
will no doubt remain for many a day the standard reference work in the 
field. May he be spared to bring it to completion”. In his review of the 
seventh volume of “Der Ursprung der Gottesidee” and of the second volume 


57. M. STEWARD pointed this out in his excellent article “Diffusion and Inde- 
pendent Invention, a Critic of Logic” (American Anthropologist, N.S. xxx1, 1929 
pp. 491-495. 
* The decisive question, which Father CoopEr did not seem to realize at the 
time, was not whether a tribe is more “primitive” than another but whether it is 


«“ ” . ‘ A sige ; ¢ . : 
older’ or not. To claim that “primitive” and “oldest” are identical is to return to 
aprioristic evolutionism, 
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of my “Das Eigentum auf den altesten Stufen der Menschheit” he writes : 
“Both are thorough critical surveys of the available evidence, which utilize 
many sources that are not easily accessible... The two works are distin- 
guished contributions to their fields, and maintain the high scholarly stan- 
dards of the earlier volumes of the respective series” (Primitive Man XVI 
January and April 1943). In fact he was so pleased with the results of the 
method I followed that he was prompted to write to me personally. At 
first I hesitated to publish this letter (of April 5, 1943) owing to the exagge- 
rated praise contained in it, but on second thought, I feel that it is neces- 
sary to do so, in order to make clear the extent of the evolution of Father 
CoopER’s appreciation of works produced by scholars following the culture 
historical method. He writes: “May I thank you most cordially for your 
courtesy in sending me the copy of the seventh volume of the ‘Ursprung 
der Gottesidee’ and the second volume of your ‘Eigentum auf den altesten 
Stufen’. I do not know which I liked the better, the seventh volume of 
your Ursprung or the second volume of your Eigentum. Both measure up 
to the extremely high standards of the earlier volumes in each series and 
I dont’t know that I could pay them any higher compliment. You have 
put the whole anthropological world still further in your debt. Not only have 
you made available to us data that are scattered and often inaccessible 
or well nigh so, but have also given us a penetrating critical synthesis and 
interpretation of these data that are of the very highest scientific order. 
You know my own personal interest in religious culture. | have certainly 
learned a great deal from your seventh volume of the Ursprung as I have 
from all the preceding volumes. For many years, too, I have been inter- 
ested in the problems of primitive property concepts. Your second volume 
of Eigentum dealing with sources that are very difficult for us to get (and 
sometimes to translate!) is an anthropological benediction. I think it is 
one of the finest contributions to the study of primitive economics that 
have ever been published. And I am sure that it will receive a most hearty 
welcome among anthropologists of all schools and in all parts of the world. 
It is my own prophesy that it will at once, like the Ursprung series, take 
its place among the great immortal classics of interpretative anthropology. 
May God spare you many years to continue and carry to completion these 
great major enterprises.” 

Father Cooper was always an industrious student. As a seminarian 
he was sent to Rome to complete his philosophical and theological studies 
there, and after six years abroad, he received both the Ph. D. and the 
S.T.D. degress. After his ordination to the priesthood at Rome in 1905, 
he returned to America and was assigned to a parish in Washington, D. C., 
as curate. We have already mentioned above, how, as a young priest, 
Father Cooper would spend his vacations in Canada, where through personal 
contact with the Indians he became extremely fond of the people and their 
culture. This interest could not but draw him to persons with interests 
similar to his. It was this love for the Indians that urged him to frequently 
visit the Smithsonian Institution, although at that time it was almost 
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unheard of that a young Catholic priest would study there. The scientists 
at the Smithsonian, including such well-known personalities as HODGE, 
HrpiiéKA and SWANTON, encouraged the young ethnologist, and before long 
he was preparing his first important work, “An Analytical and = 
Bibliography of the Tribes of Tierra del Fuego and Adjacent Territory ; 
This early production soon made him known among Americanists. His repu- 
tation as a scholar and indefatigable and exact fieldworker grew with each 
of his publications. Father Cooper did excellent fieldwork among the North- 
eastern and Western Algonquians. His studies contributed much to the fact 
that American anthropologists have not turned to evolutionism, though, it 
is true, he did not succeed in sustaining their former interest in the histor- 
ical approach. 

Father Cooper has always enjoyed an excellent reputation with his 
colleagues. He was well-liked by all who knew him. This reputation and 
popularity brought him many an honorary as well as responsible position 
in the American Anthropological Association and numerous other organiza- 
tions and agencies, as I gather from a list of offices which his assistant, 
REGINA FLANNERY, kindly put at my disposal. Besides his numerous anthro- 
pological activities, he had interests in many other fields as well — social 
work, religious education, theology, ethics. He was constantly being asked 
for advice, personal as well as professional. In 1946, to give but another 
example of how varied his interests were, he was honored with a life mem- 
bership in the American Social Hygiene Association as a token of appre- 
ciation for the service he rendered to humanity as “teacher, author, scientist, 
and leader in the promotion of sound human morality”. He was above 
all a faithful, zealous and ideal priest. I do not think I can do better than 
repeat REGINA FLANNERY’s. tribute to Father Cooper in this regard: “His 
religious beliefs and his priestly vocation completely penetrated his life. He 
never felt that they interfered in any way with his scientific attitude as 
an anthropologist ; on the contrary his religion and his science were acti- 
vities of the same harmonious, strong, clear personality.” 7 It was this 
appreciation of his priestly vocation that has been greatly responsible for 
the fact that he was so highly respected by all who met him, whether they 
shared his Faith or not. 

With such a record he was the proper choice to represent the science 
of Ethnology at the Catholic University of America. He had first been 
instructor in religious education at the University; then, in 1923, he was 
invited to lecture on anthropology in the Department of Sociology ; five. 
years later he was given full professorship in anthropology; and in 1935 
he became the first head of the newly instituted Department of Anthro- 
pology. Father Cooper was a hard worker and a capable organizer. In 
1926 he founded the Catholic Anthropological Conference, which has as aim 
to win the cooperation of missionaries in assembling and publishing ethno- 
graphical data. The members of the Conference meet annually. Father 
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COOPER was Editor of the series of monographs of the Department of Anthro- 
pology and edited the quarterly ‘Primitive Man”. Since its inception, the 
periodical has carried valuable articles, written by Catholics as well as 
non-Catholics. Father Cooper was the soul of all these activities: he was 
the Editor and of his own accord bore a large portion of the financial burden 
which these publications involved ; he was also secretary and treasurer of 
the Conference. 

A zealous, noble, loveable priest, scholar, teacher and leader has passed 


away. We feel the loss greatly, and it shall not be easy to replace such a 
great man as was Father Cooper °. 


8 Translated from the German by Louis Luzsetax, S.V. D. 
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~Analecta et Additamenta 


Cultural Connections between Asia and pre-Columbian America. (The Inter- 
national Congress of Americanists held in New York, Sept. 5th to 12th, 1949.) 

The prominence given to the problem of cultural connections between Asia and 
pre-Columbian America in the papers and discussions at the recent Congress seems 
to justify this summary for those interested in Asiatic subjects. 

Fourteen papers on the subject of Old and New World relations were given. 
There were few sessions in which the problem was not touched upon in one way or 
the other. 


The following lectures concerned Asiatic influences which reached America by 
way of Siberia and Alaska : 

Heice Larsen, The Ipiutak Culture, its Origin and Relationship. The art of 
this remarkable prehistoric culture of western Alaska, tentatively dated around the 
beginning of our era, reveals influences from Siberia and eastern Russia (Ananino 
Culture), and from ancient China. The presence of iron, too, testifies connections 
with Asia. 

Harry, L. SHapiro, The Ipiutak Skeletal Material, its American and Old 
World Affinities. 

WILLIAM THALBITZER, Possible Early Contacts between Eskimo and Old World 
Languages. 

Marius BARBEAU, The Old World Dragon in America. 

Marius BARBEAU, Mongol and Tartar Songs in Prehistoric America. 

Earl W. Count, The Earth-Diver and the Rival Twins: a Clue to Time 
Correlation in North-Eurasiatic and North American Mythology. The lecturer traced 
the diffusion of certain mythological conceptions of Manichaeism through Siberia and 


thence into North America. He dated the beginning of that movement around 
300 A. D. 


The problem of Trans-Pacific connections between the Old and the New World. 
was the subject of the following papers : 

GEORGE CARTER, Trans-Pacific Transfers of Plants. The alleged absence of 
Old World domesticated plants in America had been one of the main arguments of 
those scholars who maintained that the American Indian cultures developed indepen- 
dently. Professor CarTER showed that, on the contrary, not only had Old World 
plants, like the gourd and the Asiatic cotton, been introduced in America in pre- 
Columbian times, but that a number of American plants had been introduced in the 
Pacific Islands, obviously by people from Polynesia who had reached the American 
continent and later returned. He also touched upon the problem of maize and 


observed that it becomes ever more probable that the latter originated in the Old 
World. 
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CaRL SCHUSTER, A Significant Correspondence between Old and New World 
Design. . The lecturer demonstrated the wide distribution of squatting human figures 
with disks between the elbows and knees, a design which could not possibly have been 
invented independently in America and in the Old World. 

CarRL SCHUSTER, The Circum-Pacific and Oceanic Distribution of some Body- 
Markings and Petroglypic Designs. In this paper Dr. ScHusTER discussed certain 
V-shaped tattooing designs on the breast and shoulders, and also circular marks on 
the cheeks, both on living persons and on masks and sculptures. In addition, he 
showed the wide distribution, in Asia, Oceania, and America, of a highly specialized 
cross design. 

RopBert HEINE-GELDERN, Asiatic Origin of the Art of the Northwest Coast 
Tribes. The lecturer showed that the art styles of the coastal tribes of British 
Columbia and southern Alaska, of the northern part of New Ireland in Melanesia, of 
certain monuments and ritual objects in Borneo, Sumatra, and New Guinea, »and of 
one element in the art of the Shang period of China are based on the same stylistic 
principles and, moreover, have a considerable number of very specific motifs in 
common. The style in question must have spread from China, eastward to America 
and southward to Indonesia and Melanesia. Its transmission to America cannot have 
taken place later than the first half of the first millennium B. C., while an earlier date 
seems not improbable. 

Ropert HerNe-GELDERN and Gorpon F. EKHo.m, Significant parallels in the 
Symbolic Arts of Southern Asia and Middle America. The presence of characteristic 
motifs of the Hindu-Buddhist art of southern India and Southeast Asia in Mexico,and 
the Maya region was discussed. These motifs comprise the lotus, the makara, the 
kivtimukha, the cosmic tree, gods standing ‘on crouched human figures, Atlantean 
figures, and the so-called diving god. The close correspondence, eyen in minor details, 
precludes any possibility of merely accidental similarity. Similar correspondences 
occur in the architecture of both areas. Further, the following items were listed as 
indications of cultural contact: The similarity between the pachisi game of India and 
the patolli game of Mexico, that between Indian hook-swinging and the Mexican 
volador, the use, in both areas, of the parasol, the fan, and the litter as insignia of 
royalty and rank, the institution of four chief officials, and the close similarities in the 
cosmological systems. All this suggests the existence, in the past, of some kind of two- 
way traffic between Southeast Asia and Middle America which must have begun in 
the first half of the first millennium A.D. and seems to have ‘continued through 
several centuries. 

HéLENE MartTIN-DELFOUR, Eléments « téménologiques » comparés entre l’Extréme- 
Orient et l’Amérique a travers les Malayo-Polynésiens. The lecturer demonstrated that 
the same cosmological system stressing the four quarters, with the same colors attri- 
butes to the latter, existed in ancient Colombia and in China. In the discussion 
Ropert HEINE-GELDERN pointed out that these conceptions could not have been 
transmitted by the Malayo-Polynesians, among whom no trace of theny is to be found, 
but that they must have been introduced directly from eastern Asia. In this context 
he mentioned the striking similarities between certain ancient ceramic forms of Colombia 
and of the Far East. 

RIcHARD THURNWALD, The Contribution of Americanist Studies to our Imagi- 
nation of Political Organization in “the Ascent of Man”. Prof. THURNWALD pointed 
out that the higher social and political organizations of Middle America and the Andean 
region could not possibly have arisen independently, but that they must be due to 

Qld World influences. On the basis of a completely different approach he came to 
essentially the same conclusions as CARL SCHUSTER, GorRDON EKHOLM, ROBERT HEINE- 
GELDERN, and Mme MARTIN-DELFOUR. | 

WILHELM KopPERs, Positives und Kritisches zu H. Ghapwin’s “Men out of Asia”. 
Professor Koppers dealt with the general principles of historic approach to the subject. 
At the same time he announced the yet unpublished results of investigations into 
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Mexican astronomy, carried out by Dr. -FR1Tz R6cxK, former Director of the Vienna 
ethnographical museum. If verified, these would form a new and important link 
between the cultures of Asia and Mexico. 

Although not directly concerned with. Old and New World relations, the lecture 
delivered by Professor José M. CruxEnt, Director of the Museum in Caracas, Vene- 
zuela, should be mentioned in this context because of its far reaching implications. 
Dr. CRUXENT arnounced the discovery, among the Motilones Indians of western Vene- 
zuela, of a system of picture writing which in general character, as well as in details, 
so closely resembles the picture writing of the Cuna Indians of eastern Panama and 
the script of Easter Island that the existence of some kind of connection can hardly 


be doubted. 


Because of the strong emphasis laid, for the first time, on the importance of 
Old and New World cultural relations, the recent Congress may well be considered as 
forming a turning point in the history of Americanist studies. The gulf which, for so 
- many years, seemed irrevocably to separate the ancient civilizations of Asia and 
America, has at last been bridged. This result is to a very large extent due to the 
courageous decision of the Department of Anthropology of the American Museum of 
Natural History to arrange, for this special occasion an exhibit on the subject in 
question. The exhibit, under the title “Across the Pacific”, was prepared by members 
of the Museum’s staff, Gorpon F. EKHOLM, JUNIUS B. Birp, Harry TscHoPik, and 
RoBert HEINE-GELDERN, with important contributions by CaRL SCHUSTER. -Its goal 
was to show the multiplicity of Old World influences which reached America at 
various periods: and from different regions. Separate units were devoted to such 
subjects as Polynesian influence in America and to comparisons in the fields of tools 
and weapons, of musical instruments, weaving, design, and the custom of head- 
hunting. 

One section demonstrated the striking similarities between the art styles of the 
Northwest Coast of America and those of Sumatra, Borneo, New Guinea, New Ireland, 
and ancient China (Shang period). Another unit traced the diffusion of design motifs 
from China (Shang and Early Chou periods) through eastern Polynesia (Marquesas 
Islands) to eastern Panama and across northern South America to the mouth of the 
Amazon River. 

Even more striking is the influence, clearly demonstrated in the exhibit, of the 
art of Late Chou China in the Tajin style of Mexico and in the marble vases from the 
Ulloa Valley in Honduras. The date of this particular contact may be tentatively set 
in the 4th century B.C. Pottery vessels from Mexico, Guatemala, and Colombia were 
compared to others from China, Korea, and Japan which date from the Han period. 
They prove that the traffic between East Asia and America must have continued 
through several centuries. 

The influence of the Hindu-Buddhist art and architecture of southern India 
(style of Amravati) and of Southeast Asia (Cambodia, Sumatra, Java, Bali, etc.) in 
Mexico and among the Mayas were demonstrated by a large series of photographs. 
These were supplemented by a special unit showing the use of the parasol, fan, and 
litter as insignia of royalty and rank in India, East and Southeast Asia, Middle America, 
and Peru. 

The exhibit served as a welcome supplementrary illustration for the various 
papers delivered in the course of the Congress. It is hoped that it may initiate a 
period of closer cooperation between specialists in the fields of Asiatic, Oceanian, and 
American cultures, 


Prof. Dr. R. v. HEINE-GELDERN, Wien. 
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Die historische Ethnologie und der 29. Internationale AmerikanistenkongreB 
(New York 5.-12. 9. 1949). — Zu den obigen, ebenso interessanten wie lehrreichen 
Darlegungen von HEINE-GELDERN darf ich wohl eine kurze Erganzung bringen. Sie 
knupft an die besondere Note an, welche die Tagung dadurch gewann, daB sie die 
ebenso wichtige wie interessante Frage nach den vorkolumbischen Beziehungen 
zwischen der Alten und der Neuen Welt mit solcher Entschiedenheit in den 
Vordergrund der Betrachtungen und Erérterungen stellte. 


Den Lesern dieser Zeitschrift braucht nicht gesagt zu werden, da damit der 
Kongre8 von vorneherein versprach, speziell fiir die Vertreter der historischen Ethno- 
logie zu einem besonderen Ereignis zu werden. Diese ramlich (im Verein iibrigens 
mit so vielen anderen Fachleuten auf der Welt) erblickt bekanntlich in der Ethnologie 
im Grunde eine historische Wissenschaft, die allerdings, da ihr im allgemeinen die 
schriftlichen Quellen als Forschungsmittel fehlen, auf die methodische Vergleichung 
der Kulturobjekte als solche angewiesen ist. Es leuchtet sofort ein, daB diese von 
der Natur der Sache vorgezeichnete Arbeitsweise sich durchaus deckt mit dem, was 
angesichts der Untersuchung und Erforschung der alt-neuweltlichen Vélker- und Kultur- 
beziehungen in Frage steht. Man versteht daher, da®B der Durchbruch dieser Erkenntnis 
im weiteren Bereiche der Amerikanisten bei Gelegenheit des kiirzlich in New York 
stattgefundenen Kongresses die Vertreter der historischen Richtung in der Ethnologie 


- mit einer gewissen Genugtuung erfiillen muB. 


Diese Genugtuung erfahrt aber eine weitere Steigerung im Hinblick auf die 
Tatsache, daB ein bekannter und bewahrter Wiener Ethnologe, Prof. Dr. ROBERT 
HEINE-GELDERN (seit 1938 am Museum of Natural History in New York, seit Ende 
November 1949 wieder in Wien), an der in Rede stehenden Neuentwicklung der Dinge 
entscheidenden Anteil hat nehmen kénnen. Um die in Betracht kommenden Kultur- 
elemente der Alten Welt mit jenen der Neuen Welt methodisch richtig und erfolgreich 
vergleichen zu kénnen, ist zunachst einmal notig, daB man beide gentigend kennt. 
Schon vorziiglich vertraut mit Siidostasien, Indonesien und Siidsee kam HEINE- 
GELDERN 1938 nach den Vereinigten Staaten, wo er bald Gelegenheit fand, sich auch 
mit der Ethnologie und Archadologie der Neuen Welt naher zu beschaftigen. Da fiel 
es ihm, wie er selbst einmal dem Schreiber dieses Artikels berichtete, bald wie Schuppen 
von den Augen: der offenbaren Zusammenhange zwischen der Alten und Neuen Welt 
entdeckte er immer mehr, zumal auf dem Gebiete der Archdologie und Kunst, fir 
die er sich seit je besonders interessiert hatte. 


Im Kreise der amerikanischen Fachkollegen stief HEINE-GELDERN langere Zeit 
hindurch vielfach auf wenig Verstandnis. Allzusehr hatte man sich da im Verlauf 
der letzten Jahrzehnte einer gewissen Monroe-Doktrin verschrieben. Natiirlich le® 
man gelten, daB8 die Indianer irgendwann und irgendwo einmal von der Alten Welt 
gekommen seien, aber die ihnen eigenen Kulturerrungenschaften (vor allem die der 
Hochkulturen in Peru und Mexiko) hatten sie, vielleicht von ganz wenigen Ausnahmen 
abgesehen, doch an Ort und Stelle selbstandig erfunden, Ein besonderer Vorkampfer 
dieser Auffassung war bekanntlich auch der im iibrigen um die Indianerforschung 
so verdiente E. voN NORDENSKIOLD. 


Diese Monroe-Doktrin hat nun eine ziemliche Erschiitterung erfahren, von der 
sie sich meines Erachtens kaum mehr erholen wird. Nicht ganz mit Unrecht ist von 
Prof. Paut Rivet, Paris in der SchluBsitzung der Tagung auf die Parallele in poli- 
tischer Hinsicht hingewiesen worden : auch da haben ja die Vereinigten Staaten 
schlieBlich den ehemaligen Isolationsstandpunkt so gut wie vollstandig aufgegeben. 


Wie nun bei Gelegenheit der Tagung das Problem der Kulturbeziehungen zwischen 
der Alten und Neuen Welt im einzelnen zur Behandlung gelangte, ist aus den Aus- 
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fihrungen HE1NE-GELDERN’s zu ersehen. In absehbarer Zeit wird das der KongreB- 
bericht natiirlich noch besser erkennen lassen. Hier sei nur nochmals die Bedeutung der 
Sonderausstellung unterstrichen. Zum ersten Male in der Geschichte unserer Wissen- 
‘schaften haben sich Spezialisten, einerseits fiir Siidostasien, Indonesien und Polynesien, 
andererseits fiir Amerika wie zu einem wissenschaftlichen team-work zusammenge- 
schlossen und mit vereinten Kraften aus den reichen Schatzen des New Yorker Museums 
eine Uberschau zum Thema ,Kulturbeziehungen der Alten und Neuen Welt“ dar- 
geboten, die auf alle Besucher, selbst auf solche, die diesen Dingen von vorneherein, 
mehr oder weniger gewohnheitsmaBig, skeptisch gegentiberstanden, einen starken Ein- 
druck machte. Ja, nicht selten verndhm man die AuBerung, da8 eigentlich in dieser 
Spezialausstellung der heurige Internationale AmerikanistenkongreB kulminiere. 


In dieser Sonderausstellung, in welcher nach Méglichkeit die Kulturobjekte der 
Alten und Neuen Welt, soweit sie einander gleichen oder doch ahnlich sind (in natura, 
Abbildung oder Zeichnung) nebeneinandergestellt sind, geriet nicht selten selbst der 
gewiegte Fachmann in Verlegenheit, wenn er nun die Objekte, nur ihrem Aussehen 
nach, lokalisieren sollte. Es war da auch den Besten und Bewdahrtesten unter den 
Forschern vielfach nicht méglich, eindeutig zu entscheiden, was von den beiden in 
Betracht kommenden Gegenstaénden der Alten, und was der Neuen Welt entstammt. 
Es ist klar, daB das, was in dieser Sonderausstellung vereinigt ist, publiziert werden 
mu8. Ja, es wurde dariiber hinaus die Versicherung gegeben, da8 man noch manche 
Zugabe bieten kénne, von der man wegen der Kiirze der Zeit in der Ausstellung habe 
Abstand nehmen miissen. Angesichts alles dessen kam der Schreiber dieses Berichts, 
ein bekanntes Wort variierend, zu dem SchluB: ,,Alte und Neue Welt sind nicht mehr 
zu trennen.“ Diese Auffassung wurde jedenfalls von vielen Teilnmehmern des Kon- 
gresses geteilt. ; 


DaB der neue Aufschwung, den so die Erforschung der alt-neuweltlichen Be- 
ziehungen genommen hat, nichts von dem tibersehen und vernachlassigen will, was 
die Vergangenheit in dieser Hinsicht bereits geleistet hat, liegt in der Natur einer 
gesunden Forschungsrichtung. Kein Zweifel, da8 dabei die von Vertretern der histo- 
rischen Ethnologie, speziell in Wien, geleistete Arbeit eine entsprechende Beriicksich- 
tigung finden wird (W. ScuHmipT, D. KrREICHGAUER, F. R6ck, R. v. HEINE-GELDERN, 
D. J. WOLFEL, J. HAEKEL, W. Koprers). 


Im Grunde handelt es sich bei allem, wie man sieht, um Durchbruch und 
Triumph des historischen Gedankens, was angesichts dessen, da hier in erster Linie 
historische Fragen zur Erérterung stehen, natiirlich nicht verwundern kann. Fiir die 
historische Ethnologie bedeutet also auch die neueste Entwicklung im Bereiche unserer 
Wissenschaften eine schéne Bestatigung ihrer historischen Grundauffassung und Methode. 
Andererseits wird ihr damit neuerlich bestatigt, daB, was sie immer vertreten hat, 
Probleme dieser oder ahnlicher Art nicht etwa auf funktionalistischem, Levy-Bruhli- 
stischem oder gar auf Freudianistischem (psychoanalytischem) oder auf irgend einem 
anderen ,,evolutionistischen‘’ Wege einer befriedigenden Lésung zugefiihrt werden 
kénnen. Daf hier auch Personality- und Acculturation-Forschung, deren unzweifel- 
hafte Bedeutung und Notwendigkeit fiir die Gesamtaufgaben der Ethnologie keines- 
wegs bestritten werden soll, allein nicht geniigen kénnen, liegt ebenfalls auf der Hand. 


W. KoppeErs. 
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XVIII Vlaamse Filologen-congres (Gent, 19-21 Avril 1949). — Chaque année, 
les philologues d’expression néerlandaise se réunissent en Congrés, tantot en Hollande, 
tantot en Belgique. Interrompus pendant la guerre, les travaux ont pu étre repris en 1947 
et se poursuivent avec un succés toujours croissant. Cette année, on y comptait plus de 
500 participants. Aussi l’on voit s’accroitre le nombre d’étrangers qui y participent ; 
il y en eut d’Angleterre, d’Allemagne, de France, du Luxembourg et méme de 1’Afrique 
du Sud. Les conférences sont groupées en douze sections: Pédagogie, Philosophie, 
Philologie classique, Philologie romane, Philologie germanique, Philologie néerlandaise, 
Philologie orientale, Littératures comparées, Langues africaines, Histoire, Folklore et 
Ethnologie. Nous ne parlons ici que des sections d’Ethnologie et de Linguistique africaine. 


Section d’Ethnologie. 


Organisée par les professeurs N. DE CLEENE et F. M. OLBRECHTS, elle fut présidée 
par le professeur de JossELIN DE Jone. Il y eut deux conférences sur l’Indonésie et deux 
sur l’Afrique. Le professeur M. C. T,. BERTLING (Amsterdam) mit en relief l’usage de 
certains vases sacrés chez les Dayaks de Bornéo. Quoique d’origine étrangeére, ces 
martavanes sont devenues propriété de certaines familles. Celles-ci les conservent avec 
grand soin, les exhibent en certaines circonstances fixées par l’adat, les transmettent 
comme valeurs dotales, comme biens d’héritage, comme gage ou comme payement, 
en certaines transactions rituelles. La haute valeur économique de ces objets contribue 
& rehausser le prestige des familles qui les possédent. 

Le Dt D. NoorEeBoom (Leiden) insista sur l’existence, 4 Madagascar, de la pirogue 
& double balancier, qui a son domaine propre en Indonésie. Il est vrai qu’on la retrouve 
également sur la céte d’Afrique (comme Va montré le professeur FISCHER), mais une 
étude plus poussée des détails de technique prouverait qu’elle ne peut avoir son origine 
qu’en Indonésie. 

Le R. P. E. Baraert (M.S.C.), qui a résidé plus de 20 ans chez les Pygmoides 
Batswa de la cuvette centrale congolaise, n’eut guére de difficulté de montrer que leur 
mentalité est « logique » et non « prélogique » comme certains continuent a l’insinuer, 
méme aprés les rétractations de Lévy-Bruut dans ses « Carnets » (Rev. philos. de la 
France et de l’étranger, T. CXXXVII, 1947, 257-281). Il rejeta également la solution 
dynamistique magique (elima, megbe, du R. P. SCHEBESTA) et la solution ontologique 
(« étre-force» du R. P. Pr. TrmpEts). Au cours de la discussion, on insista sur la 
nécessité de ne pas confondre les « faits constatés » et «l’interprétation subjective » 
qu’en donne un ethnologue ou un philosophe. On y mit également en relief la différence 
d’attitude du Pygmoide en temps ordinaire, dans le courant normal des événements, 
et en temps extraordinaire, c’est-a-dire quand un événement anormal subit se produit 
(malheur, maladie, mort) ou menace de se produire. Le fait de le voir recourir alors 4 
‘des pratiques magiques ne suffit pas pour exclure sans plus l’existence de croyances 
religieuses chez ce méme individu, de méme qu’en examinant la seule « moralité » d’un 
peuple, on ne saurait pas encore en déduire sa « norme de morale ». 

Le R. P. vAN CAENEGHEM, ancien missionnaire du Kasai, décrivit dans un brillant 
exposé, étoffé de faits, la mentalité religieuse profonde des Baluba du Lubilashi: leurs 
croyances religieuses, leur vie de priére, leurs pratiques de culte envers l’Etre supréme, 
leurs mythes et proverbes religieux. Etant donné que la vie religieuse ne se manifeste 
pas au grand jour, lon comprend aisément comment ces faits ont pu passer inaper¢us 
4 tant d’autres ethnologues. Au cours de la discussion, on souleva la question : « L’Ur- 
monothéisme du R. P. G. SCHMIDT a-t-il pu survivre aux critiques ?». AussitOt on 
répliqua par une distinction entre «les faits constatés » et « Vinterprétation » qu’on en 
propose. Sans doute parfois l'information peut étre déficiente ou incomplete ; il 

-suffira plus tard de la compléter et de la rectifier. Quant a l’interprétation, celle-ci 
peut étre subjective ; certains Vaccepteront, d’autres. y substitueront une interpretation 
nouvelle qui leur semble plus plausible ; le fait de différer dans l’interprétation n’infirme 
en rien l’exactitude et la valeur probante des faits constatés. Loin d’avoir pu étre mise 
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en doute, l’existence d’une vie religieuse intense chez les populations relativement les 


plus primitives a sans cesse été confirmée par des renseignements plus récents. 


Section de Linguistique africaine. 


La section de langues africaines, organisée par les professeurs V. VAN BuLCK et 
Am. Burssens, fut présidée par le professeur LEsTRADE (Capetown). Les ee VAN 
Avermaet (O. F. M.) et G. Hurstarrt (M. S. C.) exposérent respectivement la tonétique - 
du KiLuba et du LoMongo. Au cours de la discussion, on examina le probleme du ton 
moyen, de la « dawndrift », des « varitones » (réalisation d’un méme tonéme en ——— 
variantes), de la ‘différenciation tonétique dialectale et de l’évolution des systemes 
tonétiques. On insista sur la nécessité de distinguer le ton essentiel (normal ou inhérent) 
du ton réel tel qu’il se réalise dans les « pattern » réels de la langue parlée. 

Le professeur H. P. Brox (Utrecht) examina la structure du verbe bantou. 
Celui-ci lui parut manifester ses aspects s¢émantiques dans la suffigation, et ses aspects 
fonctionnels dans la préfigation. Opposant le verbe bantou au verbe indo-européen et 
sémito-chamitique, il crut y reconnaitre l’expression d’un double aspect : l’un rétrospectif, 
l'autre prospectif. Cette division se retrouverait dans les oppositions, d’une part, entre 
achevé (passé et présent) et non achevé (futur), d’autre part, entre certain et incertain. 

Vues sans doute intéressantes et riches en perspectives, mais qui demandent a étre 
réexaminées et contrélées par des faits plus nombreux et plus universels. 
Le professeur V. vAN BuLcK (Rome-Louvain) exposa le probleme des langues 
non bantoues au Congo belge. Il montra que les classifications anciennes des langues 
a soudanaises ont toutes été reconnues fausses et trop simplistes. Méme les critéres en- 
vA usage pour discerner les langues bantoues, soudanaises et hamitiques ont été mis en doute 
he et se sont montrés insuffisants. Les vocables des langues nigritiennes, bantouides, semi- 
a bantoues ne paraissent englober que des « résidus non classifiables ». Successivement on 
a vu s’effriter le bloc soudanais occidental, central et oriental au cours des études de 
D. WESTERMANN, du Dt J. Lukas et du Dt A. N. Tucker. Actuellement on parle de 
langues Mandingues, langues Atlantiques, langues du Togo, langues lagunaires, langues 
Kwa ; puis pour le Centre, de langues Tchadiques, langues-Hamito-Tchadiques, langues 
du Sahara central, langues équatoriales du Nord; enfin pour l’Est, de langues Moru- 
‘a : Madi, de langues Bongo-Baguirmi, de langues Ndogo-Siri, de langues du substrat de 
PUbangui-Uelé, etc. Il en résulte qu’on est a la recherche de critéres objectifs, qui 
i permettront de classifier en groupes linguistiques et de reconnaitre les componentes 
' externes qui ont influencé les divers groupes et en ont accéléré l’évolution interne. Délais- 
nh sant de plus en plus les critéres basés simplement sur la lexicologie, sur la méthode 
dialectologique, géographique ou ethnologique, la recherche semble se concentrer sur 
Pétude structurale et fonctionnelle des langues. Il est encore trop tét pour porter un 
jugement sur la valeur et la fécondité de cette méthode nouvelle, mais les résultats 
acquis jusqu’a présent permettent d’augurer une réusSite, qui ne tardera guére. 

Le R. P. M. Vanneste (M. A.) présenta une étude de quelques vocables nilo- 
tiques, que l’on peut retrouver sous forme redoublée et extensive. Il faudra discerner 
et éliminer toutefois ce qui est: di A de simples phénoménes d’onomatopées et ne se 
fonde pas sur des motifs de structure nominale ou verbale. 

Un résumé plus complet des conférences et des discussions paraitra dans les 
« Congresverhandelingen », 


Professeur Dt V. van Butcx (S. J.) 
ms . London, School of Oriental ‘and African Studies. 
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Indische Mysterien. — W. Kopprers hat im Eranos-Jahrbuch 1944 tber den 


,Ursprung des Mysterienwesens im Lichte der Vélkerkunde und Indologie“? zwei 
Vortrage ver6ffentlicht. Er vergleicht Riten der Feuerlander, Griechen (Eleusis), und 
Inder (Saktismus) und kommt zu dem Ergebnis ?, da8 ,,dem indischen Saktismus so 
manche Dinge eigentiimlich sind, die an die Mysterien der Antike gemahnen. Wir 
haben es also hier einerseits mit alten historisch-genetischen Gemeinsamkeiten zu tun, 
anderseits aber im typischen Saktismus eine Neubildung vor uns, die als solche, im 
einzelnen natiirlich mehr oder weniger, wie ein Analogon zum Mysterienwesen der 
Antike zu werten ist. Der historische Zusammenhang zwischen Indien und Griechen- 
land ist dadurch gegeben, daB die Induskultur mit dem Vorderen Orient zusammen- 
hangt, insbesondere mit ihrem Mutterrecht ?, daneben aber auch dadurch, da®B die 
Erlosungsidee um 600 v. Chr. von Indien ihren Weg nach dem Westen und so auch 
in den Bereich des antiken Mysterienwesens gefunden hat *. 

Das antike Mysterienwesen wird heute wohl ziemlich allgemein von vorindo- 
germanischen Urgriinden her verstanden, Die Indologie geht im allgemeinen auf ihrem 
Gebiet zwar noch nicht so weit 5, aber sie sollte doch diese von der Ethnologie gewiesenen 
Wege wenigstens einmal versuchen. In diesem Sinne kann ein Indologe etwa folgendes 
Material zu diesem Problem beisteuern, iiber dessen hypothetischen Wert man sich 
freilich klar sein muB : 

Einige Indologen behandeln seit vielen Jahren eine Art sogenannter Mysterien, 
d.h. kultischer Dramen, die angeblich schon im Reveda, dem altesten Dokument arischer 
Sprache, nachweisbar sein sollen ®. Es handelt sich um Dialoglieder, ahnlich so manchen 
der Edda, die diese Forscher nicht als Balladen, sondern als aufgefiihrte kleinste Dramen 
auffassen. Wir haben nun zwar ausfiihrliche und alte Kommentare, in denen die Riten 
und die Verwendung der Hymnen des Igveda geschildert wird, aber nirgends wird 
von einer Auffiihrung, geschweige von einer dieser Dialoglieder, gesprochen, soda8 
diese Theorie nicht bewiesen ist. Immerhin ist zu beachten, da8 Kopprers das an sich 
sehr wesentliche Motiv der Auffiihrung bei seiner Untersuchung der Mysterien fort- 
gelassen hat, weil er mit Recht in dieser Hinsicht keine Parallelen zu griechischen 
Mysterien in Indien gefunden hat. Jene Indologen aber haben das Motiv des Geheimen ’, 
nur Eingeweihten Zuganglichen, fortlassen missen, das fiir Eleusis usw. wesentlich, 
fiir diese vedischen Lieder aber nicht zuteffend ist. . 

MeveER, der Indologe der FRAZER-MANNHARDT-Richtung 8, hat anderseits auf die 
volkstiimlichen Auffihrungen bei Festen der Bhatamata aufmerksam gemacht, in denen 
jn Héllenszenen die Bestrafung von Bésewichtern und geilen Brahmanen, Morder und 
ihre Pfahlung, Ehebrecherinnen und das Abschneiden ihrer Ohren und Nasen usw. 
gezeigt wurden. Er hat aber mit Recht vermieden, hier von Mysterien zu reden, denn 
es fehlt das Geheime. Es handelt sich vielmehr um derbe, humorvolle, wenn auch 
religidse Volksbelustigungen. Es fehlt das Erhabene, denn neben diesen wisten Szenen 
werden keine aus einem Leben der Seligen gezeigt, die man eher mit Eleusis in Ver- 
bindung bringen kénnte. In dieser Hinsicht kénnte man an die alte Theorie denken, 
die volkstiimlichen Krishna-Spiele nach Art des Gitagovinda seien eine zum Vergleich 
heranzuziehende Art. indischer Mysterien ®. Immerhin stehen diese beiden Arten von 
Auffiihrungen dem Saktismus nahe, und es verlohnt sich, auf dessen altere Spuren 


einzugehen. 


Ziirich 1945. 
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6 L. v. ScuropErR, Mysterium und Mimus im Rgveda, Leipzig 1908, 89. 

7 KopPERS, a. a. O. 236, 218, 259. at Wee 

8 Trilogie altindischer Michte und Feste der Vegetation, Ziirich - Leipzig 1937; 
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Der Saktismus ist freilich erst im Anfang des Mittelalters ausfihrlich bezeugt 
und gehért damit in die sog. arische Hochkultur Indiens. Aber das besagt nichts uber 
seine Wurzeln. Man hat zwar darauf aufmerksam gemacht, daB es bereits indoeuro- 
piische Sitte gewesen sein kann, den Koitus als ein magisches Mittel zu betrachten, 
Fruchtbarkeit der Felder, des Viehs usw. zu gewahrleisten °. Man hat eines jener 
Dialoglieder des Rgveda in diesem Sinne gedeutet und darauf verwiesen, da8 bei dem 
vedischen Mahavrata-Fest eine Dirne mit einem keuschen Brahmanen (oder Schiler) 
einen rituellen Beischlaf zu vollziehen hatte’’. Man kann auch auf den Brauch beim 
Pferdeopfer verweisen, daB die K6énigin mit dem geopferten Pferd unter einer Decke 
liegen und sein Glied fassen muBte, wobei Umstehende zoteten ##. Man hat aber mit 
Recht diese Sitte beim Pferdeopfer als ein aus einer sudlichen Bauernkultur ein- 
gedrungenes Element erkannt 18 und damit ist es fraglich geworden, ob man den 
Saktismus nicht lieber statt aus arischer gleich aus vorarischer, sudlicher, bauerlicher 
Kultur des prahistorischen Indien herleiten soll. Denn diese Bauernkultur mit ihrem 
Glauben an rituellen Beischlaf hat ja bereits auf die Indoeuropaer in ihrer Urheimat, 
auf die Indo-Arya in Afghanistan, auf die vedischen Inder im Panjab und auf die 
Hindu in allen folgenden historischen Perioden auf indischem Boden eingewirkt **. 

Mrver hat die Fruchtbarkeitsfeste, die er ausfihrlich untersucht hat, arisch 
genannt, aber das kaum mit Recht ’®. Wenn es z. B. noch heute in Indien eine Art 
Mysterienspiele mit der Tétung des Kama, des Liebesgottes, gibt 1®, so ist das Motiv 
des getdteten, beklagten und endlich wieder auferstehenden Gottes nicht indoeuro- 
paisch, sondern vorderasiatisch und gehdrt gerade zu jener prahistorischen Bauern- 
kultur, die man genauer als Weizen-Gerste-Kultur bezeichnen kann ’’. Im Rgveda 
kommt zwar Kama als kosmogonische Macht vor (wie Evos bei HEstop), aber an einer 
sehr jungen Stelle, die in die Zeit der Byahmanas gehért und vielleicht den Gipfel der 
vedischen Kosmogonie (vor den Upanishaden) darstellt 18. Damals nahmen die Brah- 
manen bereits so manchen vorarischen Mythos an, und da es keine indoeuropaischen 
Parallelen zu Kama gibt, ist auch der Mythos seiner T6tung sicher vorarisch. Er ist 
Sivaitisch, und auch Siva !® erinnert an den vorderasiatischen Typ des erschlagenen 
Gottes Attis-Tammuz-Adonis, denn Siva wird als Leiche dargestellt, auf der Devi 
tanzt; und auch Siva entmannte sich 2°, Freilich fehlt bei Kama und Siva das Motiv 
der freudigen Auferstehung ; den Indern galt ja seit den Upanishaden die Wiedergeburt 
als’ grdBtes Leid ; wie konnten sie also ihre Gétter wieder auferstehen lassen ? 

Solche indischen Volksfeste mit ihrem orgiastischen Zug sind also so unarisch 

wie die dionysischen Feste in Griechenland und entstammen ebenderselben Kultur- 
schicht, deren Heimat zwischen Indien und Griechenland, im jungsteinzeitlichen und 
bronzezeitlichen Vorderasien zu suchen ist. Dahin gehGért es, wenn es in Babylonien 
und Indien Tempelprostitution, die groBe Muttergéttin, entmannte Priester, getdtete 
Fruchtbarkeitsgétter usw. gibt, bis in die Einzelheit der sog. Adonisgarten hinein. 
FRAZER hatte bereits auf das Vorkommen ahnlicher Sitten solcher Sch68lingspflanzungen 
in Indien, Vorderasien und Griechenland hingewiesen **, danach Mryver **; und jetzt 


’ 


a0 SCHRODER, 161. 
MT be 1674. 
1 Maver lit 27. 


13 Koppers, Pferdeopfer und Pferdekult der Indog i itra 
foveteae we i er Indogermanen, Wiener Beitrage IV, 


4S. : i : 
ee Pa ane Ree von Meyer im Anthropos 34, 465. 


16 MrYER, 132 ff. : nicht geheim, sondern gemaB d Ai i i 
Migsteticnenicient ay Ce g gema8 den europaischen mittelalterlichen 


17 e *. r 
Bee co Indien im Rahmen der Weltgeschichte, Istanbuler Schriften Nr. 9, 


18 S. meine Anfange der Philosophie der Prahi e-bi : : 
(hoffentlich) noch dices Take phie von der Prahistorie bis auf die Upanishaden 


19 Nj ; 3% ; ‘ : 3 . . : 
eat A an indoeuropaisch : RuBEN, Eisenschmiede und Damonen in Indien, Leiden 


SOVIBY ERS wea, 9 Le ay ' 
* Golden Bough V, 236 ff. ; an) LIL 28 7ousw. 


Analecta et Additamenta. 359 


3e 


hat Kopprrs diese Sitte nicht nur bei indischen Primitiven beobachtet, sondern auch 
auf die starke Méglichkeit, daB es sie in der protohistorischen Induskultur und Kreta 
gab, hingewiesen **. Er hat aber mit Recht auch nach HErInE-GELDERN betont, daf 
die primitive mutterrechtliche Pflanzerkultur, die man von Bengal aus nach Osten 
verfolgen kann, zur Verstarkung solcher erotischen Kulte in Indien und zur Bildung 
des Saktismus beigetragen hat *4, Bei den Mundavélkern, die teilweise zu dieser Kultur 
gehéren, ist es noch heute eine Selbstverstandlichkeit, daB die Feste mit Tanzen und 
erotischer Freiheit, um nicht zu sagen, Promiskuitat, enden. Ritueller Beischlaf ist ja 
auch sonst weit verbreitet. Nun beachte man aber, da® in den alten Upanishaden, 
also noch vor Buddha, etwa im 7.-6. Jhdt., vier Denker den Beischlaf rituell deuteten : 

Da war ein merkwiirdig magisch denkender Mystiker *°, der sich als eins mit 
dem All empfand in dem BewuBtsein, das All sei das Grundgewebe, in das der Hymnus 
verwoben ist. Der Hymnus aber war das Lebenselement und die Zaubermacht, mit 
der diese alten Magier die Welt zu lenken wahnten. Wer das wei, wer diese kosmische 
GréBe des Hymnus kennt, der wird zum All (eine pantheistische Mystik). Derselbe 
Mann meinte aber auch 2°, der Beischlaf sei ein anderes solches Grundgewebe fiir den 
Hymnus, und wer das wei, der wird nie alleine sein, wird sich bei jedem Beischlaf in 
seinem Sohne neu gebiren, wird sein Leben voll ausleben und reich an Kindern und 
Vieh werden. Aber sein Geliibde muB sein, keine Frau auszulassen. — Dieser magisch- 
mystische Hymnensanger mit seiner Liebeskraft, Diesseitsfreude und Zuversicht, daB 
sein Geheimwissen (alles damalige Wissen galt als geheim !) ihm Ewigkeit in seinem 
Sohne bescheren wird, ist m. E. nicht von altarischem Glauben abzuleiten, sondern von 
jener primitiv-pflanzerischen Fruchtbarkeitsmagie. 

Ein Liebeszauberer, Kumaraharita 27 erklarte den Mannessamen fiir die Quint- 
essenz aller Quintessenzen und lehrte, wer mit diesem Geheimwissen den Beischlaf 
vollzieht, der verdient sich denselben himmlischen Lohn wie der Vollzieher des gro8ten 
Opfers und zieht alles magische Verdienst an sich, das die Weiber sich durch ihre 
guten Werke erworben haben, alle ihre Anrechte auf Vergeltung mit langem Leben, 
Kindern, Reichtum und Belohnung im Himmel. Wer es aber ohne solches Wissen tut, 
dessen Verdienste ziehen die Weiber an sich, Er nahm also mit seinem Geheimwissen 
dem Akt das Tierische und gab ihm eine Art religids-magischen Sinn ; er schrieb ihm 
gewaltige magische Macht zu. 

Der groBe k6nigliche Weise JaNAKA * lehrte ganz geheim den Mystiker YAJNA- 
VALKYA, man brauche keine der prahmanischen Riten zu vollziehen. Wenn man namlich 


- weiB, wie der Mensch wiedergeboren wird (eine schamanistische Lehre, die die Brah- 


manen damals langsam aufzunehmen und auszubauen begannen) ®®, und wenn man 
mit diesem Wissen den Beischlaf vollzieht, bereitet man sich damit in seinem Sohne 
sein Weiterleben und braucht nicht mehr zu opfern. — Hier ist der Upanishadstand- 
punkt, daB nicht etwa orthodoxer Ritualismus, sondern magisch-mystisches Geheim- 
wissen der Heilsweg ist, zum ersten Male klar ausgesprochen, u. z. im Zusammenhang 
mit Seelenwanderungslehre, Ablehnung der Opfer und geheimer Ausdeutung des Bei- 
schlafes. Dabei glaubte JANAKA aber nicht so sehr an die magische Wirksamkeit des 
Aktes selber als an die des Geheimwissens. Das war schon tiefer gedacht, als die 
Pflanzer mit ihrem primitiven Fruchtbarkeitszauber dachten. 

Ryishna lernte von seinem Lehrer Ghova*®® die Geheimlehre, das ganze Leben 
selber sei als ein langes, finftagiges Opfer aufzufassen, der Vollzug der Opfer im Sinne 
der orthodoxen Brahmanen sei also nicht mehr ndotig. Dabei sei Hungern, Dirsten usw. 
(wie es bei Kriegern vom Schlage Krishna's vorkam) als rituelle Opferweihe, Essen 
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und Trinken als ein Teil jenes Opferfestes, Lachen, Frohsein und Beischlaf als ein 
anderer Teil jenes Festes aufzufassen. Damit zeuge man sich selber in seinen sobre neu. 

Immer wieder also dachten diese Alten an Wiedergeburt im Sohne, eine damals 
noch neue und doch auch bald wieder untergehende Freude am Leben auf dieser Erde. 
Sie kommt noch nicht im Rgveda vor und wurde in den Upanishaden bereits wieder 
durch die neue Erlésungsreligion des VAJNAVALKYA iiberwunden. Sie wirkt geradezu 
heidnisch-diesseitig, dionysisch und wird ethnologisch als Erbe alten Pflanzertums zu 
deuten sein. Sie ist antiritualistisch und zeigt damit wieder, daB sie nicht altarisch- 
brahmanisches Erbe ist. Sie ist egozentrisch, wie es alles alte indische Philosophieren 
war, und sorgt sich nicht mehr um die Fruchtbarkeit der Felder der Dorfgemeinde, 
wie es bei den alten Pflanzern war. Es handelt sich hier um keine Mysterien, keine 
Dramen und keine Orgien des Dorfes, sondern um das Geheimwissen einzelner Magier 
mit mystischem Einschlag an Pantheismus. Es handelt sich also um ein kompliziertes 
Mischprodukt aus der Zeit, als die arischen Ritualisten an Ansehen verloren und 
unarisches Denken und -Fiithlen in die Herrenkasten der arischen Eroberer einzudringen 
begann. Man darf wohl aus diesen vier Zeugnissen herauslesen, daB es sich um eine 
recht breite geschichtliche Erscheinung handelte. 

Der Héhepunkt der Upanishadphilosophie war die Geheimlehre des YAJNAVALKYA, 
die wunderbare, archaische Formulierung der Erlésungsreligion und AlJ-Eins-Mystik. - 
Er definierte das letzte Eine als Erkennen und Wonne*!, d.h. als Geist im Sinne des 
pantheistischen Idealismus, aber mit Betonung des Wonnecharakters. Dabei ist das 
Wort Wonne unzweifelhaft der erotischen Sphare entnommen **. Er dachte sich den 
Geist in seiner wonnevollen Erlésung etwa so wie den Schépfer vor der Schépfung, ehe 
er die leidvolle Welt sich gegeniiber hatte. Vom Urmensch aber sprach er ahnlich wie 
ARISTOPHANES in PLAToN’s Gastmahl : Mann und Weib waren urspriinglich ein einziges 
Wesen und fillen sich daher heute gegenseitig aus **. Das ist die ins Menschliche tber- 
tragene Vorstellung der Sivaiten : Siva und seine Gattin sind eine Einheit, eine zwei- 
geschlechtige Gottheit, eine primitive, vorgeschichtliche mythologische Vorstelltng, die 
von YAJNAVALKYA und PLaton philosophisch geadelt wurde. Man darf die verwandte 
Vorstellung, der Vater Himmel habe in der Urzeit ewig lastend auf der Mutter Erde 
gelegen, wohl den altesten Hirsepflanzern zuschreiben. Bei Sivaiten und Saktas blieb 
sie in Indien erhalten. Bei YAJNAVALKYA wirkte sie weiter in der Geheimlehre vom 
Gotte Indha (Indra) und seiner Gattin, die im Herzen des Weisen unter einer Decke 
liegend schmausen und sich Hymnen singen *4, eine Vergéttlichung eines seligen Paares 
in einem Kénigsharem, einem Siva~Tempel (mit einer Hierodule) oder bei einem alten 
Fruchtbarkeitsfest. — Von einem Teil der Wonne des Ur-Geistes leben alle Wesen, 
versicherte YAJNAVALKYA und stellte eine ganze Hierarchie der Wonnen auf, von der 
des irdischen Menschen bis zu der des brahman **, Das All aber ist im Grunde, fuhr 
er mit seiner Schilderung des liebenden Jndva fort, nichts als der Leib dieses Riesen- 
gottes. Das All, brahman selber, ist ja Wonne. Indyva wohnt im Herzen. Das Herz aber 
ist der Ort der Wonne, der aus Wonne bestehenden Seele, und die Gottheit, die von dieser 
Seele (es gibt auch andere !) angebetet wird, sind die Weiber %*, Denn das im Herzen 
verwurzelte Denken ist Wonne und zieht den Mann zum Weibe, da8 ihm ein lieber, 
ein aus dem Herzen geschliipfter, dem Vater gleichender Sohn geboren wird *’, Liebe 
ist eines der Elemente, aus denen die Welt besteht 388- und die héchste Wonne der 
Erlésung, d.h. des All-Einen in seiner endgiiltigen Alleinheit, kann der Mensch sich 


am besten vorstellen, wenn er sich die BewuBtlosigkeit eines in Liebe umschlungenen 
Paares vergegenwartigt °°. 
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Da ist nichts mehr von der Magie der Vorlaufer des groBen Weisen, weder der 
primitiven Pflanzer noch der den Beischlaf magisch ausdeutenden Brahmanen. Da 
spricht der Mystiker. Er versucht die Seligkeit der Erlésung in Worte zu fassen und 
kann dabei nur von der Wonne der Umarmung stammeln *°. Da erscheint ihm die ganze 
Welt als der eine zweigeschlechtige Gott in seiner Alleinheit, und er selber empfindet 
die Wonne dieses ewig mit sich in zwei Halften vereinten Gottes. Sein kosmisches BewuBt- 
sein ist eine ungeheure Steigerung und Klarung des All-Erlebnisses jenes Hymnensangers 
und Magiers. Aber kann man die Wurzel dieses Wonne-BewuBtseins, dieses Wonne- 
Kultes anderswo suchen als in den Pflanzerorgien, die in ihrer Wonne die Frucht- 
barkeit von Feldern, Mensch und Vieh gewdahrleistet sahen ? Die in der Wonne die All- 
macht sahen, die langst mythisch in Aphrodite, Astavte und Devi verk6rpert worden 
war ? Freilich findet man von der Géttin, der groBen Mutter, die fiir die griechischen 
-Mysterien und den Saktismus so wichtig war, in der Philosophie der Upanishaden 
keine Spur. 

Jener Liebeszauberer KUMARAHARITA hat u.a. einen Zauber erwahnt, durch 
den ein Mann nach dem Beischlaf die Schwangerschaft der Frau verhtiten kann *}. 
Das ist auffallend, denn sonst ist die Erlangung eines Sohnes der héchste Wunsch jedes 
Hindu. Handelt es sich hier nur um eine banale illegitime Beziehung oder um mehr ? 

Ein vaterloser Sohn einer Magd war- SATYAKAMA, ein an sich unbedeutender 
Denker der alten Upanishaden. Nur: Seine Mutter hie8 Jabala, und spater hieB eine 
Asketensekte recht wiisten (wenn auch nicht gerade erotisch ausschweifenden) Charakters 
die der Nachkommen der Jabala. Als einer der alten GroBen dieser Sekte wird 
SvETAKETU aufgefiihrt. Der aber war der traditionelle Lehrer der indischen Liebes- 
wissenschaft und wurde geriithmt, weil er die urtimliche Promiskuitat der Frauen ab- 
geschafft haben soll. Nun gab es in dieser seiner Zeit selbstverstandlich keine sagen- 
hafte Ur-Promiskuitat mehr. Wenn also jene Uberlieferung zu Recht bestehen soll, 
kann es sich nur um eine rituelle Promiskuitat gehandelt haben, wie sie spater fur den 
Saktismus bezeugt und fiir die prahistorischen Fruchtbarkeitskulte anzunehmen ist. 
So. méchte ich annehmen, daB auch SaATyAKAMaA, der Sohn der Jabala, seine Geburt 
einer solchen Orgie verdankte, und daB8 KUMARAHARITA seinen Verhttungszauber fur 
solche Falle gelehrt hat. Nun hei&t es, daB KuMARAHARITA sein Wissen mit UDDALAKA, 
dem Vater jenes SvETAKETU geteilt habe *” und anderseits bedeutet sein Name, von 
Kumara besessen ; Kumara aber war der Sohn Sivas. Der Name weist also wieder in 
die Sphare des Sivaismus, zu dem der spatere Saktismus gehért. 

Diese wenigen Andeutungen erlauben uns anzunehmen, daB es in der Zeit des 
SvETAKETU und SATYAKAMA, d.h. kurz nach YAJNAVALKYA, schon eine Art Saktismus 
gegeben hat. Damit ware gesagt, da® Saktismus sich ungefahr in dieser Zeit unter dem 
Einflu8 der Upanishadphilosophie, insbesondere der Erlésungsmystik des YAJNAVALKYA, 
aus primitivem Fruchtbarkeitsritualismus entwickelt, anderseits aber auf die Mystik 
der Wonne bei YAJNAVALKYA anregend gewirkt hat. Gerade YAJNAVALKYA hatte dann 
die Fruchtbarkeitsmagie vergeistigt und dadurch die Naivitat der alten Orgien zerstort. 
Die Promiskuitat wurde jetzt als Schande empfunden, und der Geheimkult des Saktis- 
mus begann, durchsetzt mit pantheistischen Erlésungsideologien. Insofern hangt die 
Geburt der indischen Erlésungsreligion mit jener pflanzerischen Ur-Erotik zusammen, 
wie auch Koppers meint. Neben den erotischen Orgien gab es asketische Enthalt- 
samkeit schon langst vor den Upanishaden. Aber YAJNAVALKYA war ein so groBer 
Weiser, daB er beide Extreme vermied: Er lehnte Asketismus ab **, aber auch naiven 
Hedonismus 44. Gerade er, der irdische Liebe ablehnte, betonte den Wonnecharakter 
der Erlésung, einer sozusagen platonischen, tberirdischen, objektlosen Wonne. Und 


diese Vorstellung blieb im Vedanta bis heute, 


40 Wahrend kurz vor ihm ein Aruna (ahnlich Jesaya) an ein Paradies mit ewigem 


Licht dachte. 
41 Brh. Up. VI, 4, 10. 
42 Tbs VI, ~4, 4. 
BST Dyed kgs ox bee 
BS Tp el Vere. 
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Im Saktismus aber finden sich noch im Mittelalter und heute Begriffe, die einer- 
seits den Zusammenhang mit den alten Upanishaden zeigen, anderseits helfen, die ab- 
strakten Begriffe der Upanishaden mit Blut zu fiillen 45: 

Das Leben der Saktas ist bis heute ziemlich geheim geblieben, aber es scheint, 
daB sich die Manner und Frauen in einem ,, Kreis“ versammelten, daB Fleisch und Wein 
genossen wurden, eine Frau nackt verehrt wurde und dann eine Orgie folgte. Das 
erinnert weitgehend an die ebenso geheimen und unerforschten Kulte der Kizilbasch 
und Aleviten im heutigen Kleinasien und dirfte ohne wesentliche Veranderung auf die 
prahistorische Weizenkultur ‘mit dem Weingenu6 und dem Kult einer Muttergottin 
zuriickgehen. In den Texten der Saktas aber wird all dies vergeistigt, gekochte Milch 
wird Wein genannt und statt Wein getrunken usw. usw. *° 

Die Weltschau dieser Sektierer aber ist ganz im Sinne des YAJNAVALKYA, nur 
ist sie theistischer. Wahrend jener von dem brahman als der Wonne sprach, ist sie 
jetzt das Wesen Siva’s, der Eingeweihte aber ist Siva selber und fihlt sich als Siva. 
Er soll sich also weder der Speise noch des Trankes enthalten, denn bei Askese wurde 
Gott mit leiden. So wird jede natirliche Funktion, wenn man sich seiner Gottnatur 
bewuBt ist, eine rituelle Handlung, ganz wie es jene alten Magier der Upanishaden vom 
Beischlaf gelehrt hatten. Die Vorstellung des einen mannweiblichen Gottes lebt in diesen 
Kreisen weiter 4” und ebenso die, daB der Eingeweihte das Selbst (Gott, Geist, das Abso- 
lute) genieBt #8, wie es ganz ahnlich SANATKUMARA nach YAJNAVALKYA beschrieben 
hatte #9. Der Eingeweihte empfindet sich als All ®® wie jener Beischlaf-Magier der 
Upanishad und YAJNAVALKyA. Er ist iiber Gut und Bése erhaben *4, wie es schon 
YAJNAVAKLYA gelehrt hatte. Das letzte Reale wird das ,,Volle“ genannt **, ein 
mystischer Begriff, den schon KAURAVYAYANIPUTRA in der Upanishad verwendet und 
verherrlicht hatte 5%. Liebe wird noch die Urmacht genannt, die die Weltschépfung 
begann *4, wie sie in jener rgvedischen Kosmogonie genannt worden war. YAJNAVALKYA 
aber hatte auch betont, daB im All-Einen die Kastenunterschiede aufh6ren, und dem- 
entsprechend werden auch Siidras zu den Kreisen der Saktas zugelassen **, ja auch 
die Bande der Familie fallen weg **, und auch das ist wieder in Ubereinstimmung mit 
YAJNAVALKYA. Hier haben sich also im Sektenleben Zige uralter Dorfgemeinschaft 
erhalten. Ahnliche Ziige aber haben sich anderseits in jenen indischen Volksfesten 
‘erhalten, die MEYER zu erschlieBen unternahm. 

Es soll nicht behauptet werden, da8 YAJNAVALKYA selber ein Sakta war. Aber 
er mu8 solchen Kreisen nahe gestanden haben, die noch die primitiven Orgien fort- 
fihrten, die von den orthodoxen, ritualistischen Brahmanen nicht anerkannt, daher 
geheim wurden, im Volke der Bauern ihren Riickhalt hatten und im Gegensatz zu den 
Opferbrahmanen ihr Ziel nicht in einem durch Riten zu erringenden Himmelsleben, 
sondern in einer Erlésung sahen, die zu beschreiben so schwer war und ist. Die kompli- 
zierte Wechselwirkung zwischen YAJNAVALKYA’s Erlésungsmystik und diesen Kreisen 
orgiastischer Sektierer ist aber leider mangels Quellen noch nicht im Einzelnen zu 
beschreiben. : 


WALTER RUBEN, Ankara. 


ae y tone Folgende nach JoHN Wooprorre, Shakti und Shakta, Madras - London 

46 586 ff. 

EA Ie 

48 Gimavama : 569. 

4° Chand. Up. VII, 25, 2. 

50 WOODROFFE, 388. 

51 584, 594. 

5° 395, 387: spiritual ether. 

BS Brhs Up, Vit 

54 WooDROFFFE, 394 f. 

ee 504, 532. 

148 ; vgl. GLasrnapp, a. a. O. 56 f.: Sdktas meist aus den nie 

RvuBEN, Indisches Mittelalter (Istanbuler Schriften 3, 1944) 139: Mysinegaetticn 
niederen Volke ; diese soziologische Seite ist noch unklarer als die ethnologische. 


to 
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Zur Frage der Vokaleinlagen und Fiillsel bei Gesangen primitiver Volksstamme. 
— P. WILHELM ScHMiIpT hat vor vierzig Jahren in einem Vortrag Uber Musik und 
-Gesange der Karesau-Papuas'“ den besonderen Sprachformen bei den Gesangen 
sein Augenmerk zugewendet und hiebei auf Nasalierungen, Verdopplungen, gewisse 
Parallelismen (Gleichheit der Anfangswérter zweier Verse bei Verschiedenheit der 
Endwéorter) und die ,,Zerstérung des Versrhythmus beim Gesang haufig durch Ein- 
schiebung eines Flick-o“ hingewiesen. Seine Feststellungen haben Widerhall gefunden ® 
und zur Aufdeckung mancher Parallelerscheinung bei. anderen Stammen gefiihrt *. 

Die vom Verfasser dieser Zeilen durchgefiihrte Behandlung der musikwissen- 
schaftlichen Phonogramme, die durch RupotF PécuH in den Jahren 1904-1906 in 
Neuguinea aufgenommen wurden‘, hatte sich im Rahmen ihrer Aufgabe u. a. auch 
mit Fragen des (den Ausfiithrenden selbst ibrigens unverstandlichen) Textes zu befas- 
sen. Zur Frage der Vokaleinlagen und Fiillsel wurden einige Vergleichsbeispiele 
zusammengestellt, die verschiedene interessante Hinweise bieten, die nicht als Zufal- 
ligkeiten abgetan werden k6onnen *. ’ 

P6cH meint zu dieser Frage : 

Einzelne Vokale und Fillsel dagegen, wie das AO oder JO usw., sind offenbar 
nur des Gesanges wegen da®.“ Dies trifft zweifellos fiir gewisse derartige Erschei- 
nungen zu. Vor allem dort, woes sich offenkundig um die Reduplizierung des Endvokales, 
zum Teil vielleicht auch dort, wo es sich um Bruchstiicke einzelner Textesworte handelt. 
Dagegen wird man Einlagen, welche weder mit den Textworten noch mit den (vor- 
angehenden) Endsilben (Endvokalen) Beziehungen haben, nicht ohneweiters unter diese 
Gruppe stellen kénnen. Ein anderer Hinweis gewinnt hier eine gewisse Bedeutung. 
POERADIEDJA und SOERIJADIRADJA ” haben festgestellt, da8 in sundanesischen Sprachen 
je nach der ,,Farbung“ der Endvokale (a, e, 1, 0, w usw.) eine geradezu_ ,,spektrale“ 
Bedeutungsanderung vor sich geht. Eine nahezu parallele Erscheinung ist an der Inter- 
jektion ha ha festzustellen, die itber he he nach hi hi zu den Charakter des Schelmischen 
oder Boshaften, nach der andern Seite aber bei ho ho den Charakter des Hemmenden 
und bei hu hu den des Schaurigen annimmt. Nicht, da8 schon eine ahnliche Erschei- 
nung vermutet werden kénnte, aber diese Beobachtungen zeigen, da8 mit der Vokal- 
farbe eine, wenn auch nicht (wort-) begriffliche, so doch erlebnis-inhaltliche Bedeutung 
verbunden sein kann und da8 wahrscheinlich vor allem bei Interjektionen gewisse 
Hinweise erwartet werden diirfen. 

Nun einige Beispiele (unter Eimschlu8 von iiberlieferten Interjektionen) : 


Mamberamo-Gebiet : Schrei ,,oje“ bei nachtlicher Kalte gleichzeitig mit dem 
Schlagen der Hande gegen den Korper e. 


Panara-, Donda-Tal: Trauergesang Dawe gumgum- »Hs singen ... alle 
dasselbe Motiv, aber eine feste Melodie ist schwer herauszuhoren, weil die Tonstufe 
der einzelnen Sanger stark variiert und sich oftmals mehr wie ein tiefstimmiges, brum- 
mendes Sprechen als ein Singen anhort. ... Doch werden auch hier, wie bei anderen 
Stammen, die Worte beim Singen nicht in ublicher Weise ausgesprochen, endigen viel- 
mehr stets auf einen Vokal, was als erster, tastender Versuch einer Reimbildung auf- 


1 Bericht tiber den III. KongreB der Internationalen Musikgesellschaft Wien 
25. bis 29. Mai 1909, Wien 1909, S. 297 f: 

2 Vel. z.B. gleich in der anschlieBenden Diskussion (a. a.O., S., 298). _ 

8 Vgl, z.B. J. Kunst, A Study on Papuan Music, Weltevreden 4931, S. 33 fi: 

4 Phonogramm-Archiv der Akademie der Wissenschaften in Wien, Nr. 355-378, 
505-517, 524-531, 535-537, 469-472, 476-480, 482-502. 

5 F. GRAEBNER, Methode der Ethnologie, Heidelberg 1911, S. 96. 

6 R. Pécu, Beobachtungen uber Sprache, Gesange und Tanze der Monumbo 
anlaBlich phonographischer Aufnahmen in Deutsch-Neu-Guinea (In der Zeit vom 28. Juli 
bis zum 24. November 1904), Mitt. d. Anthr. Ges: Wien 1905, S. 234. | 3 

7 R. PoERADIREDJY und M. SOERIJADIRADKJA, Bijdrage tot de kennis der Soen- 
daneesche taal, Handelingen van het Eerste Congres voor Taal-, Land-en Volkenkunde 
van Java, Solo 1919, S. 400 (405) nach J. Kunst, De Toonkunst van Java, 1. Teil, 
S. 22 f. (Anm. 1), ’s- Gravenhage 1934. - 

8 M. MoszkKowskI, Ins unerforschte Neuguinea, Berlin 4928; S. 38. 
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zufassen ist. Auch der Melodik wegen pflegt man die Worte stets auf einen Vokal 
auslaufen zu lassen. — Von Interesse ist weiterhin, daB der monotone Gesang von 
Zeit zu Zeit plétzlich einen anderen Charakter annimmt, d.h. in den Dawé gingin 
iibergeht und man einige Male ,,yawa eh-a! yawa oh-a! zu singen pflegt. *“ 

Gesang yawa eh-a: ,Der Vorsinger singt wiederum, aber in etwas langsamerem 
Tempo (ca. 40 Mal per Minute) E-C, E-C usw., wahrend die anderen singen: yawa 
eh-a! yawa oh-a yawa eh-a usf.“ Ahnlich der Gesang ,,wo wo“ und ,,won-won. ee 

+. Jedesmal wenn ein Baum zu Fall gebracht wurde oder eine Arbeit die 
Anspannung gemeinsamer Krafte erfordert oder wenn man abends nach vollendeter 
Arbeit ins Dorf zuriickkehrt, ertént der durchdringende Ruf ehd! ehd! eho! Leider 
schenkte ich ihm zu wenig Aufmerksamkeit, glaubte auch nichts besonderes an ihm ~ 
zu finden, bis ich spater auf dem Riickweg nach dem Doorman-Top einen Vogel 
genau in derselben Weise rufen hdérte, wie es die Papua zu tun pflegen. Es ist also 
nicht ausgeschlossen, daB sie den Ruf dem Vogel abgelauscht haben. < 


Berlinhafen-Gebiet : in Geséngen der Mos aleo-Tanzer 0 0 0 mit drohendem 
oder bedauerndem Charakter 1}. e- 


Karesau: Jiinglingsweihe, bei Aufhéren des Seh- und Redeverbotes, die Manner : 
ha ha (in der Bedeutung : es ist zu Ende), Antwort der Knaben: ho ho ... ho hu, die 
Silbe hu jedesmal etwas hdher 12, Gegen Schlu8 nach Anrufung Wwunekau’s, vor der 
Fleischverteilung : wo o 0, wo 0 0}. 


Monumbo: K&anguruhtanz: 0 damid arutschaway 
vunaé arutschawar 
vunaé arukegége urukogogo 
avukegége e e 
movandiambd o jo-a-e-je-e-e-0-0-o0 ™. 


Astrolabe-Bai: ,,... da8 die Tamol-Burschen, wenn sie eim solches Gerat 
(namlich Tanzschwert, -schild oder -speer, d. V.) in die Hand bekommen ... nach 
der Melodie des Liedes ,,uritscho aj aj aj aj zu tanzen beginnen. }** 


Finschhafen: Balum-Fest : 
a) nach SCHELLONG (1889): bei der Beschneidungszeremonie : hi hi hi hi, die 
Paten hoichoo'* im Rahmen der Gesamtfeier : e jo ja 00 17 ; 
b) nach LEHNER (1935): Bukaua (Hiiongolf). 
Balum-Gesang : ij0 wae ja oo 
wae ja oo }8, 


Vgl. hiemit weiters HaGen ': ,,Die Concerte werden sorgfaltig eingeiibt. 
einer sang den Rhythmus vor: 6 hijé hijé ahd hohd — ahd, bis jeder den Takt 
gefunden hatte.“ 


: ® P. Wirz, Anthropologische und ethnologische Ergebnisse der Central-Neu- 
guinea-Expedition 1921-22, Nova Guinea, XVI. Leiden 1924, S. 114f. 
= Pi Wirz, <a. a. On Sy 420: : 
P. A. Purr, Skizzen und Bilder aus der Siidsee-Missi St issions- 
Bote Lhe 165-167, speziell, S. 166. oe a eee 
. W. Scumipt, Die geheime Jiinglingsweihe der Karesau-Insul Deutsch 
Neu-Guinea. Nach Mitteilungen des K - i Pewiatads-Pritaie 
(ARIER SMa cet ey g aresau-Insulaners ‘Bonifaz Tamatai Pritak, 
~ P. W. Scumipt, a.a.O., S. 1056. 
Z Hig ork SH? Sans Nr. 363 (Aufnahme R. Pécn). 
. » PIRO -W, SEMAYER, Beschreibender Catalog der ethnographischen Samm- 
lung Lupwic Biro’s aus Deutsch-Neu-Guinea (Astrolabe-Bai). Budapest 904 -S.igonie 


6.O. SCHELLONG, Das B i 
Hthnol, 1880, § 164, 19h ee OCH Gegend: Figseh batons; ater Ameya 


1” O, SCHELLONG, ibid., S. 148. 


18 St, LEHNER, Th : 
Oteahtanrcaes =. elas e Balum cult of the Bukaua of Huon Gulf, New Guinea. 


19 B. Hacen, Unter den Papua’s in Deutsch-Neu-Guinea (1899), 5: 187. 
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Nassau-Gebirge: (Dem) ,,ajé“ = ancestors 2°, 


Quellgebiet Sepik-Fly: beim Tanz: ,,This is accompanied by-a few words of a 
song, endlessly repeated, or by a continuous yop yop yop and the beating of drums 21.“ 


Kwoma: ,sung during one of the final stages in house-building, roofing“ : 
a-0 Wa, a-ao-0-0-0 2”, 


Gende: beim Negeringeri-Tanz: helop helopa®. 


Quellgebiet Ramu: Peace ceremony: ,,All actions take place to the chant of 
ho ho ho ho**“, 


Aus diesen Beispielen ergeben sich einige Uberlegungen : 


1. Beim Balum-Gesang fallt folgende Parallele auf: 
Finschhafen, 1889: e jo ja 00 
Bukaua, 1935: Jo wae ja 0 O 


also trotz des nahezu 50jahrigen Zwischenraumes und der verschiedenen Quelle eine 
weitgehende Konstanz! Vergleicht man damit HaGEN (a. a. O.). 
6 hijd hijd ahd hohd 
(Balum :) jo wae ja 0 oO 
bzw. @ Jo ja oo 


so ist ein ahnlicher Kern erkennbar. 

(Hiebei ist auf die eigenartige Aufgabe hinzuweisen, die dem Gesang zukommt : 
den gleichen Rhythmus in Flu8 zu bringen ; sollte der Vorsanger auf einen, auch den 
anderen gut bekannten kultischen Gesang gegriffen Haben ?) 

2. Vergleicht man das ha ha, bzw. ho ho... hu der Jinglingsweihe auf Karesau 
mit dem hi hi, bzw. hoicho von der Beschneidung im Balum-Fest — in beiden Fallen 
auf zwei Gruppen verteilt —, so fallt die Aspirierung auf, wie bei gewissen Tanzge- 
sangen die Verbindung mit einem j-bzw. y-Laut eimtritt. Es ware zu untersuchen, 
wie weit solche Erscheinungen sprachbedingt sind. : 

3. Vielfach erscheint der Vokal o dort, wo es sich um einen Abschlu8, ein 
Vollendung handelt (Kwoma, Ramu-Quellgebiet, Karesau-Jiinglingsweihe SchluB- 
zeremonie, iibrigens auch im eho-Beispiel von Wirz). Solche Momente weisen auf eine 
gewisse Konstanz und auf eine mehr oder weniger typische Bedeutung der lautlichen 
Bildung hin. 

Hinsichtlich des Ursprunges stellt Wirz die Vermutung auf, daB das ,,eho!“ 
eine Nachahmung einer Vogelstimme sein konnte. Naturimitatorische Vorwiirfe liegen 
auch manchen Gesdngen zugrunde®®, Die Angabe von Kunst, wonach das _,,ajé“ 
der Dem ,Ahne“ bedeutet, legt die Annahme nahe, daB bei Wanderungen von 
Gesangen — Belege derartiger Wanderungen liegen vor 2® — solche Wérter nicht mehr 


20 J. Kunst, A Study on Papuan Music, S. 53 (Notenbeispiele). 

21 WALLACE KIENZLE und STUART CAMPBELL, Notes on the natives of the Fly 
and Sepik River-Headwaters. Oceania 1938, S. 473. : 

22 JoHN W. WHITING und STEPHEN W. REED, Kwoma culture, Report on field 
work. in the Mandated Territory of New Guinea. Oceania 1938, Seek Bie « 

- 23 Pp. H. AUFENANGER und G, HéLTKER, Die Gende in Zentral-Neuguinea, Vom 
Leben und Denken eines Papuastammes im Bismarkgebirge. Wien-Mddling 1940, 
= mt T. G. Arrcuison, Peace ceremony as performed by the natives of the Ramu 
Headwaters, Central New Guinea, Oceania 1935/36, S. 479. 

25 W. DANCKERT, Musikwissenschaft und Kulturkreislehre, Anthropos 1937, S. 7. 
__ W. Grar, Zur Spieltechnik und Spielweise von Zeremonialfléten von der Nordkiste 
Neuguineas, Arch, f. Volkerk. II, 1947 (mit Korr. Bd. III), S. 90. 2 

26 7 B. NEVERMANN, Die Je-nan, Baessler Archiv 1942, XOX Vesktitwes-455 Sak Oe. 
—. M. ScuNEIDER, Uber wortliche und gestaltmaBige Uberlieferung wandernder Melo- 
dien, Arch. f. Musikforschung 1938, S. 363 ff. — Cu. S. Myers, Music in Reports of 
the Cambridge Anthropological Expedeiton to Torres Straits IV, 1943.0 S5,238.4— 
Marcaret Meap, The Mountain Arapesh I. An Importing Culture, Anthropological 
Papers of the American Museum of Natural History XXXVI/III (1938), z. Bi oye 
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verstanden werden und — gerade. vielleicht durch den interjektionsahnlichen Bau 
begiinstigt — dem Zersingen anheim fallen. Das ooo bei den Mos aleo-Gesangen 
(z.B. ,,Regen fallt, 000! Mos aleo Kokosniisse gegessen 000! Mos aleo ooo! Geister- 
krieg 000") hat gewiB sehr viel vom Charakter einer Interjektion. 

Das Monumbo-Beispiel zeigt neben den von PécH *” erwahnten lautlichen Ver- 
anderungen an einzelnen Wortern (,,avukegége” — ,urukogog)), die tibrigens ein abn- 
liches Problem anschneiden, recht deutlich die beiden Rollen, die in formaler Hinsicht 
den Vokaleinlagen zufallen kénnen. Die beiden e e nach ,»avukegége’ werden wohl 
als Reduplizierung zu deuten sein, keineswegs aber die Vokalreihe 0 j0-a-e-je-e-e-0-0-0, 
die auf ,,movandiambd“ folgt. Diese Vokalreihe zeigt aber eine recht schone Gliederung : 
0 — jo-a-e — je-e-e — 0-0-0, zwischen zwei o liegen zwei ahnliche Vokalgruppen, beide 
mit einem j-Laut beginnend, die erste Gruppe vom o (der gleiche Laut wie am Beginn 
der Vokalreihe) iiber a zum e, somit jeweils zum nachst helleren Vokal ubergehend, 
die zweite auf e verweilend. Formal wurde also an dieser Vokalreihe entschieden 
gestaltet, genau so wie an der Melodie, die bei der Analyse des dreimal gebrachten 
Motives eine feine naturimitatorische Ausbildung zeigt, welche die Wesensart des scheuen 
Kanguruh sehr gut charakterisiert. Bei einem australischen Kanguruhtanz mit frap- 
pant abnlicher Tonfolge 


Phon.Nr.363 965-090 — yp > as ee eer res Dee 
on.Nr. h i= — = = -_¢ _@* @# 9° @ 
(R. Pécn) = aa | Z 


ison, Sa Jog elds od dd 


| 
Port ares eee r 
Jackson 28 6? oe <r = ie : 
(1817-20) | | 
oe @- @- @- 


ist eine so feine Zisilierung nicht erkennbar bis auf das gleichsam mit einem Absprung 


(Rhythmisierung d: By ) herbeigeftihrte Erreichen der Schlu8note. Leider teilt 


FREYCINET zu dieser Probe keinen Text mit, soda8 ein Vergleich in dieser Hinsicht 
nicht stattfinden kann. 

Diese auf enges Gebiet beschrankten Uberlegungen ?* sind nur eine Anmerkung 
zur verschieden angeschnittenen Frage der ,,sinnlosen Silben“ °°, die interessante, tief 
an die (formalen und psychologischen) Wurzeln der Gestaltung greifende Hinweise 
erwarten 1a48t, soweit ausfiihrliches Material der Feldforschung vorliegt. 


WALTER GRaF, Wien. 


eta ee OCH gas ds Oreo eas 

*8 L. DE FREYCINET, Voyage autour du monde, 1817-20. Paris 1839, S. 775 
vgl. Kart Hacen, Uber die Musik einiger Naturvélker (Australier, Melanesier, Poly- 
nesier) Inaugural-Diss. Jena, Hamburg 1892, S. III/Nr. 2. 

*» T. LentisaLo hat z. B. in ,,Beobachtungen tber die Jodler“ (Journ. Soc. Fin.- 
Ougr. 48/1936-37, S.17 ff. — freundlicher Hinweis von Herrn Dr. E. EMSHEIMER, 
Stockholm) das HO HO HO bei einigen Vélkern verfolgt, wozu u. a. die interessante 
Deutung der Delawaren (s. P. W. Scumipt, Ursprung der Gottesidee II, S. 433 f.) an- 
gefiigt werden kann. 

89 F. DeNsmMorE, The Use of Meaningless Syllables-in Indian Songs, Americ. 
Anthropologist 45/1943, S. 160-162 (freundlicher Hinweis von Herrn Doz. Dr. J. HAEKEL, 
Wien). — R. Lacu, Das Konstruktionsprinzip der Wiederholung in Musik, Sprache 
und Literatur, Sitz.-Ber. Akad. Wiss. Wien, Phil.-hist, Kl. Bd. 202) ADhe 252 4 tate 
E. M. v. Horngostet, Die Entstehung des Jodelns, Ber. Musikw. Kongr. Basel 
Leipzig 1925, S. 209 — u.a.m, 
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Wandel des Weltbildes. (Zu den neuesten Arbeiten von ALBERT MITTERER.) | — 
In den Schépfungsmythen haben die verschiedensten Vélker ihr Weltbild gebaut. 
Hierin wird ihre Ansicht iber den Ursprung der Welt und der Menschen ersichtlich. 
Die Alteren Vélker erzahlen in ihren Uberlieferungen, wie das Héchste Wesen die Welt 
und die Lebewesen erschaffen. Ihre kindlich naive Phantasie hat die Schépfermacht 
und Schodpferlust des Héchsten Wesens oft recht farbenprachtig ausgestattet. Solche 
Mythen sind nicht nur bei den Primitiven verbreitet, sondern haben sich auch bei 
Kulturvélkern erhalten. Im Anfange der Hochkultur unterscheiden die Geschichts- 
schreiber nicht zwischen Mythus und eigentlicher Geschichte ihres Landes, Durch 
Mythologisierung wird Geschichte zum Mythus, durch Rationalisierung wird Mythus 
zur Geschichte. 

Die groBen griechischen Mythenstoffe gehen in die mykenische Zeit und von 
dort noch weiter zuriick. Homer hat sie in sehr reicher Entwicklung erhalten. Die 
Gelehrten der hellenistischen Zeit gestalteten eine Gétter- und Heroengeschichte, die 
mit der Weltschépfung anfangt, Entstehung und Taten ihrer Gétter und Helden schil- 
dert, den Ursprung des Menschen und die Herkunft der Kulturgiiter erzahlt. Es ist 
ein Kompendium der griechischen Religion, Philosophie und Naturwissenschaft, die 
noch eng verbunden und nicht sduberlich getrennt sind, Diesen Philosophen erschien 
die Natur von géttlichen Kraften durchwaltet. Sie knipften an die kosmogonischen 
Mythen an und fragten nach den natiirlichen Ursachen und Entstehungsgrinden. Diese 
Philosophen waren so vielfach Theologen, welche alte Traditionen fortsetzten. Viel- 
_ leicht ist die griechische Philosophie in religiosen Schulgemeinschaften, in ,,Mysterien- 
zirkeln“, entstanden. Tatsachlich sind in Griechenland ‘Philosophie und Naturwissen- 
schaft mit Religion und Mystik meist vermischt. Auch als die Gelehrten den Schritt 
vom Mythos zum Logos gemacht, blieb in ihrem Denken Mythisches und Rationales 
verbunden. 

Hesiop gestaltete seine ,,Theogonie”, die erste Schépfungsgeschichte der grie- 
chischen Literatur, zu einer Kosmogonie und umrif ein philosophisches Grundproblem, 
die Frage nach dem Anfang der Welt und der Gotter. Hier setzt schon deutlich die 
philosophische kosmologische Spekulation ein. Die Art der Hervorbringung war eine 
Urzeugung, die aus drei Prinzipien alles erzeugte. In dieser Spekulation des HEsiop 
wird der Weg der Naturphilosophie deutlich sichtbar und wird auch die Menschheits- 
geschichte begrindet. THALES wurde der eigentliche Begriinder der Naturphilosophie. 
Die Philosophen fragen nun nicht mehr nach der Urschépfung, sondern nach dem 
schon immer bestehenden Urstoff, als dessen Wesen THALES das Wasser annahm. 
ANAXAGORAS setzte an Stelle der vier Elemente eine unendliche Anzahl von Atomen, 
hielt die bisher als géttlich angesehenen Himmelsk6rper fiir gliihende Steinmassen und 
verfliichtigte durch seine natirliche Welterklarung die athenischen Gétter zu allego- 
rischen Gestalten. Auch Demoxrit sucht die Seele unter den Atomen, die von Ewig- 
keit her Selbstbewegung besitze und durch ihre Eigenbewegung den Kérper bewege. 
Diese Naturphilosophie wird auch von ARISTOTELES weitergefiihrt. Nach ihm ist der 
Urstoff ewig, unerschaffen und unverganglich. Aus ihm wurde durch eine Bewegungs- 
theorie die Welt erzeugt — nicht erschaffen — ; Gott ist kein Schépfer, sondern nur 
der erste Beweger, der erste Erzeuger. In diesem Weltbild gibt es keine Schépfung 
und keine Entwicklung. Wir sehen, wie sich das Weltbild von HomMER bis ARISTOTELES 
fundamental gewandelt hat: statt Schépfer und Schépfung besteht nun Beweger und 


1 Die Zeugung der Organismen, insbesondere des Menschen, nach dem Welt- 
bild des hl. Thomas von Aquin und dem der Gegenwart. (Wandel des Weltbildes von 
Thomas auf heute. III.) 240 SS. in 8°. Mit 17 Abbildungen. Wien 1947. Preis: 
0 760-2 — sir. 19-60. 
es nelitaechntt und Gattenschaft nach dem Weltbild des hl. Thomas von Aquin 
und dem der Gegenwart. (Wandel des Weltbildes von Thomas auf heute. IV.) 160 SS. 
in 8°, Mit 10 Abbiidungen. Wien 1949. Preis: 6.5. 31.40, sfr. 13.60. (Beide Werke 
im Verlag HERDER, Wien I., Wollzeile 33.) Frithere Arbeiten des Verfassers zum 
gleichen Thema sind in der Einleitung der beiden Werke angefiihrt.. Vgl. auch 
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Bewegung der ewig bestehenden, unerschaffenen Materie. “Seiner- datucwnsscasshaa 
lichen Erzeugungs- und Bewegungstheorie war darum auch ein biblischer Schépfergott 
unbekannt. Was fiir den Makrokosmos, die Welt, galt, war auch fir den Mikrokosmos, 
den Menschen, maBgebend. Ein Satz des Aristoteles lautet : ,,Den Menschen erzeugen 
die Sonne und der Mensch“ (Physik). So vollendete ARISTOTELES nach seiner natur- 
wissenschaftlichen Erkenntnis das neue griechische Weltbild, das etwa 2000 Jahre 
in Geltung bleiben sollte. 

Tuomas von Aguin hat als iberzeugter ARISTOTELES-Anhanger die Naturwissen- 
schaften und die Naturphilosophie des Stagiriten ibernommen. Damals gab es noch 
nichts Besseres. Hier setzen nun die emsigen Arbeiten von MITTERER ein. In meister- 
haften Darlegungen legt er das aristotelisch-thomasische Bewegungs-Erzeugungswelt- 
bild dar und stellt es dem Schépfungs- und Entwicklungsweltbild gegenuber, das vor 
allem durch die moderne Naturwissenschaft geformt wird. Tuomas folgte hierin den 
natiirlichen Wissenschaften des ARISTOTELES. Von der Offenbarungswissenschaft, der 
Theologie, her kannte er natiirlich den Schépfergott, die Zeitlichkeit alles Geschafienen 
und lehnte die ewige Materie ab, obwohl er eine solche Méglichkeit zulieB. Seine 
Naturwissenschaft ist jedoch die aristotelische Erzeugungswissenschaft. Das zeigt sich 
vor allem auf dem Teilgebiet der Biologie, die THomas als Erzeugungsbiologie auf- 
faBt. So vertritt er die Urzeugung, nach welcher leblose Himmelskérper aus leblosen 
Stoffen lebende Organismen hervorbringen sollen. Auch der AQUINATE sagt: ,,Den 
Menschen erzeugt die Sonne und der Mensch.“ (Phys. 2, 4, 10.) 

Da hierbei der Erzeuger, die Sonne, raumlich héher liegt als das Erzeugte, wird - 
dies die vertikal-simultane Erzeugung genannt im Gegensatz zur horizontal-sukzessiven, 
in der z.B. der Vater den Sohn zeugt (1947, 136 ff.). Beide Erzeugungsreihen -sind 
aber miteinander verkoppelt, und zwar so, daB die erste ohne die zweite, die zweite 
aber nie ohne die erste méglich ist. 

Die’ moderne Naturwissenschaft zeigt nun, da8 es keine anorganischen, un- — 
erzeugten Himmelsk6rper gibt, die aus anorganischen Stoffen organische Wesen erzeugen 
kénnen, Die Himmelskérper bestehen aus denselben Elementen wie die Erdk6rper 
und sind auf dieselbe Weise wie die letzteren entstanden. Sie kénnen darum auch 
nicht die aristotelisch-thomasische Funktion haben, da8 Gott und die Geister mittels 
unerzeugter Himmelskérper die Dinge der Erde durch Erzeugung bewirken. Dies legt 
MITTERER ausfihrlich dar in ,,Erzeugungs- und Entwicklungsgeschichte der Organis- 
men im allgemeinen“ (1. Kap.), ,,Erzeugungs- und Entwicklungsgeschichte des Men- 
schen™ (2. Kap.), (1947) und ,,Stammelternschaft“ (1. Kap.), ,,Die Treuelternschaft 
der Stammeltern“ (2. Kap.), ,,Das Naturrecht der Treuelternschaft und Gattenschaft“ 
(3. Kap.) (1949). 

Die Naturwissenschaft und Naturphilosophie des ARISTOTELES ist durch die 
moderne Wissenschaft tiberholt, nicht jedoch der Schépfer und seine Schépfung. ,,Aus- 
geschaltet war [durch die moderne Naturwissenschaft M.H.] nicht Gott und nicht 
die Schépfung, sondern eine naturwissenschaftliche Erzeugungstheorie des ARISTOTELES, 
die urspriinglich den biblischen Schépfungsgedanken gar nicht kannte. Die Frage war 
somit nicht, ob es einen Gott gab und ob er die Welt schuf und erhalt, sondern die 
Frage lautete, ob diese seine Welt von Natur aus so war, wie die Erzeugungstheorie 
sie dachte, oder so wie die Erzeugungstheorie wollte“ (16.1947, 40)% 

Es geht darum nicht an, die aristotelisch-thomasische Naturphilosophie den 
Ergebnissen der modernen Naturwissenschaft entsprechend etwas zurechtzubiegen. — 
(Der Nachdruck liegt immer auf Natur, nicht auf Philosophie als solcher.) — Es liegen 
eben konstitutionelle Unterschiede vor, die in der Wesensverschiedenheit der alten 
und der modernen Naturwissenschaft begriindet sind. Die Naturphilosophie hat aber 
als Voraussetzung und Erkenntnisquelle die Naturwissenschaft. Ist letztere strukturell 
eine andere geworden, dann muB8 auch erstere eine andere werden. , War [durch die 
moderne N aturphilosophie M. H.] Gott als Erzeuger ausgeschaltet, so war er umsomehr 
- Schépfer emngeschaltet. Denn er hat der Welt bei der Schépfung konstitutionelle 

Inge mitgegeben (konstitutionelles Bewegtsein, Anderswerden und Werden), die er 
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ihr nach Thomasischer Schépfungslehre nicht mitgebenen hatte und deren erzeugungs- 
theoretische Seiten- und Ersatzstiicke er infolgedessen als Beweger und Erzeuger nach- 
tragen mu8te. Man wird schwerlich begriinden kénnen, da dieser Gottesbegriff 
annehmbarer sei als jener“ (1. c. 40). 

MITTERER gebuhrt das groBe Verdienst, seine Lebensarbeit der dringlichen Auf- 
gabe gewidmet zu haben, die Naturphilosophie den Ergebnissen der modernen Natur- 
wissenschaft entsprechend auszubauen. Dies geschieht ganz im Geiste des THomMaAs 
von AQuiN, welcher der aufgeschlossenste und weitblickendste Gelehrte seiner Zeit 
war und dem Stand der damaligen Naturerkenntnis entsprechend seine Naturphilo- 
sophie ausbaute, auch auf die Gefahr hin, von einer allzu konservativen Richtung ver- 
ketzert zu werden. Dies tritt wohl am deutlichsten in seiner Anthropologie: zutage. 
(Hier ist Anthropologie in des Wortes weiter Bedeutung zu verstehen, also auch 
Menschenbiologie, Psychologie etc.) Deshalb sind diese Untersuchungen wichtig fur 
das Weltbild in seiner Gesamtheit. ; 

P. Matruias HERMANNS, S. V.-D. 


_ Neue Zielsetzungen der Anthropologie in Deutschland. — Auf ihrer ersten Nach- 
kriegstagung in Weinheim (14.-18. September 1948) verwahrten sich die dort ver- 
sammelten deutschen Anthropologen gegen den gelegentlich vorgebrachten Vorwurf, 
da® die deutsche Wissenschaft als solche und besonders die Rassenkunde einen Anteil 
oder gar Schuld an den Uberspitzungen der nazistischen Rassenlehre habe. Nur vollige 
Unkenntnis kénne dies behaupten. Gerade das Gegenteil trafe zu. Denn die wissen- 
schaftliche Rassenkunde als Teil der Lebensforschung am Menschen, der Anthropo- 
logie, war in der vornazistischen Zeit das Stiefkind des akademischen Unterrichts 
gewesen, Kein Lehrer und kein Arzt war uber die biologischen und psychologischen 
Fragen, die den Menschen selbst betreffen, hinreichend unterrichtet, kein Examen 
forderte die Kenntnis des wichtigsten Gegenstandes fiir den Menschen, namlich des 
Menschen selbst, und die Anthropologie war neben ihren beiden Nachbarbiologien 
Botanik und Zoologie kaum beriicksichtigt. Das hat sich bitter geracht. 

Nicht aus Rassenkunde und Rassenwissen, sondern aus dem Ras- 
senunwissen hat sich der Rassenwahnentwickelt. Die Schuld liegt bei denen, 
die das Wissen um Mensch und Rasse fiir unwichtig hielten und wilden Spekulationen - 
Tiir und Tor 6ffneten und heute noch’ offen halten wollen. 

Die Unwissenheit um alle Fragen, die den Menschen angehen, miisse daher, so 
wurde gesagt, verschwinden. Sichere Fundamente bietet die ungemein materialreiche 
und ergebnisreiche Forschung am Menschen, wie sie die moderne ganzheitliche Anthro- 
pologie nach Uberwindung von Schidelkunde und messenden und genetischen Ein- 
seitigkeiten in einer groBen und vergleichenden Biologie der Menschheit entwickelt 
hat. An die Seite der alteren Biologien der Pflanzen und Tiere gehére daher die 
Biologie des Menschen, der fiir sich selbst gewi8 nicht weniger wichtig als Tiere 
und Pflanzen sei. Kein Mediziner, kein Lehrer kann ohne Kenntnis der Biologie des 
Menschen von einer Abgerundetheit seiner Ausbildung sprechen. Und nur dann wird 
auch die verderbliche Unwissenheit des verhangnisvollen Jahrzwélfts iberwunden sein, 
wenn tber Lehrer und Arzte in den breiten Schichten des Volkes die Klarheit des 
Wissens den Verirrungen des Unwissens entgegentritt. 

Die Ideen des Rassenwahns werden endgiltig nur dann iberwunden werden, 
wenn bessere und gréBere Ideen an ihre Stelle treten. Und gerade im Kreise der 
anthropologischen Wissenschaften hat sich, aus der Fille des geistigen Materials der 
modernen ganzheitlichen Menschforschung, die neue Biophilosophie des Mensch- 
heitsgedankens entwickelt. Er ist wichtig genug fur unsere Tage. Der Mensch- 
heitsgedanke soll den Rassenwahn itiberwinden, und das reiche und klare 
Wissen der humanen Biologie ist die gegebene und sichere Grundlage des modernen 
Humanismus. 


) 
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Was jeder Mensch fihlt — die Bedeutung des Menschen fiir den Menschen — 
darf nicht politischen Eiferern und popularen Spekulationen uberlassen bleiben, sondern 
muB in die Wissenschaft und das Lehren des Abendlandes eingebaut werden. Was 
friiher aus lauter Selbstverstandlichkeit tibersehen wurde, mu8 heute aus auBerster 
Notwendigkeit nachgeholt werden. Damit werden Natur- und Geisteswissenschaften 
lebendig verbunden, und aus sachlichem Wissen wachst die sittliche Forderung naturlich 
heraus. Daher, so wurde gesagt, gehdrt die dritte Biologie, die umfassende Lebens- 
forschung vom Menschen, an jede Universitat und mu8 im Examensbetrieb fest 
verankert werden. 

Die neue Deutsche Gesellschaft fiir Anthropologie, die in Weinheim 
von dem Mainzer (friher Breslauer) Universitatsprofessor und Forschungsreisenden 
Dr. h. c. Econ Frur. v. EICKSTEDT am 15. September gegriindet wurde, und zu deren 
erstem Vorsitzenden dieser (neben den Professoren Just und SCHWIDETZKY) gewahlt 
worden war, nahm daher nach einem Vortrag ihres Vorsitzenden eine Resolution an, 
nach der die Kultusministerien der deutschen Lander auf die Bedeutung der biolo- 
gischen Forschung am Menschen ftir Unterricht und Erziehung hingewiesen werden 
sollen und zur Beseitigung der verhangnisvollen Versaumnisse der Vergangenheit 
aufgefordert werden. Nichts Wichtigeres gibt es fir den Menschen, als die Kenntnis 


des Menschen selbst. 
Zum Organ der Gesellschaft wurde ,,Homo: internationale Zeitschrift fiir 


menschliche Biologie“ gewahlt, die mit. Aufsatzen aus allen Landern und umfang- _ 


re.chem Referaten- und Nachrichtenteil fiir die neuen Bestrebungen eintreten soll. 


E, 
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Europa und Allgemeines. 


Zur Anthropogeographie (CHARLES 
BIERMANN). — Der Begrinder der An- 
thropogeographie, Fr. Ratzer (f 1904), 
betonte zwar grundsatzlich, da der 
Mensch der Natur teils aktiv, teils passiv 
gegenibersteht, studierte aber doch fast 
nur den Einflu8 der Natur auf den 
Menschen und seine Geschichte. Auch 
der Begriinder der franzésischen geogra- 
phischen Schule, PauL VIDAL DE LA 
BLAcHE (+ 1918) konnte sich, trotz seiner 
historischen Vorbildung, noch nicht ge- 
niigend von einer mehr naturwissen- 
schaftlichen Auffassung frei machen. Da- 
gegen legte sein Schiiler JEAN BRUNHES 
(+ 1930) zum erstenmal den Hauptakzent 
auf das aktive Verhalten des Menschen 
gegentiber der Naturumgebung und un- 
tersuchte vor allem die durch den Men- 
schen bewirkten Veranderungen der Erd- 
oberflache. Er blieb aber auch noch all- 
zusehr bei der Beschreibung und Klassi- 
fikation der materiellen Veranderungen 
stehen. Da jedoch die Art und Weise, 
wie der Mensch die natiirlichen Gegeben- 
heiten ausnutzt, teilweise von ideolo- 
gischen Voraussetzungen abhangt, ist in 
der Anthropogeographie in Zukunft der 
psychologische Faktor noch starker zu 
beriicksichtigen. (Alma Mater [Genéve] 
No. 7 [1945], 183-192.) 


Entstehungs- und Lebensbedingungen 
der Hochkulturen (ALEXANDER RUsTow),. 
— Jede Hochkultur setzt eine weit- 
gehende Arbeitsteilung und Spezialisie- 
rung und deshalb groBe einheitliche Be- 
volkerungen voraus. , Hine hinreichend 
preite soziologische Grundflache fiir den 
Aufbau von Hochkulturen ist erst ge- 
schaffen worden durch den weltgeschicht- 
lichen Vorgang der Uberschichtung.* 


Europe and General. 


Notes on Anthropogeography (CHARLES 
BIERMANN). — Although the founder of 
anthropogeography, FR. RATZEL (7 1904), 
never failed to stress in principle that 
man’s reactions to natural environment 
are active as well as passive, yet he 
himself confined his studies almost enti- 
rely to the influence of nature upon man 
and his historical development. The 
founder of the French geographical 
school, PAUL VIDAL DE LA BLACHE 
(t+ 1918), in spite of his historical train- 
ing, was also not yet able to free him- 
self sufficiently from the conception that 
his task lay predominantly in the field 
of natural science. His disciple, JEAN 
BrRUNHES (+ 1930), however, took another 
view ; he was the first to lay the main 
stress on man’s active relation to natural 
environment and to devote particular 
attention to the changes on the surface 
of the globe that have been brought 
about by man. He, too, however, did not 
go beyond mere description and classi- 
fication of material changes. In future 
the psychological factor will also have 
to be taken into consideration, because 
the way in which man utilizes given 
natural conditions depends in part on 
his ideological attitude. (Alma Mater 
[Geneva] No. 7 [1945], 183-192.) 


Conditions necessary to the Rise and 
Continuance of Civilizations (ALEXANDER 
Ristow). — Civilization presupposes 
fully developed division of labour and a 
high degree of specialization, which is 
only possible where there are large uni- 
form population groups. It was the pro- 
cess of social stratification, that important 
step in the general history of mankind, 
which first created a sufficiently broad 


ore 
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,,Die iberschichtbare Unterschicht war 
das Bauerntum, das erst aus der nach- 
steinzeitlichen Synthese zwischen sud- 
asiatischem Spatpflanzertum und zentral- 
asiatischem Rinderhirtentum entstand. 
Und die iiberlagerungsfahige Oberschicht 
war das Hirtenkriegertum, dessen GroB- 
herdentierzucht sich wahrend der letzten 
Eiszeit in der zentralasiatischen Isolie- 
rung entwickelt hatte, das aber erst nach 
der Eiszeit die Technik des Fahrens und 
Reitens ausbilden konnte, die ihm die 
notige militarische Uberlegenheit sicher- 
te“ (S. 403). Damit wird verstandlich, 
daB Hochkulturen erst so spat in der 
Menschheitsgeschichte entstehen konn- 
ten. Die Bedingungen fur das Fortleben 
der Hochkulturen sind : 1. Erhaltung der 
Grund flachenbreite ; 2. Bildung von Stad- 
ten (als Agglomerationen von Spezialisten, 
besonders von Handwerkern und Hand- 
lern) ; 3. Geschlossenheit, Uberschaubar- 
keit des Lebenskreises; 4. Freiheit ; 
5. Verteidigungsfahigkeit. Die Bedingung 
der Uberschaubarkeit des Lebenskreises 
war z. B. in fast idealer Weise verwirk- 
licht in den altgriechischen Stadtstaaten, 
in der italienischen Renaissance, 1m goti- 
schen Spatmittelalter und im Deutsch- 
land des 18. Jahrhunderts. Diese Zeiten 
wiesen kulturelle Hochstleistungen auf, 
so geringschatzig man spater auch tiber 
die ,,Kleinstaaterei“ urteilte; dagegen 
wirkte das maBlose Wachstum der Stadte 
kulturschadigend. Zwischen diesen fiinf 
Bedingungen bestehen schwere Spannun- 
gen, aus denen die meisten Schwierig- 
keiten, Katastrophen und Riickschlage 
in der Geschichte der Hochkulturen ent- 
springen. Eine Uberwindung aller dieser 
Spannungen (z. B. zwischen Uberschau- 
barkeit und Verteidigungsfahigkeit) ware 
nur méglich durch Schaffung einer Welt- 
regierung auf féderalistischer Grundlage. 
(Synopsis. Festgabe fiir ALFRED WEBER 
30. VIT. 1868 - 80. VIT. 1948. SS. 399-433. 
Verlag LAMBERT SCHNEIDER. Heidelberg 
1948.) 


sociological foundation for the building- 
up of civilizations. The lower stratum 
was formed by the peasantry, which 
came into being after the Stone Age 
through the synthesis of the late agrarian 
culture of Southern Asia and the horned- 
cattle breeding culture of Central Asia. 
The class which eventually gained ascen- 
dency over the others was that of the 
warrior-herdsmen, who during the- last 
Ice Age, had developed the breeding of 
large herds of cattle in Central Asia but 
had only after the Ice Age invented the 
arts of riding and driving which ensu- 
red the necessary military superiority 
(p. 403). This explains why great civili- 
zations could come into being only ata 
comparatively late period in the history 
of mankind. The conditions for the con- 
tinuance of a civilization are: 1. the 
maintenance of a broad substructure ; 
2. the origin of cities (as agglomerations 
of specialists, particulary craftsmen and 
traders) ; 3. a form of life within a closed 
community compact and closely discer- 
nible in allits parts ; 4. freedom ; 5. defen- 
sibility. The third condition, of a com- 
paratively small society, which could be 
grasped in its entirety by every man, 
was, for example, almost perfectly rea- 
lized in the ancient Greek city-state, 
during the Gothic period of the later 
Middle Ages, during the Renaissance and 
in eighteenth century Germany. These 
were periods of supreme cultural achieve- 
ment, no matter how contemptuously 
later generations may have spoken of 
petty states. The unlimited growth of 
great cities has, on the other hand, 
proved harmful to culture. Unfortuna- 
tely the above mentioned conditions do 
not naturally go together and the tensions 
caused by trying to combine.them have 
given rise to most of the difficulties, 
catastrophes and setbacks in the history 
of the great civilizations. To overcome 
all these tensions (for instance that be-— 
tween defensibility and the possibility of 
a comprehensive view of the state as a 
whole) it would be necessary to create a 
world government on a federalistic basis. _ 
(Synopsis. Festgabe fiir ALFRED WEBER 
30. VII. 1868 - 30. VIT. 1948, pp. 399-433. 
Verlag LAMBERT SCHNEIDER, Heidelberg 
1948.) 
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Zur Geschichte des Tabaks (IKRISTINE 
BUHLER-OPPENHEIM). — In einem mit 
selteneren Bildern gut illustrierten Auf- 
satz wird die Geschichte des Tabaks in 
den Hauptlinien gezeichnet, angefangen 
von der ersten Erwahnung in den Schiffs- 
tagebiichern des CHR. CoLumMBus bis in 
unsere Tage. Wir lesen von der Bedeu- 
tung und Verwendung des Tabaks in 
seinem Heimatlande Amerika in vor- und 
nachkolumbischer Zeit, von seinem zwar 
-vielfach gehemmten, aber immer sieg- 
reichen Zug iiber die ibrige Welt hin und 
speziell auch iiber seine Einfithrung in 
die Schweiz. (Ciba Zeitschrift, Nr. 116 
[Jan. 1949], 4278-4284. Mit 8 Bildern.) 


Die prahistorische Fundstelle Ganties- 
Montespan (F£Lix TROMBE et GABRIEL 
Dusuc). — Die berihmte, durch die 
Forschungen von N. CasTERET bereits 
langere Zeit bekannte Fundstelle von 
Montespan wird nun durch eine ‘ein- 


gehende Veréffentlichung von F. TROMBE 


und G. Dusuc der Fachwelt erschlossen. 
In dem ausgedehnten Héhlensystem 
konnte eine iiberwaltigende Fille von 
magdalénien-zeitlichen Kunstwerken fest- 
gestellt werden, die das Fundgebiet als 
eine Art religidsen Mittelpunkt des ge- 
samten Gebietes erweisen. Von héchster 
religions- und kunstgeschichtlicher Be- 
deutung sind die Halbplastiken eines 
Feliden, eines Pferdekopfes und einer 
Stute sowie eine Barenplastik (ohne 
Kopf), deren Oberflache von zahllosen 
Stichen bedeckt erscheint. Einmalig je- 
doch ist ein in den Héhlenlehm mit dem 
‘Finger eingeritzter Fries von Pferden, 
deren Korper mit tiefen Einstichen uber- 
sat sind. Dieser Fries darf wohl zu den 
besten Zeugnissen eines im oberen Palao- 
lithikum reich entfalteten Jagdzaubers 
gezahlt werden. (Le centre préhistorique 
de Ganties-Montespan. [Archives de 
l'Institut de Paléontologie Humaine. Mé- 
moire 22.] Paris 1947. Masson et Cle 
Editeurs. 128 pp. Avec 125 figures. Prix: 
1200.— fr.) 


The History of Tobacco (KRISTINE 
BUHLER-OPPENHEIM). — Beginning with 
the earliest mention of tobacco as found 
in the ship’s diary of CHRISTOPHER 
CoLuMBUws, this article, which is illustra- 
ted with impressive and rare reproduc- 
tions, gives an outline of the history of 
tobacco down to our day. We are told 
of the significance and use of tobacco 
in its native America before and after 
CHRISTOPHER CotumBus, of its frequen- 
tly retarded but nevertheless ultimately 
victorious progress through the rest of 
the world and in particular of its intro- 
duction into Switzerland. (Ciba Zeit- 
schrift, Nr. 116 [Jan. 1949], pp. 4278- 
4284, With eight illustrations.) 


The Prehistoric Centre at Ganties- 
Montespan (F&L1x TROMBE and GABRIEL 
Dusuc). — The present exhaustive publi- 
cation by F. Trompe and G. Dusuc 
enables students of human palaeontology 
to form a more complete picture of the 
famous centre whose existence has been 
known for a considerable time, thanks 
to the research of N. CasTERET. The 
overwhelming abundance of works of art 
dating from the Magdalenian period, 
which have been discovered within this 
extensive network of caves, proves that 
Ganties-Montespan must once have been 
a kind of religious centre for the whole 
region. The high reliefs of a felid, a 
horse’s head and a mare as well as the 
(headless) sculpture of a bear, the sur- 
face of which seems to be covered with 
countless pricks, are of the highest im- 
portance for the history of hoth religion 
and art. What must, however, be consi- 
dered unique, is a frieze scratched with 
the fingers in the clay. of the caves and 
representing horses whose bodies are 
dotted all over with deep pricks. This 
frieze may well be regarded as some of 
the best evidence for a form of hunting 
magic that flourished during the Upper 
Palaeolithic. (Le centre préhistorique de 
Ganties-Montespan [Archives de l'Insti- 
tut de Paléontologie Humaine. Mémoire 
22.) Paris 1947. Masson et Cle Edi- 
teurs. 128 pp. With 125 figures. Price 
1200. — fr.) 
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Vergleichende Studie iiber die Sprachen 
der Schweiz (J. M. v. Pranta). — Die 
Zugehorigkeit zu verschiedenen groBen 
Kultursprachen, die Verschiedenheit der 
sprachlich eingeschlagenen Richtungen, 
der erreichten Entwicklungsstufen und 
der Geistesgeschichte — das sind die 
Grundlagen des heutigen bunten Spra- 
chenbildes der Schweiz. Wahrend das 
Ratoromanische eine frische Schrift- 
sprache ist, und auch die Westschweiz 
sich bemiiht, vom Umgangs-Patois loszu- 
kommen, schreibt der Deutschschweizer 
nicht seine eigene Mundart, sondern eine 
auslandische Schriftsprache ; im Tessin 
finden sich sogar drei Sprachformen tber- 
einander: die lokalen Mundarten, die 
lombardische Gemeinsprache, schlieBlich 
die italienische Schriftsprache. Im Gegen- 
satz dazu sind die ethnischen Verhalt- 
nisse weitgehend tibereinstimmend : Nach 
dem ligurischen und keltischen Substrat, 
die wohl das ganze Land wberzogen 
haben, bildet auch die im Jahre 15 v. Chr. 
begonnene Romanisierung einen einheit- 
lichen Faktor. Es entstand daraus einer- 
seits das Rato-Romanische, anderseits das 
Gallo-Romanische, die im 5.-7. Jahrhun- 
dert durch das eindringende Alemannen- 
Element auseinandergespalten und mit 
diesem vermischt wurden. Erst mit der 
Zeit bildete sich eine festere Grenze. 
(Neue Schweizer Rundschau, Neue Folge, 
XV. Jahrg. [1947], S. 216-236.) 


Asien. 


Ebersymbolik in der iranischen Kunst 
(Kurt ErpMann). — In der Sasaniden- 
Zeit (300-600 n. Chr.) sind. die Dar- 
stellungen des Ebers an iranischen Kunst- 
werken aus Stein, Stick, Keramik, Metall 
und Textilien ziemlich haufig. DaB® die 
Darstellungen nicht nur ornamentalen, 
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Comparative Study of Languages in 
Switzerland (J. M. v. Pranta). — The 
facts that various major European lan-_ 
guages are spoken in Switzerland and 
that marked differences exist in regard 
to the general tendency of linguistic deve- 
lopment of each speech unit, in regard 
to the actual stage in the evolution of 
each idiom, and, finally, in regard to 
the cultural history of the different groups 
— these are the basic facts constituting 
the variegated linguistic picture of pre- 
sent-day Switzerland. While Rhaeto- 
Romanic has only recently become a 
written language and Western Switzer- 


land is in the throes of emancipation 


from colloquial patois, the German Swiss 
do not write their own dialect but use_ 
a foreign literary language. In the 
Italian-speaking Ticino, we find no fewer 
than three language strata: the local 
dialects, the common Lombard idiom and 
finally literary Italian. As opposed to 
the complicated language situation, ethni- 
cal conditions are largely homologous in 
Switzerland. A Ligurian and Celtic sub- 
stratum, which in all probability covered 
the entire country, was followed by the 
Roman infiltration, beginning in 15 ¢.B.C. 
and also affected the whole territory in 
a uniform manner. This infiltration led 
to the formation of a Rhaeto-Romance 
block on the one hand and a Gallo- 
Romance on the other. In the fifth, 
sixth and seventh centuries the two 
blocks were driven asunder by the ad- 
vancing wedge of an Alemannic invasion. 
The new racial element mixed with both 
groups and it was only in the course of 
centuries that the boundary line be- 
came more or less fixed. (Neue Schwei- 
zer Rundschau, Neue Folge, XV. Jahrg. 
[1947], pp. 216-236.) 


Asia. 


The Boar as a Symbol in Iranian Art 
(Kurt ERDMANN). — Representations of 
boars are comparatively frequent in 
Iranian art sculptures in stone, stucco: 
ornaments, pottery, metal work and tex- 
tiles of the Sassanian period (300-600 
A.D.). It is undisputed that these 
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sondern tieferen Symbolgehalt haben, ist 
unbestritten. Man mu8 aber die Jagd- 
szenen von der isolierten Darstellung des 
Ebers unterscheiden. Bei der szenischen 
Darstellung liegt der Symbolgehalt nicht 
in den Einzelheiten, sondern in der Hand- 
lung (Jagd) selber : der K6nig als Repra- 
sentant der guten Machte kampft sieg- 
reich gegen die wilden Tiere (LOwe, Eber 
usw.) als Reprasentanten der bdsen 
Machte. In der isolierten Darstellung 
dagegen erscheint der Eber als Symbol 
des iranischen Kriegsgottes Verethvaghna. 
Die anfanglich fast naturnahe Darstellung 
wird im Laufe der Entwicklung mehr und 
mehr stilisiert, aber der Symbolgehalt 
bleibt unverandert bestehen. Ebermotive 
wandern von Iran aus nach Osten und 
Westen, wobei besonders die Textilien die 
Vermittlerrolle spielen. (Bonner Jahr- 
biicher, Heft 147 [1942], 345-382, mit 
4 Text-Abb. und 6 Bildtafeln.) 


Bibliographie iiber arabische Philo- 
sophie (P. J. DE MENaSCE, O. P.). — Die 
vorliegende Bibliographie beschrankt sich 
auf islamische Philosophen, unter Aus- 
schlu8 christlicher und jiidischer Denker 
des gleichen Kulturbereiches, auch wenn 
diese sich der arabischen Sprache bedient 
haben. Behandelt werden die Einwirkung 
der Antike, der arabische Neuplatonis- 
mus, sodann einzelne Autoren, von denen 
die bedeutendsten sind: Al-Kindi, Al- 
Farabi, Al-Gazzali, Avicenna (Ibn-Sina), 
Averroes (Ibn-Rusd). Bei aller Knapp- 
heit ist das Bichlein sehr iibersichtlich, 
enthalt bei wichtigeren Werken auch 
Werturteile, und die Benutzung wird 
durch ein Namenregister erleichtert. 
(Arabische Philosophie. (Bibliographische 
Einfiihrungen in das Studium der Philo- 
sophie, Heft 6.] 49 SS. in 8°. Bern 1948. 
A. FRANCKE A.G. Verlag. Preis : Fr. 3.80.) 


Die arabische Qaside (ALFRED BLocH). 
— Unter Qa;ide versteht man eine be- 
stimmte Gattung von arabischen Ge- 
dichten. Diese haben meistens einen 


graphic reproductions do not merely 
serve ornamental purposes but have a 
deeper symbolic meaning. We must, 
however, distinguish between hunting 
scenes and isolated representations of 
boars. In the scenic groups the symbolic 
meaning must be sought not in the 
details but in the action itself (the hunt) : 
the King, who embodies the Powers of 
Good, fights victoriousiy against wild 
beasts (lions, boars etc.), which represent 
the Powers of Evil. In pictures where 
the boar appears alone, we have a 
symbol of the Iranian war-god Vere- 
thvaghna. The mode of representation 
varies : in the initial stages it is almost 
naturalistic, while in the later stages of 
“development. it grows more and more 
conventionalized ; the symbolic value, 
however, remains unchanged. From Iran 
these boar designs spread to the East 
and to the West, especially through the 
medium of textiles. (Bonner Jahrbucher, 
Heft 147 [1942], pp. 345-382. With 4 text 


figures and 6 plates.) 


Bibliographical Introduction to Arabian 
Philosophy (P. J. DE MENASCE, OLP)) == 
The present bibliography is confined to 
Islamic philosophers. Christian and Jew- 
ish thinkers of the same civilisation 
are excluded, even if they wrote. in 
Arabic. The subjects treated are: the 
influence of the writers of classical anti- 
quity ; Arabian Neo-Platonism ; a num- 
ber of individual authors of whom the 
most important are: Al-Kindi, Al- 
Farabi, Al-Gazzali, Avicenna (Ibn-Sina) 
Averroes (Ibn Rud). For all its con- 
ciseness this little book affords a good 
general view of the subject; it also 
gives appreciations of the more impor- 
tant works and contains a helpful index 
of names. (Arabische Philosophie. [Bib- 
liographische Einfihrungen in das Stu- 
dium der Philosophie, Heft 6.] 49 pp. 
in 8°, Bern 1948. A. FRANCKE A.G. 
Verlag. Price: Fr. 3.80.) 


The Arabian Qaside (ALFRED BiocH). 
— The Qajide is a category of Arabian 
poetry. Usually it is fairly long and 
begins with the nastb, a love lament on 


376 : Miscellanea. 


ziemlich groBen Umfang, beginnen ge- 
wohnlich mit dem Nasib, einer Liebes- 
klage an einer -verlassenen Lagerstatte ; 
darauf folgt dann oft eine preisende 
Schilderung der Reitkamelin des Dich- 
ters, und erst im SchluBstiick kommt das 
eigentliche Anliegen zur Sprache, wie 
etwa Preis des eigenen Stammes, eine 
Warnung, eine Drohung u. a. Die bis- 
herigen Versuche, die eigenartige Kom- 
bination so heterogener Bestandteile zu 
einer festen Form zu erklaren, kénnen 
nicht voll befriedigen. Gestiitzt auf eine 
Analyse der sonstigen Genera der alt- 
arabischen Poesie, gibt Biocu folgende 
plausible Erklarung: Der Schlu® der 
Qa,ide ,,enthalt die eigentliche Botschaft, 
die der Bote am Ziel zu tiberbringen hat? 
Was vorangeht, also Nasib und Kamel- 
schilderung, hat der Auftraggeber nur 
gedichtet, damit sich der Bote auf der 
langen Wiistenreise damit unterhalten 
kann, also gewissermaBen, um ihm den 
beschwerlichen Auftrag zu versuBen, zum 
Teil auch, um ihm den einzuschlagenden 
Weg einzupragen. Die Qa:ide ist also 
grundsatzlich eine auszurichtende Vers- 
botschaft mit einem dem Boten zur Kurz- 
weil dienenden Reiselied davor.“ (Asia- 
tische Studien II [1948], 106-132.) 


Klassifikation der altsiidarabischen In- 
schriften (A. JAMMxE). — Unter den zahl- 
reichen Inschriften, die von den alt-siid- 
arabischen Hochkulturen (9. Jhdt. v. Chr. 
bis 6. Jhdt. n. Chr.) hinterlassen wurden, 
sind nur 21 monotheistischen (christli- 
chen) Inhalts, wahrend die groBe Masse 
der vorchristlichen Periode angehdért. Sie 
zerfallen in profane und religiése In- 
schriften. Zu den profanen gehéren u. a. 
Inschriften erzihlenden Charakters, die 
uber Bauten, Kriegsereignisse, Familien- 
leben, soziales und politisches Leben be- 
richten, und solche juristischen Inhalts, 
wie Vertrage, Verwaltungsdokumente und 
gesetzliche Anordnungen. Die religidsen 
Inschriften sind zum gréBten Teile Weihe- 
inschriften ; dazu kommen noch solche, 
die von anderen Kulthandlungen berich- 
ten, uw. a.. auch von Subnehandlungen 
(Reueurkunden). Mythologische und poe- 
tische Texte (sei es epischer, sei es lyri- 
scher Art) fehlen bis jetzt vollstandig. 
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a deserted encampment. This is fre- 
quently followed by the praise of the 
poet’s riding camel. Only in the last 
part of the poem is its real aim, such 
as praise of the tribe, a warning, a 
threat etc., expressed. The attempts 
hitherto made to explain the peculiar 
combination of such heterogeneous ele- 
ments within one clearly defined type of 
poem cannot be regarded as satisfactory. 
Biocu, starting from an analysis of other 
types of Old-Arabian poems, arrives at 
the following plausible explanation. The 
last part of the Qa;ide “contains the real 
message, which the carrier is to deliver 
on reaching his destination. The prece- 
ding parts: nastb and camel song, are 
composed by the sender of the message 
for the sole purpose of providing a 
pastime for the carrier during his long 
ride across the desert, as it were, of 
lightening the burden of his commission 
and also of impressing upon him the 
route he is to follow. The Qaside is 
therefore in essentials a message in verse 
preceded by a traveller’s song for the 
entertainment of the messenger.” (Asia- 
tische Studien II [1948], pp.- 106-132.) 


A Classification of Old-South-Arabian 
Inscriptions (A. JAMME). — Among the 
numerous inscriptions which have come 
down to us from the Old South Arabian 
civilisation (ninth century B. C. to sixth 
century A. D.) only twenty-one are mono- 
theistic (Christian) in character. The 
great mass belongs to the pre-Christian 
era. We can distingish sacred and pro- 
fane inscriptions, Among the latter are 
narrative inscriptions concerning the 
erection of buildings, wars, family life, 
social or political occurrences as well as 
legal inscriptions : contracts, administra- 
tive documents and edicts, The majority 
of the religious inscriptions are votive 
tablets ; to these we must add inscrip- 
tions telling of other religious ceremonies, 
such as atonements (records of forfei- 
ture). No traces have so far been found | 
of mythological or poetical texts, whether | 
epic or lyric in character. (Classification 
descriptive générale des inscriptions sud- 


(Classification descriptive générale des 
inscriptions sud arabes. [Publications de 
l'Institut des Belles Lettres Arabes/Sup- 
plément a la Revue Ibla, tome XI (1948)], 
pp. 401-476 [Tunis 1948.] 12, Rue Djemaa 
el Haoua.)  ~ 


Die Tiyaha-Beduinen (Touvia ASHKE- 
NAzI). — Unter den Beduinen- und Halb- 
beduinenstammen des Negev (Stdpala- 
stina) sind die Tiyaha der zweitstarkste 
Stamm ; ihre Zahl wird nach dem Census 
von 1931 mit 14193 Seelen angegeben, 
die der Terabin mit 16 329, die Gesamt- 
zahl der Beduinen und Halbbeduinen im 
Negev mit 47981. Diese Zahlen sind 
sicher zu hoch gegriffen, aber die Propor- 
tion, nach der die Tiyaha fast ein Drittel 
der dortigen nomadischen Bevodlkerung 
ausmachen, diirfte richtig sein. Seit dem 
ersten Weltkrieg befinden sie sich im all- 
mahlichen Ubergang zur SeShaftigkeit ; 
neben Kamelen und Ziegen ziichten sie 
jetzt auch Rinder und bauen Getreide 
und Wassermelonen an. Heiraten mit 
Dorfbewohnern werden allmahlich haufi- 
ger. Die meisten anderen Beduinen- 
stamme des Negev machen seit 30 Jahren 
den gleichen Kulturwandel durch. (‘Arab 
Et-Teyaha. Edoth [,,;Communities"], Je- 
rusalem, III [1948], 67-77 [hebraisch] ; 
415-426 = XLV-LVI [englisch].) 


Afrika. 


Sprachbeziehungen und  Sprachver- 
wandtschaft in Afrika (D. WESTERMANN). 
— Nachdem der Verfasser die Wortent- 
lehnungen aus dem Twi (Goldkiiste) und 
- aus dem Arabischen kurz berihrt hat, 
geht er naher ein auf die direkte und indi- 
rekte Einwirkung der Buschmannsprache, 
resp. ihrer eigentiimlichen Schnalzlaute, 
auf die Sprache der Hottentotten und 
einiger siidafrikanischer Bantu-Stamme. 
Er gibt dann die Verbreitung der Sprach- 
gruppen mit den charakteristischen labio- 
velaren Lauten an, sowie der Ton- und 
Klassensprachen, welche beide keine ein- 
heitliche Gruppe bilden. In bezug auf 
die Wortstellung im Satz hebt er die 
Stellung des Genitivs hervor. Die Voran- 
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arabes. [Publications de l'Institut des 
Belles Lettres Arabes. Supplément @ la | 
Revue Ibla, tome XI (1948], pp. 401-476 
[Tunis 1948] 12, Rue Djemaa el Haoua.) 


The Teyaha Bedouin (Touvia ASHKE- 
NAZI). — The ‘Arab et-Teyaha are the 
second largest of the Bedouin and semi- 
Bedouin tribes of the Negev (Southern 
Palestine). According to the census of 
1931 the Teyaha number 14,193, the 
Tarabin 16,329 and the total number of 
Bedouin and semi-Bedouin in the Negev 
is 47,981. These numbers are doubtless 
exaggerated, but the proportions, accor- 
ding to which the Teyaha form almost 
a third of the local nomadic population, 
are probably correct. Ever since World 
War I the Teyaha have gradually been 
adjusting themselves to settled life. 
Besides camels and goats they now also 
bréed cattle and sow cereals and water- 
melons. Intermarriage with villagers is 
slowly growing more frequent. The major- 
ity of the other tribes in the Negev 
have, for the last thirty years, been sub- 
jected to the same influences and changes 
as the Teyaha. (‘Arab et-Teyaha. Edoth 
[“Communities”], Jerusalem, IIT [1948], 
67-77 [in Hebrew] ; 115-126 = XLV-LVI 
[in English].) 


Africa. 


Linguistic Relations and Affinities in 
Africa (D. WESTERMANN). — After 
touching upon words borrowed from Twi 
(Gold Coast) and from Arabic, the author 
deals in greater detail with the direct and 
indirect influence exercised by the lan- 
guage of the Bushmen, in particular by 
their peculiar clicks, upon the speech of 
the Hottentots and of some South African 
Bantu. He then describes the distribu- 
tion of the language groups marked by 
these characteristic labio-velar sounds, 
as well as that of the tone and of the 
class languages, neither of which groups 
are, however, uniform, Speaking of word 
position in the sentence, he picks out 
the genitive as an example, claiming pre- 
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stellung spricht er der Buschmann-, Hot- 
tentotten- und zumeist auch den Sudan- 
sprachen zu, die Nachstellung den Ha- 
miten und Bantu. Es folgt eine Ubersicht 
iiber die genetischen Verwandtschaftsver- 
haltnisse im Gesamtbereich der afrikani- 
schen Sprachen. Eine Tabelle tiber die 
Altern europaischen Entlehnungen im Ga, 
. Twi und Ewe bildet den Abschlu8 dieser 
wertvollen Zusammentassung. (27 SS. 
Sitzungsberichte der Deutsch. Akad. d. 
Wiss. zu Berlin. Phil.-hist. Klasse. Jahr- 
gang 1948. No, 1. Preis: DM 1.80.) 


Nordafrikanische Felsbilderkunst (Ray- 
MOND VAUFREY). — Dem viel besproche- 
nen Problem der nordafrikanischen Fels- 
bildkunst widmet R. VAUFREY eine tief- 
greifende, auf eigenen Gelandearbeiten 
aufgebaute Untersuchung, in der er uber- 
zeugend darzustellen wei8, daB die bisher 
bekanntgewordenen Denkmaler dieser 
Kunst nicht vor der Jungsteinzeit ange- 
setzt werden diirfen. Diese Datierung er- 
gibt sich nicht allein aus dem Darstel- 
lungsinhalt der Bilder, sondern auch aus 
der im Bereiche dieser Kunstwerke anzu- 
treffenden archaologischen Schicht, die 
als ,,Néolithique de tradition capsienne“ 
zwar enge Beziehungen zum Mesolithikum 
aufweist, jedoch durch das Vorkommen 
von Keramik und einer Reihe von Stein- 
geraten ihre chronologische und chorolo- 
gische Stellung eindeutig erkennen 1aBt. 
Darnach ist das ,,Néolithique de tradition 
capsienne“ lediglich ein Teil jenes groBen 
nordafrikanischen Kulturkomplexes, der 
sich in Agypten in besonders deutlicher 
Form zu erkennen gibt. (L’art rupestre 
nord-africain. [Archives de l'Institut de 
Paléontologie Humaine. Mémoire 20.] 
Paris 1939. Masson et Cie Editeurs. 
127 pp. Avec 58 figures et 54 planches.) 


Athiopische Marienlegenden (Enrico 
CERULLI). — Das Werk ,, Wunder Marias“ 
(Ta’amra Maryam), eine Sammlung er- 
baulicher Erzahlungen aus dem 15, Jahr- 
hundert, gehort zu den wichtigsten der 
dthiopischen Literatur. Es wird hier auf 
Grund von vier Manuskripten textkri- 
tisch und literaturvergleichend unter- 
sucht. Dabei ergibt sich, daB es auf eine 
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position of the genitive for the languages» 
of the Bushmen, the Hottentots and the 
majority of the Sudanese, postposition 
for those of the Hamites and the Bantu. 
The author then proceeds to give a 
survey of the genetic affinities of all the 
African languages. He concludes this 
valuable synopsis with a table showing 
the older loan words from- European 
languages in Ga, Twi and Ewe. (27 pp. 
Sitzungsberichte d. Deutsch. Akad. der 
Wiss. zu Berlin. Phil.-hist. Kl. Jahr- 
gang 1948. No. 1. Price: DM 1.80.) 


North African Rock-Paintings (Ray- 
MOND VAUFREY). — Thanks to his per- 
sonal fieldwork the author has given us 
a penetrating analysis of the much dis- 
cussed problem of North African rock- 
painting. He knows how to convince his 
reader that the known specimens of this 
art cannot be ascribed to a period ante= 
rior to the Neolithic. He bases his dating 
not only on the subject matter of the 
drawings but also upon the archeological 
stratum near which these works of art are 
found. This is the “Néolithique de tra- 
dition capsienne”, a stratum which is 
closely related to the Mesolithic, it is 
true, but whose chronological and choro- 
logical position is nevertheless clearly 
defined, thanks to the occurrence of 
pottery and numerous stone implements, 
Judging by these, the “Néolithique de 
tradition capsienne” is no more than a 
part of that vast North African culture 
complex, of which a particularly clear 
manifestation is to be found in Egypt. 
(L’art rupestre nord-africain. [Archives 
de l'Institut de Paléontologie Humaine. 
Mémoire 20.} Paris 1939. Masson et Cie 
Editeurs. 127 pp. With 58 figures and 
54 plates.) 


Ethiopian Legends of Our Lady (ENRICO 
CERULLI). — “The Miracles of Mary” 
(Ta’amra Maryam), a collection of pious 
tales dating from the fifteenth century, 
is one of the most important works in. 
Ethiopian literature. The present study, 
which is based on four different manu- 
scripts, examines the collection from the 
two points of view of textual criticism 
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abendlandische Sammlung von Wunder- 
erzahlungen zuriickgeht, die im 12. Jahr- 
hundert in Nordfrankreich entstand, aus 
dem Lateinischen bald (unter vielfacher 
Erweiterung und Umgestaltung) in alle 
Sprachen des christlichen Europa tber- 
tragen wurde und auch den Weg in den 
christlichen Orient fand. Dort wurde sie, 
wahrscheinlich im 13. Jahrhundert, aus 
dem Franzésischen ins Arabische iiber- 
setzt und gelangte in dieser Form, er- 
weitert durch Lokaltraditionen syrischer, 
palastinischer und koptischer Marien- 
heiligtiimer, schlieBlich auch nach Athio- 
pien. Diese Untersuchung zeigt, wie in- 
tensiv die Kulturbeziehungen zwischen 
Europa und dem Orient damals waren, 
und daS Europa dabei nicht nur der 
empfangende Teil war ; konnte doch ein 
solches Werk aus dem _ katholischen 
Europa sogar bei den dissidenten Kirchen 
des Orients, bei den monophysitischen 
Kopten und Abessiniern, Eingang finden. 


(11 libro etiopico dei Miracoli di Maria e 


le sue fonti nelle letterature del medio 
evo latino. [R. Universita di Roma. 
Studi Orientali pubblicati a cura della 
Scuola Orientale. Vol. I.} 570 pp. in 8°. 
Roma 1943. Dott. Giovanni Barbi, 
Editore.) 


Die Pra-Niloten (Vrnict L. GRotTTa- 
NELLI). — Zwischen dem WeiSen und 
Blauen Nil, teilweise auch éstlich vom 
Blauen Nil, lebt eine Gruppe von Stam- 
men, deren wichtigste die Ingassana, 
Berta, Gumus, Burun, Meban, Uduk, Mao 
und Koma sind. (Die von manchen 
Autoren gebrauchte Bezeichnung ,,Fung- 
Gruppe“ ist nicht berechtigt, da die als 
Eroberer eingedrungenen Fung eine von 
der bodenstandigen durchaus verschie- 
dene Kultur mitbrachten.) GROTTANELLI 
untersucht die Kultur dieser Stamme 
auf Grund der bisherigen Literatur und 
seiner eigenen Forschungen und stellt 
-folgende Elemente als -charakteristisch 
fest : Die Kleidung wird hochgeschatzt. 
Die Hauptwaffen sind Pfeil und Bogen, 
Wurfstock und Wurfeisen; der Schild 
fehlt fast vollstandig. Urspriingliche 
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and of comparative literature. The 
author’s investigation leads him to the 
conclusion that the Ethiopian text is 
derived from an Occidental collection of 
miracle stories, originally compiled in 
Northern France and soon translated, 
with numerous additions and alterations, 
from Latin into all the languages of 
Christian Europe. The collection found 
its way to the Christian East, where it 
was translated from French into Arabic, 
probably in the course of the thirteenth 
century. It was this version, supplemen- 
ted by legends from the local traditions 
of Syrian, Palestinian and Coptic sanctu- 
aries, that finally found its way to 
Ethiopia. CERULLI’s study throws light 
on the extensive cultural relations exist- 
ing between: Europe and the Near East 
during the late Middle Ages and shows 
that not all borrowing was done by the 
West. It is very striking indeed to 
learn that so typical a product of Catho- 
lic European literature should have pene- 
trated even to the dissident churches of 
the East, to the Monophysitic Copts and 
Abyssinians. (Il libro etiopico dei Mira- 
coli di Maria e le sue fonti nelle letterature 
del medio evo latino, [R. Universita di 
Roma. Studi Orientali pubblicati a cura 
della Scuola Orientale. Vol. I.] 570 pp. 
in 8°, Roma 1943. Dott. GIovANNI 
Barpi, Editore.) 


The Pre-Nilotic Peoples (Vinicr L. 
GROTANELLI). — Between the White 
and the Blue Nile, partly also east of 
the Blue Nile, we find a group of tribes, 
the most important of which are the 
Ingassana, the Berta, the Gumu, the 
Burun, the Meban, the Uduk, the Mao 
and the Koma. (The designation “Fung 
Group”, used by some authors, is not 
justifiable, because the Fung, who con- 
quered these regions, brought with them 
a culture which completely differed from 
that of the autochthonous tribes.) Basing 
his examination of these aboriginals on 
the publications which have so far 
appeared as well as on his own research 
work, GROTTANELLI establishes the follow- 
ing elements as characteristic of their 
culture. Clothing is much prized. The 
main weapons are bows and arrows, 
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Wohnung war die Bienenkorbhutte. Der 
Schmied ist nicht. verachtet. Ackerbau 
ist von gro®ter Bedeutung, Herdenvieh- 
zucht fehlt fast ganz. Die Ehe ist Tausch- 
oder Dienstehe. Altersklassen und Tote- 
-mismus fehlen, Die Leichen werden in 
einem Grab mit seitlicher Nische beige- 
setzt. Durch alle diese Kulturelemente 
unterscheiden sich die genannten Stamme 
von den benachbarten Niloten, wahrend 
sie mit den siiddéstlichen Vertretern der 
altsudanischen Kultur (nach der Klassi- 
fikation von H. BAuMANN) in charakte- 
ristischer Weise tibereinstimmen. Sie sind 
daher als jetzt raumlich abgetrennte Ver- 
treter einer altnigritischen Kultur, als 
nordéstliche Altsudanesen, anzusehen, 
und wegen ihrer Sonderstellung gegen- 
iiber ihren unmittelbaren Nachbarn wer- 
den sie am besten als Pra-Niloten be- 
zeichnet. In mancher Hinsicht zeigen sie 
auch Einfliisse einer alten Jagerkultur, 
die hier, wie in vielen Gebieten Ost- und 
Sudafrikas, als Substrat nachweisbar ist. 
Die pranilotische Kultur steht der Bume- 
rang-Kultur bedeutend naher als die nilo- 
tische. (I Pre-Niloti: un’ arcaica proyvin- 
cia culturale in Africa. Annali Latera- 
nensi XII [1948], 281-326.) 


Untersuchungen tiber die Ernahrungs- 
lage der Eingeborenen in Franzésisch 
Westafrika (L. Paris) Rapport No. 1: 
Senegal. — Es ist die erste Berichter- 
stattung tiber die im Februar 1946 im 
Senegalgebiet begonnenen anthropolo- 
gischen und psychologischen Untersu- 
chungen unter der Leitung von L. Paris. 
Messungen im Lazarett von Ouakam und 
in den Schulen von Saint-Louis du Séné- 
gal, psychologische Tests in Yoff, N’Gor, 
Cambéréne, Rufisque, Bargny, Saint- 
Louis du Sénégal, Sébikhotane, Studium 
der Ernahrung, des Vitamingehaltes der 
einheimischen Nahrungsmittel, Beschrei- 
bung der einzelnen Sorten und der Arten 
der Zubereitung, besonders bei den Lebou 
in Bargny, verschiedene klinische und 
radiologische Priifungen iiber eventuelle 
Unterernahrung der Kinder: das bildet den 
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throwing sticks and iron missiles. Shields 
are practically non-existant. The original 
dwelling was the beehive hut. The smith 
is not despised. Agriculture is of prime 
importance. Herds of cattle hardly exist. 
Marriage takes place by exchange or ser- 
vice. Neither totemism nor age classes 
are to be found. The dead are buried 
in graves with a side niche. In all these 
points the culture of the above-named | 
tribes differs from that of neighbouring 
Nilotic ‘peoples, whereas it shows a 
characteristic correspondence with that 
of South eastern representatives of the — 
Old Sudan culture (according .to the 
classification of H. BAuMANN). We must 
therefore regard these tribes as represen- 
tatives of an old Negro culture, as North- 
east Old-Sudanese, who are now widely 
separated from their kin. Considering 
their exceptional position among their 
immediate neighbours, these peoples can 
best be described as Pre-Nilotic. They 
also, in certain respects, show signs of 
having been influenced by an old vena- 
torial culture that can be traced’as a 
substratum here as also In many parts 
of East and South Africa. The culture 
of the Pre-Nilotic tribes is much closer 
to Boomerang culture than is that of 
the Nilotic peoples. (I Pre-Niloti: un’ 
arcaica provincia culturale in Africa, An- 
nali Lateranensi XII [1948], pp. 281-326.) 


Investigation regarding Nutrition among 
the Natives of French West Africa 
(L. Pats) Report No. 1: Senegal. — 
This is the first report on the anthro- 
pological and psychological investigations 
begun in the Senegal region in February 
1946 under the direction of L. Paris. 
The results of measurements in the 
Ouakam hospital and in the schools of 
Saint-Louis du Sénégal ; of psychological 
tests in Yoff, N’Gor, Cambéréne, Ru- 
fisque, Bargny, Saint-Louis du Sénégal, 
Sébikhotane ; of research into native 
ways of feeding and the vitamins contain- 
ed in native foodstuffs ; of analyses of 
the different kinds of food and the ways 
in which they are prepared especially 
among the Lebu in Bargny ; of various 
clinical and radiological examinations | 
undertaken to discover possible mal- 
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Inhalt dieses Anfangsberichtes, dem Ein- 
zeltabellen tiber die geleistete Arbeit bei- 
gefiigt sind. Es erhellt aus dem Ganzen 
die Wichtigkeit, aber auch die Schwierig- 
keiten der gestellten Aufgabe. Bemer- 
kenswert sind die verhaltnismaBig guten 
Resultate mit dem ,,test mosaique“ von 
GILLE in seiner afrikanischen Form (ein- 
heimisches und vergrdé8ertes Bildmate- 
rial), die Aufgaben in Landessprache vor- 
gelegt. (I1I1+121 SS. Dakar 1946. Direc- 
tion Générale de la Santé publique.) 


Uber Kinderzeichnungen: in Belgisch 
Kongo (JEAN LEyDER). — Da die Zeich- 
nungen der Negerkinder, aber auch der 
Erwachsenen, in Belgisch Kongo bisher 
noch nicht systematisch gesammelt und 
studiert worden sind, erlaBt der Verfasser 
einen warmen Aufruf zur Mitarbeit an 
die Missionare und Beamten in Afrika. 
Was er iiber die Bedeutung der Zeich- 
nungen zum psychologischen Verstandnis 
der Eingebornen sagt und was er an 
praktischen Winken und _ theoretischen 
Richtlinien in diesem speziellen Falle vor- 
legt, hat grundsatzlich fiir die Zeich- 
nungen aller Primitivvélker Geltung. 
Seine Ausfiihrungen kénnen darum auch 
auBerhalb Afrikas von Nutzen sein. Die 
beigefiigte Bibliographie umfaBt 115 Spe- 
zialwerke zum allgemeinen Thema ,,Kin- 
derzeichnungen“. (Les Vétérans Colo- 
niaux, XIX/6 [1947], 3-9.) 


Die demographischen Verhaltnisse der 
Nkundo-Mongo (E. BorLarrt). — Ein 
weiterer Beitrag zum Problem ,,Sterbende 
Volker“. Auf Grund der Kolonialstatistik 
(1934-44), sowie eigener und anderer pri- 
vater Teilerhebungen tiber den Bevolke- 
rungsindex des Tsuapa-Distrikts (Belg. 
Congo) legt der Verfasser ein katastro- 
phales Ergebnis vor.: Gebiete mit weniger 
als 30 Kindern auf 100 Frauen, mit 75 Of 
kinderlosen Familien, mit 50 % sterilen 
Frauen sprechen deutlich fir den Ernst 
der Lage, fiir die traurige Spitzenleistung 
dieses Distrikts. Von Interesse ist, wie 
stark sich (in positivem Sinne) die klein- 
wiichsigen Batswa und die restlichen 
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nutrition among children ; — such are 
the contents of this initial report, to 
which have been added detailed tables 
summing up the work done. The report 
shows clearly the importance as well as 
the difficulty of the task which the in- 
vestigators had proposed to themselves. 
The comparatively good results obtained 
with the African variant of GILLE’s 
“test mosaique” (local pictures in a larger 
size) with questions given in the language 
of the country, deserve particular atten- 
tion. III + 121 pp. Dakar 1946. Direc- 
tion Générale de la Santé publique.) 


Children’s Drawings in the Belgian 
Congo (JEAN LEYDER). —- In view of 
the fact that no systematic collection of 
drawings by negro children, or adults, 
has yet been undertaken in the Belgian 
Congo, the author makes an earnest 
appeal to African missionaries and offi- 
cials, asking them to collaborate in this 
field. What ‘he has to say of the impor- 
tance of such drawings for the psycho- 
logical understanding of the natives, his 
practical hints and his remarks on a 
guiding policy for this particular case, 
can be applied in principle to the draw- 
ings of all primitive peoples. His reflec- 
tions are, therefore, also of use to such 
as work outside Africa. The bibliography 
at the end gives the titles of 115 technical 
works on the general subject of children’s 
drawings. (Les Vetérans Coloniaux, XI X/6 
[1947], pp. 3-9.) 


Demography of the Tsuapa District 
(E. BorLarrt), — Another contribution 
to the problem: “dying races”. Basing 
his conclusions on Colonial Statistics 
(1934-1944) and on local data gathered 
by himself and other private individuals 
concerning the population in the Tsuapa 
district in the Belgian Congo, the author 
paints the following catastrophic picture : 
districts with fewer than thirty children 
to one hundred women, with three 
quarters of the families childless, with 
half the women sterile. Such figures 
clearly indicate the seriousness of the 
situation and show the melancholy record 
set by this region. It is interesting to 
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groBwichsigen Neger von den Nkundo- 
Mongo, der Hauptbevélkerung des Gebie- 
tes, abheben. — Als Ursachen dieses Aus- 
sterbens nennt der Verfasser : Empfang- 
nisverhiitung, Abtreibung, Geschlechts- 
krankheiten, moralische Haltlosigkeit, 
Polygamie, physiologische Degeneration, 
religidse WVerarmung und — was als 
Hauptmoment all diesen Niedergangser- 
scheinungen zugrunde liege: die Ent- 
wurzelung dieser Stamme durch die mo- 
derne Zivilisation, welche die Stammes- 
glieder aus ihrer traditions- und person- 
gebundenen Clan-Organisation heraus- 
rig. — Experimente sind im Gange, die 
tédliche Krankheit aufzuhalten, eine Spe- 
zialkommission ist eingesetzt. Das Postu- 
lat des Autors geht auf die Wurzel: 
Wiederherstellung einer sozialen Ordnung, 
wo die Familie zurtickfinden kann zu 
innerer Zucht und Fruchtbarkeit. Und 
als praktischen Vorschlag bringt er: die 
Verpflichtung zur Monogamie fur alle 
Eingeborenen, die neu in den Verwal- 
tungsdienst aufgenommen werden. (La 
situation démographique des Nkundo- 
Mongo. 55 pp. Centre d’Etude des Probl. 
Soc. Indig., Elisabethville [1945}.) 


Die gesellschaftliche Struktur der 
N’kutshu (G. BrAuscH). — Als Admini- 
strator der Territorien Lodja (1942-43) 
und Kole (1943-44) in der Provinz 
Lusambo (Belg. Kongo) sammelte der 
Autor wertvolles Material fiir die vor- 
liegende Dissertation. Die N’kutshu sind 
in erster Linie Jager, daneben auch 
Ackerbauer und Fischer. Die Vergangen- 


heit 118 manche Volksteile auseinander. 


und brachte ihnen fremdes Kulturgut. 
Zwar haben besonders die Basongo Meno 
ihre stark primitive Eigenart mit Zahig- 
keit und bewu8tem passivem Widerstand 
gegentber der modernen Zivilisation ver- 
teidigt. — Fundament ihres gesellschaft- 
lichen Lebens war urspriinglich die 
mbandja, die Gemeinschaft mehrerer pa- 
triarchaler Familien mit dem Boden- 
hauptling an der Spitze. Ihm oblag die 
Organisation des gesamten Wirtschafts- 
lebens und die Mittlerrolle zwischen den 
Ahnen und den Lebenden, — Zwei Fak- 
toren brachten nun bedeutende Umwiail- 
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note that both the little Batsva as well 
as the tall negroes of other tribes differ 
favourably from the Nkundo-Mongo, who 
form the main population of the district. 
The causes that the author gives for this 
dying out of a race are: contraception, 
abortion, venereal disease, lack of moral 
principles, polygamy, physiological dege- 
neration, the impoverishment of religious 
life and — what is in reality the main 
factor of this degeneracy — the uprooting 
of these tribes through modern civilisa- 
tion, which has snatched the individuals 
out of the clan organisation, its restraints, 
traditions and personal relationships. Ex- 
periments are being made with a view 
of arresting the deadly disease, for which 
purpose a special commission has been 
appointed. The author demands a solu- 
tion that goes to the root of the matter : 
the re-establishment of a social order 
within which the family can find its way 
back to moral discipline and to fertility. 
As a practical measure he suggests : obli- 
gatory monogamy for all natives newly 
admitted to the Civil Service. (La situa- 
tion démographique des Nkundo-Mongo. 
55 pp. Centre d’Etude des Probl. Soc. 
Indig.,. Elisabethville [1945].) 


The Social Organisation of the N’kutshu 
(G. Brauscu). — The author collected 
valuable material for this dissertation 
during his years of service as Admini- 
strator of the territories of Lodja (1942-43) 
and Kole (1943-44) in the Belgian Congo 
(province of Lusambo). The N’kutshu 
are primarily hunters, but secondarily 
also husbandmen and fishermen. Their 
history speaks of how parts of their 
tribe were torn asunder and elements of 
foreign culture introduced. It is true 
that the Basongo Meno in particular have 
defended their markedly primitive cha- 
racter against the inroads of modern 
civilisation with tenacity and a measure 
of conscious passive resistance. Their 
social structure was originally based on 
the mbandja, a community consisting of 
several patriarchal families with a “Chief- 
of-the-Land” at their head, whose task 
it was to organise the entire economic 
life of the mbandja and to mediate 
between the living and their dead an- 


zungen fir die bestehende soziale und 
dkonomische Ordnung : Europa und der 
Leopardenbund. Letzterem widmet der 
Autor den zweiten Teil seiner Arbeit. 
Vom Norden eingedrungen, wurde er 
mehr und mehr zum Trager der Justiz 
und Politik. Die Auseinandersetzung zwi- 
schen dem alten und dem neuen System 
war ziemlich hart, endete aber unter ge- 
genseitigen Konzessionen im allgemeinen 
doch friedlich : ,,Bodenhauptling“ und 
MAannerbund teilten sich die Herrschaft 
oder verschmolzen z. T. zu einem System. 
Der Bund als solcher bildet eine stark- 
gefiigte Interessengemeinschaft, gegrin- 
det nicht auf die Verwandtschaft des 
Blutes, sondern auf Reichtum und Man- 
nerkameradschaft. Der Autor gibt einen 
kurzen Uberblick iiber die Initiation, 
iiber die Kennzeichnung und Funktionen 
der Mitglieder und des Gesamtbundes. 
(La société n’kutshu. Bull. des Jurid. 
Indigénes et du Droit Coutumier Con- 
golais 13 [1945], 29-59.) 


Amerika. 


Die Entwicklung der Musik der Eskimo 
(ZyGMUNT EsTREICHER). — Die musika- 
lischen Formen der Karibu-, Alaska- und 
Gronland-Eskimo gehen auf eine gemein- 
same musikalische Grundform zurtck. 
BeeinfluBt durch die mongolische Musik, 
nahmen die musikalischen Formen der 
Alaska-Eskimo eine Sonderentwicklung. 
Auch bei den Bewohnern Grénlands ent- 
wickelten sich Sonderformen. Die Musik 
der Karibu-Eskimo, bei denen sich die 
urspringlichen Formen nicht wesentlich 
veranderten, stellt also den altesten musi- 
kalischen Stil dieser drei Gruppen dar. 
Schwieriger ist die Einordnung der Musik 
der Kupfer-Eskimo, die sich in der Tech- 
nik kaum von der Musik der Karibu- 
Eskimo unterscheidet, die im musika- 
lischen Stil aber wenig Gemeinsames mit 
den anderen Eskimogruppen hat. Die 
Lésung dieser Frage liegt darin, da die 
Kupfer-Eskimo in neuerer Zeit unter den 
Einflu8 der Karibu-Eskimo-Kultur ka- 
men, wodurch die leicht beeinfluBbare 
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cestors. Two factors were responsible for 
important and revolutionizing changes in 


the existing social and economic order : 


Europe and the Leopard Society. The 
latter forms the subject of the second 
part of the author’s study. Penetrating 
from the North, this league gradually 
developed into the principal organ of 
justice and tribal policy. The struggle 
between the old and the new system was 
rather acute, but in general the prota- 
gonists of the two trends came to peace- 
ful terms through compromise. Chief-of- 
the-Land and the men’s Society divided 
the authority between themselves, or, 
partly, united this authority into one 
system. The Society as such is a com- 
munity firmly held together by strong 
common interests. It is based not on 
blood-relationship but on wealth and good 
fellowship. BrauscH gives a short ac- 
count of the initiation rites, the distin- 
guishing marks and the functions of indi- 
vidual members as well as of the Society 
as a whole. (La société n’kutshu. Bull. 
des Jurid. Indigénes et du Droit Coutu- 
mier Congolais 13 [1945], pp. 29-59.) 


America. 


Eskimo Music (ZyGMUNT ESTREICHER). 
— The musical forms to be found among 
Alaskan, Greenland and Caribou Eskimos 
can be traced back to a common original 
form. It was the influence of Mongolian 
music that led the Eskimos of Alaska 
to evolve special musical forms. Green- 
land also favoured a separate develop- 
ment. The Caribou Eskimos, on the 
contrary, have handed down the original 
forms without essential changes so that 
their musical style is the oldest of the 
three. It is more difficult to place the 
music of the Copper Eskimos. In tech- 
nique it scarcely differs from that of 
the Caribou group, whereas its style has 
little in common with that of the other 
Eskimos. The explanation given is that 
the Copper Eskimos have now for some 
time come under cultural influences 
spreading from the Caribou group ; these 
influences have sufficed to change the 
easily modifiable technique of music but 
not its style. (La musique des Esqui- 
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musikalische Technik verandert wurde, 
nicht aber der musikalische Stil. (La 
musique des Esquimaux-Caribous [Col- 
lection Gabus], Bulletin de la Société 
Neuchateloise de Géographie, LIV (1948), 


pp: 1-54.) 


Ursprung des Peyotekultes in Nord- 
amerika (OMER C. STEWART). — Die auf- 
fallende Ubereinstimmung des Peyote- 
kultes bei weit auseinander wohnenden 
Stammen la8t an der gesonderten Bildung 
dieses Kultes bei den einzelnen Stammen 
zweifeln, wie sie von RADIN, PETRULLO 
und Oper vertreten wird, und vermuten, 
daB es sich bei dem. Peyotekult um einen 
geschichtlich einheitlichen Kulturkom- 
plex handelt. Nachdem bekannt gewor- 
den ist, daB Mythen die Entstehung des 
Peyotekultes einem Apachen in Mexiko 
zuschreiben, und da die Apachen in der 
letzten Halfte des 18.. Jahrhunderts in 
Mexiko und Texas nahe den spanischen 
Missionen lebten, ist auch die Ansicht 
fraglich geworden, da der nordamerika- 


_nische Peyotekult von mexikanischen 


Zeremonien und christlichem Gedanken- 
gut frei sei. (Ute Peyotism. A Study of 
a Cultural Complex. University of Coio- 
rado Studies. Series in Anthropology, 
No. 1, 1948) 


Soziale Schichtung bei siidamerikani- 


.schen Indianern (EGON SCHADEN). — In- 


nere Faktoren wie die kulturelle, poli- 
tische oder religidse Begabung von Ein- 
zelpersonen, von Familien oder von 
Gruppen kénnen zur Bildung einer sozia- 
len Schicht fiihren. Beispiele fiir solchen 
Einflu8 der religidsen Begabung liefern 
die Guarani und die Tukano. — Zur 
Bildung einer Schicht von Sklaven fiihren 
gewohnlich auBere Faktoren. Meist sind 
es geistig und wirtschaftlich schwache 
Stamme, die von stiirkeren Nachbarn in 
unfruchtbare oder ungesunde Landstri- 
che abgedrangt werden, Nachtraglich 
wird das Herrschafts- und Sklavenver- 
haltnis durch Mythen begriindet, Bei- 
spiele fiir eine solche Entwicklung bietet 
das Verhaltnis der Tukano zu den Maku, 


der Kaingang zu den Yvaparé und der - 
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maux-Caribous [Collection Gabus], Bulle- 
tin de la Société Neuchateloise de Géo- 
graphie, LIV [1948], pp. 1-54.) 


Origin of North American Peyote Cult 
(OMER C. STEWART). — The striking uni- 
formity of the Peyote cult among widely 
separated Indian tribes leads the author 
to doubt the theory put forward by 
RapDIN, PETRULLO, OPLER and others - 
that Peyote practices are peculiar to 
each tribe; and leads him to assume 
that, historically speaking, Peyotism is 
a single cultural complex. When it is 
known that several myths attribute the 
origin of Peyotism to an Apache in 
Mexico and that during the latter half 
of the eighteenth century the Apaches 
lived close to the Spanish missions in 
Texas and Mexico, then it also appears 
questionable that North American Peyo- 
tism is free from Mexican ceremonies 
and from Christian elements. (Ute Peyo- 
tism. A Study of a Cultural Complex._ 
University of Colorado Studies. Series 
in Anthropology, No. 1, 1948.) 


Social Strata among South American 
Indians (EGon ScHADEN). — Internal 
factors, such as the cultural, political or 
religious talent of individuals, families 
or groups, can lead to the formation of 
social classes. The Guaranf and the 
Tukano can be quoted as examples of 
the social effects produced by special 
religious gifts. It is, however, usually 
external factors that lead to the forma- 
tion of a slave class. Mentally and econo- 
mically weaker tribes are driven by 
stronger neighbours into barren or un- 
healthy tracts of land and are so reduced 
to slavery. Later myths are invented to 
explain the relationship of masters and — 
serfs. As examples the author cites the 
relationship existing between the Tukano 
and the Maku, the Kaingang and the 
Yvaparé, the Kaduveo and the Guana. 
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Kaduveo zu den Guana. (Relagdes inter- 
tribais e estratificagdo social entre indios 
sulamericanos, Sociologia X [1948], 3-15.) 


Ozeanien. 


Einheimische Musik und Mission 
(J. Kunst). — Der durch seine zahl- 
reichen Ver6ffentlichungen tiber indone- 
sische Tonkunst und Musikinstrumente 
bekannte Verfasser behandelt im _ vor- 
liegenden Bichlein ein Gebiet, dem noch 
nicht viel Aufmerksamkeit geschenkt 
wurde : Mission und einheimische Musik. 
An Hand von Beispielen aus verschie- 
denen indonesischen Vélkerstammen be- 
weist der Verfasser, daB die Musik im 
Leben der Eingebornen nicht nur ein 
Asthetischer GenuB8B oder gar nur eine 
Art Zeitvertreib ist — wie vielfach in 
Europa —, sondern ihnen vielmehr zum 
magisch-religidsen Erlebnis wird. Weil 
die Musik eines Volkes Ausdruck seines 
tiefsten seelischen Empfindens ist, 6ffnet 
ihr Studium einen Zugang zum Verstand- 
nis der Eingeborenenmentalitat wber- 
_haupt. So wird die Anwendung der ein- 
heimischen Musik im christlichen Be- 
kehrungswerk zu einem wichtigen Faktor, 
um die Neuchristen enger und tiefer an 
die neue Religion zu binden. Fehlgriffe 
in dieser Hinsicht wie auch Wege fiir die 
Zukunft werden vom Verfasser aufge- 
zeigt, wie letztere in Indonesien auch 
schon verschiedentlich von europaischen 
Missionaren beschritten worden waren. 
(De inheemsche muziek en de zending. 
48 blz. Koninklijke Vereeniging Indisch 
Instituut [voorheen Koloniaal Instituut] 
Amsterdam. Mededeling No. LXXII. 
Afdeling Volkenkunde No. 23. — Uitgave 
van het Indisch Instituut. Amsterdam 
1947, Uitgeverij H. J. Paris.) 


Zur Anthropologie der Kleinen Sunda- 
Inseln (W. KEERs). — Das Buch gliedert 
sich, wie der unten angegebene Titel 
zeigt, in drei Teile, von denen die beiden 
letzten die zwei Haupt-Gruppen der im 
ersten Teil besprochenen Bevolkerung der 
Kleinen Sunda-Inseln herausgreifen. Bei 
der anthropologischen Untersuchung, die 
im Jahre 1937-38 stattfand und womit 
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(Relag6es intertribais e estratificagao 
social entre {ndios sulamericanos, Socio- 
logia X [1948], pp. 3-15.) 


Oceania. 


Indigenous Music and Mission Work 
(J. Kunst). — In this booklet the 
author, who is well-known for his numer- 
ous publications on Indonesian musical 
art and instruments, treats of a subject 
that has not yet met with much atten- 
tion: the introduction of indigenous 
music into the missions. The author gives 
examples taken from the life of various 
Indonesian tribes to prove that, in the 
lives of these natives, music is not merely 
an aesthetic pleasure and still less a simple 
pastime — as is frequently the case in 
Europe — but rather a half magical, 
half religious, personal experience. Since 
the music of a people expresses the deep- 
est yearnings of its soul, the study of 
native music opens the way to the under- 
standing of native mentality. It is there- 
fore clear that for the missionary to 
adopt indigenous music can become an 
important means of binding the neo- 
phytes more closely and intimately to 
their new religion. Kunst shows us 
certain faulty attempts in this direction 
and points out ways for the future along 
lines that have already been tried repeat- 
edly by European missionaries in various 
parts of the East Indian Archipelago. 
(De inheemsche muziek en de zending. 
48 pp. Koninklijke Vereeniging Indisch 
Instituut [voorheen Koloniaal Instituut] 
Amsterdam. Mededeling No. LXXII. 
Afdeling Volkenkunde No, 23. — Uitgave 
van het Indisch Instituut. Amsterdam 
1947, Uitgeverij H. J. Paris.) 


Physical Anthropology of the Little 
Sunda Islands (W. Kerers). — As is 
shown by his title (quoted in full at 
the end of this review), Kerrs has di- 
vided his book into three parts, in the 
first of which he discusses the population 
of the Little Sunda Isles in general, 
while in each of the later sections he 
picks out one of the two principal groups 


Or 
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sich 2/3 des Buches befaBt, wurden als 
Alteste Schicht fast tiberall auf diesen 
Inseln die Negrito festgestellt, von den 
Wedda waren keine sicheren Spuren zu 
finden. Gelegentlich (S. 146) wird auch 
die Bevélkerungsschicht der Lionesen 
(Flores) als alteste Schicht bezeichnet 
(gleichaltrig mit den Negrito ?). Die 
zweite Bevélkerungsgruppe, die Proto- 
Malaien, erstreckt sich bis zur Mitte der 
Kleinen Sunda-Inseln, sie kam also vom 
Westen, wahrend vom Osten her sowohl 
melanesische Gruppen eindrangen (ob es 
sich bei dieser melanesischen Schicht um 
Riickwanderung handelt oder um Reste 
einer bodenstandigen friiheren Bevélke- 
rungswelle, wird nicht geklart) als auch 
noch andere kleinere Gruppen, deren Her- 
kunft unsicher ist. Von der jingsten 
Schicht, den Deutero-Malaien, haben sich 
nur Splitter an den Kiisten niedergelassen 
und keinen anthropologischen EinfluB ge- 
habt. In den Badjawanesen auf Flores 
sieht KrrERS einen Stamm, der sich 
anthropologisch nicht in die Bevélke- 
rungsschichten der Kleinen Sunda-Inseln 
einordnen 148t, sondern vielleicht als 
europaider, semitischer Stamm angesehen 
werden muB (89). — Der zweite Ab- 
schnitt befaBt sich mit den Negrito, die 
einen betrachtlichen Teil der Bevélkerung 
verschiedener Inseln bilden, vor allem 
von West-Sumba, Zentral-Flores und Ti- 
mor, wenn auch iuberall mit andern 
Schichten vermischt. Diese Negrito schei- 
nen alle zur gleichen Gruppe zu gehdéren 
(155), sind jedoch somatisch von denen 
der Andamanen wie Philippinen stark 
verschieden, ahneln aber den Negrito der 
Malaiischen Halbinsel (145, 155) und 


' werden, stark vermischt, auch auf Celebes 


gefunden. — Im dritten Teil kommt die 
Verbreitung der Proto-Malaien zur Dar- 
stellung, die sich ziemlich reinrassig in 
verschiedenen Gegenden Indonesiens er- 
halten haben. Grade der indonesische 
Archipel bietet ein ausgezeichnetes Feld, 
um die verschiedenen Verbreitungsetap- 
pen und -zonen der mongolischen Rasse 
zu studieren (158), die in 3 Wellen (Proto- 
Malaien, Deutero-Malaien und Mongol- 
Deutero-Malaien) die Inseln_besiedelte. 
Als zur ersteren Gruppe gehérig werden 
die Karo-Batak von Sumatra, die Sadan 
und Rongkong Toradja von Zentral- 


of this population. The anthropological 
investigations carried out in 1937 and 
1938, the report of which fills two thirds 
of the present book, showed that, almost 
everywhere on these islands, the Negritos 
formed the oldest stratum of the popu- 
lation. No positive traces of the Veddas 
were to be found. Occasionally (cf. p. 146) 
the Lionese stratum (Flores) is also desig- 
nated as the oldest (coeval with that of 
the Negritos ?). The second or Proto- 
Malayan group of the population extends 
as far as the centre of the Little Sunda 
Islands and has evidently penetrated 
from the West. From the East it was 
a penetration of Melanesian elements (it 
is not made clear whether returning 
emigrants or remnants of an earlier in- 
vasion are in question) together with 
smaller groups of uncertain origin, who 
broke in and populated the islands. Of 
the latest (Deutero-Malayan) stratum 
only slight traces are to be found in 
settlements along the coast. Anthropolo- 
gically their influence has been nil. The 
Badjawanese on Flores do not appear to 
the author to be a tribe which can be 
anthropologically classified among the 
population strata of the Little Sunda 
Islands. He thinks they should perhaps 
be regarded as a Europoid-Semitic race 
(89). The second section of the book is 
devoted to the Negritos, who form a 
considerable portion of the population 
on several of the islands, especially West 
Sumba, Central Flores and Timor. They 
are not, however, to be found in a 
racially pure state but strongly mixed 
with other elements. These Negritos 
apparently all belong to the same group 
(155). Somatically they differ consider- 
ably from the Negritos of the Andamans 
and Philippines, but resemble the Negri- 
tos of the Malay Archipelago (148, 155). 
The same type, but strongly mixed with 
other races, is also to be found on Ce- 
lebes. The third section of KEERs’ book 
deals with the distribution of the Proto- 
Malayans, who have managed to keep 
themselves fairly pure racially in various 
parts of the East Indies. The East Indian 
Archipelago offers a particulary good field 
for studing the various stages and zones 
of the distribution of the Mongol race 
(158), that settled on the islands in three 
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Celebes wie auch die Bewohner von West- 
Sumba und West-Flores festgestellt, auf 
Grund k6rperlicher Merkmale und weit- 
gehender kultureller Ubereinstimmung 
(160). West-Sumba und West-Flores sind 
die 4uBersten dstlichen Grenzen des Sied- 
lungsraumes dieser proto-malaiischen 
Rasse, die jedoch immer mehr von den 
Deutero-Malaien absorbiert wird. (An 
Anthropological Survey of the Eastern 
Little Sunda Islands. — The Negrito’s of 
the Eastern Little Sunda Islands. — The 
Proto-Malay of the Netherlands East- 
Indies. Koninklijke Vereeniging Indisch 
Instituut [voorheen Koloniaal Instituut] 
Amsterdam. Mededeling No. LXXIV. 
Afdeling Volkenkunde No., 26. Uitgave 
van het Indisch Instituut. Amsterdam 
1948. 170 pp. and 25 plates. Price: 
£1. 25550.) 


Der Baumbar auf Neubritannien (CARL 
Laurer, M.S.C.). — Nicht nur die 
Menschen, sondern auch die Geister haben 
Interesse fir die Baumbaren, wie die 
Mythen der Qunantuna berichten. Fall- 
weisé konnen Baumbaren die ,,Haustiere“ 
der Geister sein. Darum ist eine Baum- 
barjagd nicht ohne Gefahr fiir den Jager. 
Die Qunantuna wissen sich durch be- 
stimmte Zauberspriiche und -praktiken 
vor diesen Gefahren zu schiitzen. Der 
Baumbiar ist wegen seines wohlschmek- 
kenden Fleisches ein gesuchtes Jagdtier. 
Ganz besonders aber hat es der Ein- 
geborne auf die vier Eckzahne des Baren 
abgesehen, weil sie ihm als Stirn-, Hals- 
und Lendenschmucksticke dienen. Bis 
zu 200 Baumbarzahnen kann man schon 
an einfachen Halszierketten zahlen. Man- 
ches Schmuckstiick aus diesen Zahnen 
stellte fir den Eingebornen in alter Zeit 
einen sehr hohen finanziellen und ideellen 
Wert dar. Im allgemeinen findet man 
die Baumbirzahne weniger im Schmuck 
der Frauen als der Manner. (Ethnos XIII 
[1948], 174-187.) 


consecutive waves: Proto - Malayans, 
Deutero-Malayans and Mongol-Deutero- 
Malayans. On the strength of common 
physical peculiarities and far-reaching 
cultural similarities (160), the Karo-Ba- 
tak of Sumatra, the Sadan and Rong- 
kong Toradja of Central Celebes, as well 
as the inhabitants of West Sumba and 
West Flores, are recognized as belonging 
to the first wave. West Sumba and West 
Flores form the extreme eastern limits 
of the region inhabited by the Proto- 
Malayan race, which is, however, being 
gradually absorbed by the Deutero- 
Malayan populations. (An Anthropolo- 
gical Survey of the Eastern Little Sunda 
Islands. — The Negritos of the Eastern 
Little Sunda Islands. — The Proto-Malay 
of the Netherlands Indies. Koninklijke 
Vereeniging Indisch Instituut (voorheen 
Koloniaal Instituut) Amsterdam, Mede- 
deling No. LXXIV. Afdeling Volker- 
kunde No. 26. Uitgave van het Indisch 
Instituut. Amsterdam 1948. 4170 pp. 
and 25 plates. Price: fl. 5,50.) 


The Tree-Bear in New Britain (CARL 
Laurer, M.S. C,). — The myths of the 
Qunantuna tell us that not only men 
but also spirits have a special liking for 
tree-bears. In certain cases these animals 
have become the domestic pets of spirits. 
Tree-bear hunting may, consequently, be 
full of danger for the hunter. The 
Qunantuna take care to protect them- 
selves against the spirits by means of 
spells and magic practices. The tree-bear 
is much sought after because of its tasty 
flesh. For the native, however, its greatest 
attraction lies in its four canine teeth, 
which he uses for ornaments for the 
forehead, neck and loins. We can count 
as many as two-hundred tree-bear teeth 
even on comparatively simple necklets. 
In former days some of the trinkets 
made of these teeth represented a small 
fortune, quite apart from their senti- 
mental value. (Ethnos XIII [1948], 
pp. 174-187.) 
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Ungewohnliche durchbohrte Steingerate 
aus Neuguinea (LEONHARD Apam).— Ein- 
leitend bringt der Verfasser praktische 
Vorschlage fiir eine genaue Terminologie 
vom technischen Standpunkt aus fir alle 
jene Steingerate, die bisher summarisch 
, Keulenképfe“ genannt wurden. Dann 
beschreibt er drei ungewohnliche Exem- 
plare dieser Gerate aus Neuguinea : eine 
,Keule“ mit oblonger Steinscheibe vom 
Stamm der Kukukuku, eine kreisrunde 
Steinscheibe mit einer Zweigschlingen- 
schaftung, die an die Schaftung der Zere- 
monialbeile auf Neukaledonien erinnert, 
und eine vierkantbeilartige, langliche 
Steinklinge mit zentraler Durchbohrung, 
die in Dachselstellung nach Keulenart 
auf einem Stock befestigt ist. Dieses 


auBerst seltene Objekt aus der Privat- » 


sammlung des Verfassers stammt vom 
Langemaar River im Morobe-Distrikt. 
(Mankind III [1947], 345-354. With 
7 figures.) 


Zwei Tonsprachen in Neuguinea (A. Ca- 
PELL). — 1922 hat O. DEMPWOLFF 
im papuanischen Kate (Hinterland von 
Finschhafen) ,,eine gelegentliche sekun- 
dare Entstehung musikalischer Tonhé- 
hen“ nachgewiesen (Vox, XXXII [1922], 
57-61). Als eigentliche Tonsprache, und 
zwar als bisher einzige in Neuguinea, war 
das melanesische Jabém schon langer be- 
kannt, CapELL hat nun auf Grund seiner 
Feldforschungen diese Kenntnis um wei- 
tere Belege tiber das Jabém erweitert. 
Er kann jetzt aber auch noch das mela- 
nesische Bukawa als richtige Tonsprache 
nachweisen. Die Jabém und Bukawa 
bewohnen den Kiistenstreifen zwischen 
Finschhafen und Lae, sind also geogra- 
phisch Nachbaren der Kate. (Bull. of 
the School of Orient. and Afric, Studies, 
Univ. of London, XIII [1949], 184-199.) 


(45, 1950] 


Some Uncommon Perforated Stone Im- 
plements from New Guinea (LEONHARD 
Apam). — The author offers practical 
suggestions with regard to a more accu- 
rate terminology, from the technical 
point of view, for all the stone imple- 
ments which have so far been summarily 
classified as club-heads. He then pro- 
ceeds to describe three uncommon speci- 
mens from New Guinea: a. “club” from 
the Kukukuku people with an oval stone 
discoid blade ; a wheel-shaped perforated 
disc with an unusual way of hafting by 
means of two loops of split cane, which is 
reminiscent of New Caledonian hafted 
ceremonial axes ; and finally a specimen 
with an oblong stone, having the general 
outline of a rectangular blade with central 
perforation, hafted to a stick so as to 
form an adz. This extremely rare object 
from the author’s private collection was 
found near the Langemaar River, Marobe 
district. (Mankind III [1947], pp. 345-354. 
With 7 figures.) 


Two Tonal Languages in New Guinea 
(A. CAPELL). — In 1922 O. DEMPWOLFF 
was able to trace “an occasional second- 
ary development of tones“ in Papuan 
Kate (spoken in the inland district be- 
hind Finschhafen), (Vox, XXXII [1922), 
pp. 57-61.) Melanesian Jabém had al- 
ready for some time been recognized as 
a true tonal language. CAPELL has now 
supplemented what was known about 
Jabém by evidence obtained through 
personal fieldwork. He is also able to 
prove that Melanesian Bukawa is a true 
tonal language. The Jabém and Bukawa 
tribes, who inhabit the strip of coast 
between Finschhafen and Lae, are neigh- 
bours of the Kate. (Bull. of the School 
of Orient. and Afric. Studies, Univ. of 
London, XIII [1949], pp. 184-199.) 
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Wulff K. (+) Uber das Verhdltnis des Malayo-Polynesischen zum Indochine- 
sischen. 157 pp. in 8°. (Det Kgl. Danske Videnskabernes Selskab — 
Historisk-filologiske Meddelelser X XVII, 2.) Kgbenhavn 1942. EJNAR 
MUNKSGAARD. 


La grammaire comparée des langues de V’Indochine, bien que presqu’un siécle 
ait passé depuis la parution des premiers travaux dans ce domaine 1, se trouve encore 
aujourd’hui dans une sorte d’impasse ; il ‘n’est d’ailleurs pas difficile d’entrevoir les 
raisons de ses échecs. On comprend bien que les travaux d’approche devaient se 
contenter d’un apercu sommaire et avancer des synthéses hypothétiques qui servi- 
raient de cadre pour les enquétes ultérieures. C’est ainsi qu’on a rapproché les langues 
t’ai du chinois et, d’autre part, les dialectes birmans du tibétain, pour réunir ensuite 
ces deux groupes en une seule famille sino-tibétaine sans que les bases de cette famille 
fussent solidement établies. Quant a ce qui restait dans l’Indochine, il fallait attendre 
le célébre travail du P. Scumipt « Die Mon-Khmer-Volker » pour voir apporter un 
peu d’ordre dans ce chaos apparent. Le P. SCHMIDT, comme on sait, ne se borna pas 
3 réunir dans un seul groupe un nombre considérable de dialectes indochinois, mais, 
comme c’était le cas pour la famille sino-tibétaine, dépassa les frontiéres de |’ Indo- 
chine en signalant l’existence des langues austro-asiatiques dans |’Inde et dans des 
fles Nikobar et en essayant de réunir cette famille nouvellement créée aux langues 
malayo-polynésiennes ou austronésiennes. Et cependant ces deux vastes syntheses 
n’englobérent pas encore tous les idiomes de l’Indochine ; certains parlers, comme 
Vannamite ou le cham, ne se laissaient pas classer sans difficultés dans une des deux 
grandes familles. : 

Il est surprenant que ce classement provisoire, qui n’avait pour but que de 
rendre possible-les recherches de détails, soit devenu comme une sorte de dogme sur 
lequel on basait diverses théories linguistiques, mais dont on n’essaya point de soli- 
difier les fondements. Le P. SCHMIDT se rendait bien compte lui-méme de ce que sa 
synthése était basée sur des données sommaires et invitait les autres savants a pour- 
suivre l’étude des détails. Ce voeu n’a pas été exaucé jusqu’é ce jour: tandis que, 
par exemple, le groupe indonésien, grace &4 R. BRANDSTETTER et V’école hollandaise, 
posséde une grammaire comparée solidement établie, pour les langues de 1’Indochine 
on continue a faire la comparaison par dessus les frontiéres des familles provisoires, 
- sans examiner de plus prés les faits a V'intérieur de chaque famille, sans méme chercher 
3, étudier les dialectes dont ces familles se composent. Le premier travail important, 
paru dans ce domaine aprés le livre du P. SCHMIDT, l'article de Conrapy, intitulé 
«Eine merkwirdige Beziehung zwischen den austrischen und den indochinesischen 
Sprachen », Minchen 1916, de méme que l’article suivant du méme auteur « Neue 
austrisch-indochinesische Parallelen » (Hirth Anniversary Volume, London 1922) n’allaient 


1 Locan, Ethnology of the Indo-Pacific Islands. Journ. of the India Archi- 
pelago, Wii wiso2. 
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pas dans la direction que le P. SCHMIDT voulait. Au lieu de construire des fondements 
au toit suspendu des synthéses précédentes, il recouvrait ce toit params autre, plus 
élevé et encore moins stable, car, si les éléments t’ai et tibéto-birmans utilisés par 
Conravy ont été solidement contrélés, ses matériaux de comparaison «austriens » étaient 
des plus précaires. L’essai de CONRADY, malgré les observations ae et malgré 
quelques hypothéses probantes, ne fournit pas de bases indispensables a la fondation 
de la grammaire comparée des langues de l’Indochine. I] est reste sans Jendemain ; 
on attend toujours les recherches qui auraient poussé la comparaison a J’intérieur de 
chaque famille. « Tant que ce travail n’est pas fait », disait encore en 1933 HENRI 
MaspEro 2, «toute comparaison de ces langues a des langues des autres familles est 
dangereuse. On discute la possibilité d’une parenté entre les langues indo-européennes 
et les langues sémitiques, mais personne n’aurait l’idée d’essayer de la démontrer par 
une comparaison directe entre le frangais et l’arabe ». Et pourtant c’est ainsi que l’on 
procéde pour les langues de |’Indochine. 

K. WutrFF semblait étre ’homme qui entreprendrait finalement la tache d’assainir 
la grammaire comparée des langues indochinoises. Dans deux travaux parus en 1934 
et 19353 il s’imposa une limitation de sujet en étudiant des problemes concrets en 
t’ai et en chinois. La base était encore trop vaste (il faudrait d’abord faire la compa- 
raison a l’intérieur du groupe t’ai), mais il y avait la un progrés méthodologique évident 
par rapport aux travaux de ses prédécesseurs. Cependant, la contagion de syntheses 
prématurées semble planer au-dessus de la grammaire comparée des langues indo- 
chinoises. Dans le dernier travail, qui devait couronner son ceuvre, WuULFF abandonne 
le chemin de modération et retombe dans les erreurs qu'il a fiétries Ini-méme. I sépare 
le groupe t’ai-chinois des langues tibéto-birmanes non pour circonscrire le champ 
d’enquéte, mais pour réunir ce groupe a l’immense famille malayo-polynésienne et 
aux langues austro-asiatiques, en cherchant ainsi & établir un ensemble linguistique 
énorme qu’il baptise « ostasiatisch-ozeanischer Sprachstamm ». : 

Pour prouver l’existence de cette nouvelle famille WuLFF recourt, comme ses 
prédécesseurs, aux comparaisons lexicales. Il a raison en affirmant que la structure 
des langues t’ai-chinoises est si simple que les faits morphologiques qu’on pourrait 
y découvrir sont trop vagues pour servir de base a la démonstration de la parenteé ; 
mais il oublie d’ajouter que le matériel lexical de ces langues, 4 cause du monosylla- 
bisme et de la simplification phonétique trés avancée, se préte également trés peu a 
une telle démonstration. Le résultat est que, malgré l’ingéniosité de l’auteur, le nombre 
trés considérable de concordances lexicales et le progrés indéniable de méthode par 
rapport aux travaux antérieurs, on n’arrive pas a partager la certitude de WUuLFF, 
que le rapport entre les deux familles est celui de parenté (« In der Frage, ob Urver- 
wandtschaft oder Lehnbeziehungen anzunehmen sind, habe ich keine Zweifel: nur die 
erstere Annahme bietet mir eine ausreichende Erklarung », p. 5). D’ailleurs, cette démons- 
tration n’est illustrée que d’exemples malayo-polynésiens et t’ai-chinois ; l’appartenance 
du groupe austro-asiatique & cette famille est tacitement acceptée par l’auteur en vertu 
de l’hypothése «austrienne» du P. Scumipr. Pourtant les renvois A « Mon-Khmer- 
Volker », dans les comparaisons lexicales, sont trés rares. 

Avant d’analyser de plus prés l’argumentation de WutFr, il convient de souli- 
gner que son travail n’a pas été achevé et qu'il a été édité aprés sa mort par Kay BARR 
presque sans changements (seuls quelques passages ont été complétés avec des maté- 
riaux laissés par l’auteur, et, l’index — trés utile —, ainsi que les références biblio- 
graphiques ont été ajoutées par l’éditeur). Il faut donc prendre en considération le 
fait que certaines affirmations insuffisamment démontrées et quelques contradictions 


ne se seraient pas trouvées dans le livre, si le sort avait permis a l’auteur de lui donner 
la forme définitive. 


2 + 1 i. ’ & . . . 
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Tel qu’il est, le travail se limite 4 la démonstration que les langues t’ai-chinoises 
sont plus étroitement liées aux langues malayo-polynésiennes (plutot indonésiennes dans 
lesquelles auteur puise presque toutes les données comparatives) qu’au groupe tibéto- 
birman. Il est intéressant de noter que, dans la méme année 1942, parut un autre 
travail, indépendant de celui de WuLFr, mais poursuivant le méme but : rattacher le 
t’ai A l’indonésien et le séparer du tibéto-birman. C’est le travail d’un linguiste ameé- 
ricain, P. K. BeNneprcr 4, qui va d’ailleurs dans le sens négatif plus loin que WULFF en 
séparant le t’ai de la famille sino-tibétaine en général, et.en n’attribuant qu’au contact © 
historique les éléments communs du'‘t’ai et du chinois. Je reparlerai de ce travail a 
une autre occasion ; pour le moment je me borne a constater que la théorie de BENEDICT, 
bien qu’elle repose également sur les comparaisons lexicologiques, est, grace a la limi- 
tation de l’enquéte A un domaine moins vaste, beaucoup plus vraisemblable que 
Vhypothese de WULFF. 

On assiste donc a une tendance d’abandonner la division classique en famille 
sino-tibétaine et famille austrienne pour lui substituer un nouveau classement de 
parlers indochinois. Cette nouvelle tendance se heurte pourtant dés le début a une 
diffculté considérable ; l’ancienne division, toute provisoire qu'elle fut, reposait au 
moins sur une distinction nétte et facile & constater : les parlers t’ai-chinois sont vario- 
toniques et, en principe, monosyllabiques, tandis que les langues malayo-polynésiennes 
sont monotoniques et, en principe, dissyllabiques. D’autre part, le monosyllabisme 
rapproche le t’ai-chinois du tibéto-birman, et l’absence de tons rapproche le malayo- 
polynésien de l’austro-asiatique. La nouvelle division, que ce soit celle de WULFF ou 
de BENEDICT, est pour ainsi dire perpendiculaire A cette ligne de démarcation naturelle. 

WULFEF se rend bien compte de cette difficulté, mais ses efforts pour la surmonter 
constituent la partie la plus faible de sa démonstration. Il semble qu'il n’était pas 
encore décidé lui-méme quant a l’explication a choisir. Au début de son exposé 
(pp. 44-53), il cherche a effacer la différence entre le t’ai-chinois et le malayo-poly- — 
nésien en recourant a l’hypothése du monosyllabisme primitif de la racine malayo- 
polynésienne, hypothése d’ailleurs assez yvraisemblable et presque généralement re- 
connue. Plus tard, cependant (pp. 101-106), il semble pencher vers lidée que les mots 
’ai-chinois ont été primitivement dissyllabiques et, pour le prouver, il invoque méme 
des faits tibétains. Il y a 1a contradiction avec le début du travail, ainsi qu’avec la 
tendance a séparer' le t’ai-chinois du ‘tibéto-birman. L’apparition des tons en t’ai- 
chinois est mise par l’auteur en rapport avec la disparition du dissyllabisme, mais il 
considére lui-méme cette explication comme tout a fait provisoire. 

Il cherche a contrebalancer l’échec de cette argumentation négative par quatre 
preuves positives de ressemblance structurale entre le malayo-polynésien et le t’ai- 
chinois : a) alternance réguliére et de caractére morphologique entre Vocclusive initiale 
aspirée et non aspirée en t’ai-chinois A laquelle correspond une alternance analogue 
entre la sourde et la sonore en malayo-polynésien ; b) variations des voyelles et des 
diphtongues au sein de la méme racine ; c) alternance des consonnes initiales ou finales 
dans les racines a significations apparentées, et d) infixation. Parmi ces quatre ressem- 
plances seule la premiére est frappante, vu sa régularité dans les deux familles, mais 
le caractére morphologique de cette alternance n’est pas assuré, du moins sa fonction 
est inconnue. Quant a la seconde concordance, elle est plutdt négative : on ne peut 
constater que l’anarchie indéniable du vocalisme malayo-polynésien et t’ai-chinois. 
Avant qu’on trouve le principe qui régit cette faculté de varier les voyelles 4 l’inté- 
rieur dela méme racine, on ne peut invoquer ce phénoméne pour prouver la parenté 
des deux familles. La quatrieme particularité morphologique, Vinfixation, n’est assurée 
que pour l’indonésien et l’austro-asiatique ; elle est trés discutable pour le t'ai-chinois. 
La plus curieuse est la troisieme correspondance. En effet, c’est un fait remarqueé 
depuis longtemps qu'il existe en indonésien des séries de racines ayant une signifi- 
cation semblable et ne différant que par la consonne initiale ; d’autres séries ne diffe- 


4 Thai, Kadai and Indonesian : a new alignment in Southeastern Asia. American 
Anthropologist, octobre-décembre 1942. 
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ale. Un fait analogue a été observé en chinois archaique, 
ce. qui permit 4 KarLGREN de constituer ses « word-families », WUuLFF cite qaelquc 
séries correspondantes en indonésien et en t’ai-chinois ou le parallélisme des alter- 


i i oincidences ne sont pas nombreuses ; 
nances est vraiment frappant. Mais de telles c Pp ; 


rent que par la consonne fin 


. . A A , 
quant aux autres exemples, limprécision méme du phénomene n’est pas de nature a_ 


faciliter le contréle. WuLFF reconnait lui-méme que si l’on prenait en considération 
les séries oti V'initiale et la finale (d’un élément monosyllabique !) varient simultaneé- 
ment, ceci conduirait 4 l’absurde. On est d’autant plus étonné de lire, tout de suite 
aprés, que ce phénoméne «ist eine uberaus merkwiirdige Erscheinung, die wohl als 
Argument fiir die urspriingliche Einheit dieser beiden Sprachenkomplexe angefuhrt 
werden kann ». : a3 

D’autre part, si l’on reconnait la validité de ces quatre particulariteés « begins: 
logiques », on devient trés sceptique vis-a-vis des concordances lexicales signalées par 
l’auteur. Que peuvent démontrer les comparaisons, si nombreuses qu’elles soient, de 
«racines » monosyllabiques dont les voyelles n’obéissent a aucune loi et dont les 
consonnes initiales autant que finales peuvent alterner librement, o& méme « laut- 
gesetzlich » un ¢ t’ai-chinois peut correspondre 4 ¢ ou s indonésien, un m t’ai-chinois 
an, 1, y indonésien ? Et si ’hypothése d’un infixe ou d’un « doublet synonymique » 
permet de rapprocher, par exemple, baru «hibiscus» avec le siamois pd ou bua et 
avec le chinois ancien .b‘iw (p. 51) ou bien le mal. bunga « fleur» (interprété comme 
un mot composé: bu# + a) avec le chinois ancien ya (p. 53). 

D’autre part WuLFF compare les formes malayo-polynésiennes de dates diverses 
avec le t’ai moderne et le chinois artificiellement reconstruit du VI® siecle aprés J.-C. 
ou du VIII®¢ siécle avant J.-C. Il puise son matériel chinois exclusivement dans ]’« Ana- 
lytic Dictionary » et dans les «Word Families in Chinese » de KARLGREN, dont les recons- 
tructions (surtout celles du chinois archaique) sont hypothétiques et dont les étymo- 
logies ont été vivement critiquées®. Le contréle philologique des éléments chinois fait 
défaut et les significations acceptées par WULFF ne sont pas toujours justes®. En 
général le nombre de concordances lexicales citées (145) est beaucoup moins grand 
que celui que WuLFrr, dans son introduction, assure avoir trouvé (800). 

Cependant, malgré les réserves énoncées ci-dessus et qui sembleraient condamner 
en bloc les comparaisons de WuLFF, je dois reconnaitre que sa liste de concordances 
lexicales n’est pas a rejeter tout simplement. Si chaque comparaison, isolée de l’ensemble, 
est sujette 4 caution, il y a des groupes qui, par le parallélisme rigoureux de concor- 
dances, obligent a les prendre sérieusement en considération. Et c’est le plus grand 
mérite du travail, mérite qui justifie pleinement l’édition de cette ceuvre posthume : 
malgré les conditions les plus défavorables, l’auteur a réussi & réunir des arguments 
non négligeables en faveur des rapports entre le t’ai (je suis plus sceptique pour le 
cété chinois) et les langues malayo-polynésiennes ; et il l’a réussi non tant en vertu 
de ses «lois morphologiques» que grace au groupement des concordances lexicales 
en séries paralléles, dans lesquelles les correspondances sont presque identiques. 

Toutefois, ces arguments ne suffisent pas pour prouver l’origine commune des 
familles en question. On ne peut considérer les listes de WULFF que comme un réper- 
toire abondant d’éléments a utiliser pruademment dans les recherches ultérieures. Mais 
pour que ces recherches aboutissent 4 des résultats probants, pour que la grammaire 
comparée des langues de l’Indochine obtienne des bases solides, il faudrait accomplir 
d’abord d'autres travaux d’approche. Il s’agit avant tout d’une révision de méthode. 
Il semble que les méthodes comparatives élaborées pour les langues indo-européennes 
ne peuvent étre appliquées sans autre A ces langues presque dépourvues de morpho- 


5 KARLGREN lui-méme, dans son dernier grand travail « Grammata Serica », Stock- 
holm 1940, est beaucoup plus prudent. On ne peut pas reprocher & WuLFF de n’avoir 
pas utilisé «Grammata Serica » qui a paru aprés sa mort, mais il est regrettable que 
KARLGREN, quia lu les épreuves du travail de WuLFr, n’ait ajouté quelques « foot-notes » 
personnelles 14 ow il s’écarte lui-méme aujourd’hui de ses anciennes idées. 


° Cf. la-dessus le compte rendu de P. D 1D 
Mette! 199), 1946 vo. alee u EMIEVILLE, BSL XLIII, Fasc. 2, 
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logie et si riches en formations expressives et onomatopéiques dont les variantes 
capricieuses, les étymologies populaires, les redoublements, les allitérations échappent 
aux « Lautgesetze ». Comme l’a montré derniérement J. Gonpa ’, cette prédominance 
du caractére «affectif», non seulement impose une révision des méthodes d’analyse, 
mais modifie profondément la notion méme de comparaison. Le principe fondamental 
de la grammaire comparée des langues indo-européennes est qu’il n’existe aucun 
rapport «naturel» entre le signe linguistique et le signifié ; par conséquent si deux 
formes signifiant la méme chose correspondent exactement, ce ne peut étre di qu’a 
une origine commune. Mais dans les langues ot les procédés imitatifs jouent un role 
considérable, comme c’est le cas des langues de |’Indochine, les ressemblances phoniques 
ne doivent pas. nécessairement prouver l’origine commune des formes, elles peuvent 
étre «naturelles », les mots peuvent étre « elementarverwandt ». 

Et méme si l’on isole les éléments « affectifs », on ne doit pas oublier l’impor- 
tance des emprunts. Les langues du type indochinois ou indonésien sont beaucoup 
plus perméables 4 toutes sortes d’influences et de mélange que les langues possédant 
un systéme morphologique développé. Plus de quarante ans ont passé depuis que 
BLAGDEN affirmait®: « Uninflected languages can pass, almost imperceptibly, from 
one family into another.» Par la suite, on a souvent pris en considération ce fait ; 
j'ai méme l’impression qu’on est allé un peu trop loin. Le caractére mixte de l’annamite 
ou du cham a été reconnu depuis longtemps. Dans la classification des langues austro- 
asiatiques établie par le P. Scumipt, il y a tout un groupe de dialectes mixtes. H 
résulterait du travail mentionné de BENEDICT que le siamois est également une langue 
mixte. R. A. KERN serait enclin, sous l’influence du travail de Wu.rr, d’admettre 
le caractére mixte du chinois ®. Si presque toutes les langues en question sont mixtes, 
on se demande, finalement, quelles sont ces langues homogénes qui en seraient les com- 
posants. Je crois que dans |’Indochine, au moins en ce qui concerne les langues de 
culture, il s’agit moins de mélanges de langues que de « Sprachbund », d’union de langues, 
ce qui est autre chose qu’une langue mixte. Mais l’analyse d’un « Sprachbund » reléve 
moins de la linguistique que de la philologie. Et c’est la le point essentiel que je 
voudrais signaler. Si la grammaire comparée des langues indo-européennes ou sémi- 
tiques a abouti aux résultats que nous lui connaissons, c’est qu’elle avait a sa dispo- 
sition, dés le début, des données philologiques minutieusement élaborées. L’époque 
du conflit entre la linguistique et la philologie est révolue depuis longtemps, Les deux 
disciplines s’entraident avec le plus grand profit de part et d’autre. I] n’en est rien 
quant au domaine si embrouillé de l’Indochine. Lorsque WutrrF se justifie de n’avoir 
utilisé, faute de matériaux, que les données t’ai modernes, il n’a pas raison. Ces maté- 
riaux existent. Les documents épigraphiques de presque toutes les langues de |’Indo- 
chine ont été étudiés en détail et présentés souvent dans les publications magnifiques 
dont les travaux imprimés dans le BEFEO ou |’Epigraphia Birmanica sont les modeles. 
Les textes cham remontent au milieu du IV® siécle de notre ére; le khmér et le mon 
sont attestés depuis le VII¢ siécle ; pour le birman on remonte au XI® siécle, pour le 
siamois A la fin du XIII¢ siécle. Ce n’est que pour l’annamite qu’il faut attendre le 
XVIIe siécle pour avoir les premiers documents linguistiquement utilisables (le caté- 
chisme et le dictionnaire du P. ALEXANDRE DE RHODEs). Les philologues savent depuis 
longtemps reconnaitre, par exemple en siamois, les mots empruntés au khmér et perdus 
par celui-ci; ils ont retrouvé ces mémes mots en khmér moderne qui les a réempruntés 
sous leur travestissement siamois. Ils connaissent les modifications que les mots sanskrits 
ou pali subissent dans toutes ces langues, modifications qui nous informent indirecte- 
ment sur la prononciation ancienne des langues indochinoises. Ils ne mettent pas tous | 
les éléments semblables péle-méle dans un sac, mais savent distinguer et dater. Mais 

7 The Comparative Method as applied to Indonesian Languages. Lingua I, 1, 


1948, pp. 86-101. 
8 Pagan Races of the Malay Peninsula. II, p. 460s. 
® Bijdragen tot de taal-, land- en volkenkunde van Nederlandsch-Indié, vol, 102, 


1943, p. 369. 
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problémes historiques et chronologiques embrouillés que posent 


trop préoccupés des 
ue rarement ces données pour en tirer des conclusions 


les inscriptions, ils n’exploitent q 
linguistiques. 

Les comparatistes, par contre, négligent ces données presque totalement, en 
recourant aux matériaux modernes qui ne sont pas toujours dignes de foi. M. GEORGES 
Corpis reprocha récemment ?° cette négligence aux linguistes et ajouta = En Indo- 
chine et au Siam, la science épigraphique frangaise a conscience d’avoir fait ce qu'elle 
a pu pour mettre & la disposition des historiens comme des hoewete, le plus grand 
nombre possible de textes cham, khmer, siamois et laotiens en fac-similé, transcription 
et traduction. L’étude diachronique des langues des royaumes hindouisés de l’Indo- 
chine centrale et méridionale et leur comparaison peuvent, dés maintenant, y puiser 
un riche matériel.» Cependant, il ne faut pas oublier qu’un comparatiste, qui a le 
courage d’aborder le probléme des langues de l’Indochine, se trouve devant un domaine 
extrémement vaste qui, en dehors de l’Indochine, embrasse également la Chine, l’Indo- 
nésie, le Tibet et une partie de l’Inde, domaine trés complexe au point de vue philo- 
logique. La philologie chinoise en elle-méme est déja une discipline tres difficile a 
maitriser. Et si l’on pense a tous les problémes, ne fit-ce que le coté paléographique, 
que pose la philologie indochinoise, on comprend qu’un linguiste n’est pas capable 
d’assimiler toutes ces connaissances. Méme s’il utilise les éditions épigraphiques trans- 
crites et traduites, il n’y trouve que par hasard les renseignements sur les emprunts, 
les influences, les conventions graphiques, etc., et il me lui est pas facile de dégager 
ces renseignements des commentaires historiques ou littéraires consacrés. a ces 
inscriptions. 

C’est ici que je voudrais adresser un voeu aux philologues indochinois, en parti- 
culier 4 M. CoEbDEs. Ce qu’il faudrait aux linguistes, c’est une sorte de grammaire histo- 
rique descriptive des principales langues de ]’Indochine, un livre qui, sous une forme 
synthétique, présenterait l’évolution de chacune de ces langues, les influences réci- 
proques, le lexique des inscriptions comparé aux formes modernes et un vocabulaire 
des termes devenus le bien commun de toutes ces langues. Sans un tel répertoire de 
données historiques sur les langues de |’Indochine on n’avancera pas, et ce travail ne 
peut étre fait que par des philologues avertis, surtout par des philologues qui soient en 
méme temps linguistes, comme c’est le cas de M. CoEpD#s. 

A cété d’une telle source d’information diachronique, il faut avoir des études 
synchroniques détaillées des dialectes modernes de ]’Indochine. Dans ce domaine, il 
y a déja un nombre considérable de travaux de premier ordre, nombre enrichi 
derniérement par les excellentes enquétes de F. Martini, A. G. Haupricourt 
et A. Marriner ©, 

Il se peut que certains problémes soient insolubles tant qu’on est confiné a une 
seule langue, et la solution ne pourra étre apportée que par la comparaison. Dans ce 
cas on doit admettre une hypothése de parenté entre quelques langues ou groupes ; 
c’est 1a qu’apparait l’utilité de travaux comme celui de WuLFF. Mais dans les circons- 
tances actuelles, ceci ne peut étre qu’une hypothése de travail qui doit étre cons- 
tamment contrélée par des données philologiques et descriptives. 


Rima, CONSTANTIN REGAMEY, Lausanne, 
9 Les langues de I’Indochine. Conférences de l'Institut de linguistique de l’Univer- 
sité de Paris, VIII, 1940-1948, p. 66. 

“ Dans le domaine tibéto-birman, les investigations de détail sont plus avan- 
Gees grace aux travaux de W. Simon, W. F. Tuomas, S. N. WoLFENDEN et sur- 
‘tout grace aux recherches phonétiques minutieuses de R. SHAFER sur les dialectes 


Kukish on dispose maintenant de données plus nombreuses et précises que ce n’est 
le cas du t’ai-chinois. 
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Pettazzoni Raffaele. Moti e Leggende. Vol. 1: Africa~Australia, XXVIII + 
480 pp. in 4°. Con 36 tavole a colori e in nero e 2 carte etnologiche. 
Torino 1948. Unione Tipografica-Editrice Torinese. Prezzo : Lire 3800.—. 


Par ce premier volume, R. PETTAzzoNI entreprend une ceuvre gigantesque. II se 
propose de « rendre accessible au peuple italien la mentalité particuliére propre aux divers 
peuples exotiques », telle qu’elle se manifeste dans leurs légendes et leurs mythes, Ce 
volume-ci traite de l’Afrique et de l’Australie. Un bref examen de la premiere partie, 
celle qui a trait aux peuples de l’Afrique, permettra de se rendre compte de la valeur 
de l’ceuvre entiére. 

L’auteur ne s’adresse pas aux ethnologues africanistes. I] veut faire ceuvre de 
vulgarisation : ouvrir un monde nouveau et complétement insoupgonné a des lecteurs 
qui n’y ont guére été initiés. Pour les africanistes, le volume n’apporte rien de neuf: il 
s’agit simplement d’une traduction littérale en italien d’un choix de mythes et de 
légendes, recueillis dans les divers ouvrages ot ils furent publiés en frangais, en allemand, 
en anglais ou en néerlandais. Toute cette documentation, avec indication précise des 
sources, nous avait déja été présentée par H. BaumMaNN dans son ouvrage massif : 
« Schépfung und Urzeit des Menschen im Mythus der afrikanischen Volker » (Berlin, 1936). 
Evidemment cet ouvrage a aidé énormément R, PETTazzon1 pour lui indiquer les sources 
et pour permettre le choix. Toutefois les deux ouvrages ne se ressemblent guere. 
H. BAUMANN examine le contenu des mythes et expose la mentalité religieuse des peuples 
en question, puis il en présente la synthése dans un vaste tableau d’ensemble. 
R. PETTAzZZzONI se contente de traduire des mythes et des légendes, et les aligne sans les 
examiner et sans y ajouter de synthése. Sans doute, chaque fois qu’il passe a une nouvelle 
tribu, il présente d’abord une bréve introduction ethnique et y ajoute une bibliographie 
sommaire, mais pour des non-initiés (et c’est & eux qu’il s’adresse), ces quelques lignes 
sont absolument insuffisantes, comme d’ailleurs également les notes explicatives, qui 
restent bien trop schématiques et ne permettent guére aux lecteurs d’en saisir la portée. 

Ce qui étonne surtout, c’est la place ot l’on y traite des Pygmées et Pygmoides. 
Nous les trouvons en tout dernier lieu, c’est-A-dire aprés les Bantous, aprés les Soudanais, 
aprés les Hamites, et méme aprés l’invasion la plus récente, celle des Arabes. L’auteur 
s’excuse en disant qu’il ignore 4 quelle place les localiser. Mais il prétend suivre dans 
son exposé une ligne d’évolution chronologique. Donc ce n’est certes pas la leur place. 
Il leur refuse la priorité. Ce serait alors a tout le moins aprés les Bochimans qu’on 
s’attendrait a les trouver. Malgré l’ample documentation, rapportée par le Dt P. SCHE- 
BESTA au cours de ses deux expéditions chez les Pygmées de VIturi, R. PETTrAzzoni n’a 
donc guére modifié ses anciennes positions. La méme conclusion s’impose, quand on 
trouve son appréciation sur l’ceuvre monumentale du R. P. G. Scumipt : « Una costru- 
zione arbitraria e antistorica », Le méme manque d’impartialité et d’objectivité scien- 
tifique semble se manifester 1a ou il traite des Bochimans et Berg-Dama : R. PETTAZZONI 
n’y utilise guére la documentation rapportée par le Dt V. LEBZELTER et n’en cite méme 
pas les ouvrages. Faut-il attribuer cette lacune aux seules conditions de la guerre, qui 
ne permirent pas a l’auteur de se procurer la documentation compléte ? 

D’autre part, l’auteur recourt surabondamment a des sources qui sont fortement 
sujettes 4 caution et dont nous savons que le texte original en langue indigéne n’a jamais 
été recueilli, mais qu’elles ont été codifiées dans des conditions telles, qu’a tout le moins 
il faut les considérer comme « guére contrélables » (nous faisons allusion aux mythes et 
légendes rapportés par L. FroBeEntus). S’il ne s’agissait que de tribus, pour lesquelles 
nous ne disposons guére d’autres sources, Vauteur pourrait se justifier, mais souvent les 
tribus en question ont été étudiées par d’autres ethnographes, qui nous en ont laissé 
des textes auxquels nous pouvons faire pleine confiance. Il est certes fort, regret- 
table que les circonstances de la guerre n’aient pas permis au Prof. R. PETTAZZONI 
d’avoir recours a ces derniers. . 

Que penser de la méthode elle-méme ? L’auteur se propose de présenter une 
«reconstruction globale de la vie religieuse des peuples exotiques ». Pourra-t-il jamais 


396 | Bibliographie. (45, 1950] 


x seuls mythes ? Surtout qu'il y méle des légendes. 
Sans doute prétend-il les distinguer des historiettes ; mais il se voit forcé d’avouer qui 
est souvent extrémement difficile de les distinguer des «simples légendes ». La mentalité 
et surtout la vie religieuse d’un peuple ne se manifestent pas seulement dans les mythes ; 
elles s’incarnent dans les pratiques religieuses, dans les rites, dans ses normes de tee 
Tout ce domaine échappe a l’auteur. On ne saurait nier que dans la vie seligicuse d’un 
peuple les mythes constituent un élément essentiel et non négligeable, mais ce n est pas 
élément unique ni surtout le plus important. Le lecteur non initié, qui doit se faire 
une idée de la vie religieuse de ce peuple en se basant sur les seuls mythes- (aux- 
quels se mélent encore des légendes profanes qui n’ont rien a voir avec la religion), 
risque de n’aboutir qu’a une représentation fort incompléte, souvent méme -diamé- 
tralement opposée a la vraie. 

Personne ne.contestera qu’une fois de plus pareil ouvrage manifeste l’activité 
inlassable du Prof. R. PETTAzzoNI, mais cet immense effort de travail n’aurait-il pu se 
concentrer sur un travail plus personnel, plus original et plus fécond ? Des secrétaires 
ou des disciples ne suffiraient-ils pas pour un simple travail de traduction, quand il 
s'agit, non pas de langues exotiques indigénes, mais de frangais, d’allemand et d’anglais 
en italien ? Espérons que les jeunes Italiens, en parcourant ces mythes et légendes, se 
sentiront enthousiasmés, et qu’ils iront directement aux sources elles-mémes pour appro- 
fondir cet examen, pour lequel le Prof. PETTAzzoNnI ne présente ici qu’une simple intro- 
duction lointaine. 


y réussir en limitant son examen au 


Prof. Dt V. van ButcxK, London. 


Adam Leonhard. Primitive Art. Revised and enlarged Edition. (Pelican 
Books, A67.) 271 pp. in 8°. With 32 plates and 49 figs. Harmondsworth 
(Middlesex) 1949. Penguin Books. Price: sh 2/6. 


—— Arte Primitivo. Traducido ... por EDUARDO WARSHAVER. (Coleccién 
Pinguino. A2.) 240 pp. en 8°. Con 49 Figuras y 57 Ilustraciones. 
Buenos Aires 1947. Editorial Lautaro, S$. R.L. Precio: $3.00 m/arg. 


Die spanische Ausgabe ist zwar eine direkte Ubersetzung der 2. englischen Auf- 
lage (1942) dieses bekannten Bichleins von L. Apam, aber der Verfasser hat schon 
speziell fiir diese Ubersetzung den Text verbessert und um wichtige Teile (einschlie8lich 
_ der Illustrationen) vermehrt. Im groBen und ganzen gibt also die spanische Redaktion 
den Text in einer vorlaufig endgiiltigen Fassung, die auch jetzt noch, besonders fiir 
die spanischsprechenden Volker, up to date bleibt, obwohl die nun vorliegende 3. eng- 
lische Auflage abermals kleinere Erganzungen und zwei neue SchluSkapitel beigefigt 
hat. Meine Besprechung. halt sich an diese letzte englische Auflage. 

Inhaltlich besteht das Werk aus drei Abschnitten : einem mehr allgemeintheo- 
retischen Teil (S. 25-82), einer geographisch gegliederten Bestandsiibersicht (S. 83-224) 
und einem Anhang mit einigen speziellen Themen (S. 225-247). Die 120 Fu8noten, 
die danach folgen, fiillen im Kleindruck noch die Seiten 248-260, der Personen- und 
Sachindex die Seiten 261-271. 

Man wird mich nicht einer ungebithrlichen Ubertreibung beschuldigen, wenn ich 
ohne Bedenken Apam’s Buch als das beste seiner Art bezeichne, Seit Jahrzehnten 
verfolge ich die Neuerscheinungen iiber die « Kunst der Primitiven » und habe schon 
manch schénes Werk iiber thematische oder geographische Teilgebiete der einschla- 
gigen Materie im ,,Anthropos‘ anzeigen kénnen. Doch ein Buch, das auf so engem 
Raum mit soviel souveraner und kritisch-abwagender Stoffbeherrrschung eine. derartig 
befriedigende allgemeine Ubersicht béte, kenne ich nicht. Ich kann nur sagen: Tolle 
et lege! Selbstverstandlich hat der Verfasser sich auf die Kunst der Formen und 
Farben (Plastik, Malerei, Ornamentik usw.) beschrankt. Uber die musischen Kiinste 
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der Dichtung und Musik, des Liedes und Tanzes bei den Primitivvélkern findet man 
nichts bei ihm. Architektur und Technik werden nur fallweise gestreift. Das alles 
noch mitaufzunehmen, hatte den Buchumfang mindestens verdoppelt und verdreifacht. 

Wie wir es von ApAm nicht anders erwarten konnten, bringt das ganze Buchlein 
uber das positive Tatsachenmaterial hinaus noch eine reiche Fille geistvoller, selb- 
standiger, aber sehr richtiger Gedanken, seien es terminologische Abgrenzungen oder 
asthetische Wertungen oder kritische Korrekturen oder ahnliches. Vor allem die Kapitel 
des ersten Abschnittes geben ihm dazu reichlich Gelegenheit. Die Kapiteliiberschriften 
lassen das schon erkennen: 1. What do we mean by Primitive Art ? 2. Characteri- 
stics of Primitive Art (Technique. Vision). 3. Utilitarian Art and ,,L’art pour l'art”. 
4. Primitive Religion. 5. Primitive Art and Psycho-analysis. 6. Social implications. 
J. Peasant Art. 8. Children’s Art. Auch die Kapitel des Anhanges verdienen hier beson- 
dere Erwahnung: 1. Primitive Art and the European Artist. 2. European Art and the 
Primitive Artist. 3. Primitive Art in Museums. 4. Forgeries. Sogar das eigentliche 
Corpus des Buches, das Mittelstiick, das uns mit erstaunlicher Sachkenntnis die gesamte 
Primitive Art“ auf der Welt vorfiihrt (prahistorisches Europa, Afrika, Asien, Ozeanien, 
Australien und Amerika), ist in késtlicher Weise mit persénlichen Gedanken und 
Stellungnahmen des Verfassers gespickt. Wir haben also hier nicht nur eine trocken- 
sachliche Inventaraufnahme, sondern vielmehr ein ausgesprochen persdnliches Werk 
des Autors in der Hand. Keine Frage: das ist seine besondere Schénheit und, Starke, 
auch dann, wenn der kritische Leser nicht gerade jeden Satz unterschreiben mochte. 

Platzmangel setzte dem Autor harte Grenzen. Darum erscheint die textliche 
Formulierung manchmal sehr stark, hie und da vielleicht allzu stark kondensiert, 
darum mu8ten die FuBnoten und Literaturhinweise auf das Notwendigste beschnitten 
werden. Dabei sollte das Buch auch dem Nicht-Fachmann (und ihm vor allem, denn 
fiir ihn zundchst wurde es geschrieben) lesbar und interessant bleiben. Nur der Kenner 
sieht, wieviel Vor- und Kleinarbeit unter manchem einfachen Aussagesatz verborgen 
liegt, und freut sich darum um so imehr iiber die meisterhafte Art, mit der ADAm den 
gewaltigen Stoff bezwungen hat. 

Ein paar Gedanken und Korrekturen lassen sich bei einer Neuauflage vielleicht 
noch beriicksichtigen: Zu S.49: Da Mohenjo-daro vorarisch war, reicht nicht die 
Hindukunst als solche ins 3. Jahrtausend v. Chr., sondern (gema6 einer begriindeten 
Interpretation !) nur mit einigen Motiven, die der Hinduismus dann spater von der 
Vorbevélkerung tibernahm. Zu S. 56: Die interessanten Bemerkungen zum Ursprung 
und Wesen des Totemismus sind beachtenswert, weil sie erkennen lassen, wie wenig 
geklart noch dieses ganze Problem ist. Allerdings ist fiir den Ethnologen noch langst 
nicht alles wirklicher Totemismus (Abstammungstotemismus), was unter dieser Bezeich- 
nung in manchen Buchern angegeben wird. Zu S.73f.: Die Beziehung zwischen 
Kiinstler und Kunstwerk hat nicht nur Urheberrechte, sondern auf psychologischem 
Gebiete auch gewisse Vater- (bezw. Mutter-)Gefiihle zur Folge, die sich soziologisch 
auswirken ; vgl. die Beispiele in: GEorG HOLTKER, Steinerne Ackerbaugerate (Int. Arch. 
f, Ethnogr. 1947, S. 154). Zu S, 109: Man. konnte hier oder an anderer passender 
Stelle einmal kurz darauf hinweisen, da die meisten Naturvélker das Zusammen- 
stiickeln von Holzstatuetten (Anleimen, Einzapfen usw.) nicht kennen. Ich fand diesen 
Punkt noch in keinem Buche eigens betont, und doch bedarf es keines Beweises, daB 
gerade dieses technische Unvermégen auf die Formgebung der Holzplastik stark ein- 
wirkt, weil auch die am weitesten vom Korper abstehenden Teile (z. B. die Hande) 
aus dem: gleichen Holzklotz ,,in situ“ herausgearbeitet werden. Dadurch ist von selbst 
die typische ,,Blockeinheit” primitiver Holzplastiken gegeben. Vielleicht daB dadurch 
auch die relative Seltenheit ,dynamischer“ Darstellungen bei den Naturvélkern mit- 
verursacht ist. Zu S.115: vel. A. HEFEL, Der afrikanische Gelbgu8 und seine Be- 
ziehungen zu den Mittelmeerlandern (Wiener Beitrage z. Kulturgesch. u. Linguistik, 
V, 1943). Zu S.157: vgl. A. ScHELLER, Aufhangehaken aus Indonesien und der Sud- 
see (Ethnologica, V, 1941). Zu S. 165: Es konnte vielleicht noch ganz kurz auf die 
grotesken Baining-Masken hingewiesen werden ; vg}. C. Laurer, Rigenmucha (Anthro- 
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pos, 1946-49, 497-560). Zu S. 241. Hier und an ander Stellen. warnt der Spee 
mae Recht vor unerlaubten ,,europaischen” Interpretationen der primitiven Kunstwerke. 
Ich méchte daran auch die Warnung anschlieBen, nicht gleich alles zu glauben, as 
irgendein Eingeborner als Interpretation bestimmter Kunstwerke seines Seacree® cm 
Forscher erzahlt. Viele sagen nur irgendetwas, was ihnen gerade Sura um eine 
lastige Frage des Europaers zu beantworten. Zu S. 252, Anmkg. 53 erganze noch EF. M. 
OLprecuts, Plastiek van Kongo (Amsterdam 1946) ; vgl. dazu meine Rezension im 
,Anthropos 1946-49, S. 442 f. — Zur allgemeinen Ornamentforschung verdienen wegen 
ihrer grundsatzlichen Bedeutung noch Erwahnung : E. Wirson, Das Ornament auf 
ethnologischer und prahistorischer Grundlage (Erfurt 1914), M. HEYDRICH, Afrika- 
nische Ornamentik (Int. Arch. f. Ethnogr., Suppl. 1914). — Die Zahlenhinweise: auf 
die Tlustrationen miissen alle noch durchkontrolliert werden. Viele stimmen nicht. 


Man kann sie allerdings leicht selber berichtigen. be Soe ie 


Biihler-Oppenheim Kristin und Alfred. Die Textiliensammlung Fritz Iklé- 
Huber im Museum fiir Vélkerkunde und Schweizerischen Museum fiir 
Volkskunde, Basel. (Grundlagen zur Systematik der gesamten textilen 
Techniken.) Denkschriften der Schweizerischen Naturforschenden Ge- 
sellschaft, Band LXXVIII., Abh. 2. S. I-VI + 83-267, in 4° Mit 
3 Tafeln und 159 Abbildungen im Text. Ziirich 1948. Kommissions- 
verlag von Gebr. FRETZ, A. G. 


Der vorliegende Band ist weit mehr als der beschreibende Katalog der in jahr- 
zehntelanger Sammelarbeit zusammengestellten Typensammlung des sachverstandigen 
Fachmannes Fritz Ixi&-HusBer. Die Sammlung umfaBt ein einzigartiges Studien- 
material, das, auBer einer groBen Zahl teilweise sehr kostbarer ethnographischer und 
volkskundlicher 'Objekte, auch eine Fille von technischen Erlauterungen, Modellen, 
Bildern, Literatur- und Museumsnachweisen fiir die verschiedenen Textilarbeiten ent- 
halt. Ziel des Sammlers war es, samtliche stoffbildenden, stoffverarbeitenden und stoff- 
verzierenden Methoden durch Musterbeispiele zu reprasentieren. Besondere Aufmerk- 
samkeit widmete der Sammler den von ihm als ,,primare textile Techniken“ bezeich- 
neten Verfahren, und der wissenschaftliche Wert seines Materials liegt in erster Reihe 
'in dieser erstaunlich reichhaltigen Kollektion. 

. Das Werk des Ehepaares BUHLER ist eine grundlegende Systematik der gesamten 
Textiltechniken. Es reiht sich wiirdig an die friheren, dasselbe Sachgebiet behan- 
delnden Arbeiten von Frau Dr. Kristin BUHLER-OpPENHEIM und befolgt die von 
ihr bereits ausgebaute Methode und Systematik. Die reichen, an Ort und Stelle gesam- 
melten vélkerkundlichen Kenntnisse Dr. ALFRED BUHLER’s geben willkommene Erkla- 
rung des Gebrauches der Gegenstande, Anwendung der Techniken usw. : 

Im ersten Abschnitt werden die Techniken der*Fadenbildung besprochen, im 
zweiten Teil erfolgt die Einordnung der verschiedenen Techniken der Stoffbildung, 
der dritte Teil umfaBt die Kategorisierung der gemusterten Stoffe, sowie Stoffverzierung 
und -verarbeitung,. 

Es ist hiemit ein auBerst wichtiger Grundri8 der technischen Textilkunde ge- 
schaffen worden, eine umfassende Systematik, in welche neue, noch unerforschte Ver- 
fahren sinngemaB eingegliedert werden kénnen, denn die dargelegten Prinzipien werden 
ihre Giiltigkeit bei einer Einordnung neuer Verfahren beibehalten. Das Kriterium, 
auf Grund dessen die Einordnung des Materials erfolgt, ist der Bindungstypus. Hieraus 
ergibt sich, da der Arbeitsvorgang bei dieser Systematisierung nicht immer beriick- 
sichtigt werden konnte. Der Arbeitsvorgang wird bei jedem Abschnitt an Hand von 
Beispielen genau erértert, gute Photographien, sowie schematisierte technische Zeich- 
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nungen erklaren das Entstehen des Stoffgebildes, resp. das Ergebnis der verschiedenen 
Arbeitsvorgange. Variationsméglichkeiten, sowie Werkzeuge und technische Hilfsmittel 
werden in Wort und Bild geschildert. Eingehende Kenntnis der internationalen Fach- 
litératur erméglicht es den Verfassern, jeweils die gebrauchlichen Benennungen und 
Fachausdriicke der Verfahren anzugeben und auch — was als besonders erfreulich 
zu begriiBen ist — die Richtigkeit der Anwendung derselben einer kritischen Revision 
zu unterziehen. Dadurch wird in dem bisher herrschenden Chaos der Bezeichnungen 
wohltuende Ordnung geschaffen. Fir kinftige Forschung wurde von den Verfassern 
auch in dieser Richtung Grundlegendes geleistet. 

Eine derartige, nach rein technischen Gesichtspunkten erfolgte Klassifizierung 
des Textilienmaterials ergibt oft erstaunliche Zusammenhange und Analogien. Altperua- 
nische Zierborten und jetztzeitliche Netzkérbchen aus Neuguinea werden mit der- 
selben Technik ausgefiihrt, altagyptische Socken und schwedische Faustlinge unserer 
Tage weisen dieselbe Arbeitsweise auf, die Anfertigung einer chinesischen Ziertresse 
gleicht jener eines norwegischen Knéchelbandes oder eines Girtelbandes aus dem Kau- 
kasus. Eingehend werden auch die zur Musterung der Stoffe dienenden Verfahren, 
wie Batik, Ikat, Applikation, Druckverfahren usw. erortert. 

Far den Vélkerkundler kénnte es eine reizvolle Aufgabe bilden, auf Grund der 
hier gegebenen Analysen die Gleichartigkeit von Produkten zeitlich und ortlich ent- 
fernter Kulturen, sowie psychologische Affinitaten, durch analoge Arbeitsweisen bezeugt, 
festzustellen. Werfeinerte Varianten primarer Techniken in Hochkulturen (z. B. Fisch- 
netz und Netzspitze) zeigen den Aufstieg, die zu Kinderspielzeug herabgesunkenen, 
einst wirtschaftlich .wichtigen Techniken den Abstieg einzelner Arbeitsweisen. Die 
volkerkundliche, volkspsychologische und soziographische, sowie kulturhistorische Aus- 
wertung dieser hochwertigen Arbeit mute noch erfolgen. 


Dr. GERTRUD v. Patoray, Budapest. 


Van Bulck Gaston, S.J. Les Recherches linguistiques au Congo Belge. 
Résultats acquis, nouvelles enquétes a entreprendre. (Institut Royal 
Colonial Belge, Section des Sciences morales et politiques. Mémoires, 
Tome XVI), 767 pp. in 8°. 1 carte hors-texte. Bruxelles 1948. Librairie 
Fak fils. Prix : 350 frs belges. 


La modestie de l’auteur le fait présenter son important travail comme un « canevas 
de consultation », susceptible d’étre amplifié. Au lieu de s’attarder aux points acquis, 
il s’appliquera plutét a faire ressortir les questions restées obscures et ne reculera pas 
devant des points d’interrogation quand il y a lieu. Ces remarques dénotent le cher- 
cheur consciencieux. Il renonce a une transcription phonétique rigoureuse des termes 
ethnologiques et linguistiques, vu que les garanties scientifiques sont encore insuffi- 
santes, inconvénient qui ne doit pas arréter le travail d’investigation ; de plus, l’écart 
entre les chiffres de recensement et ceux d’estimation, tant pour les tribus que pour 
les langues, est tel qu’ils semblent se contredire. Les critéres de redressement font 
encore défaut. Les mémes imprécisions valent pour les groupements tribaux, les 
dialectes, voire les langues. L’auteur se propose de présenter dans la suite une étude 
plus rigoureuse. Di’ailleurs le Handbook of African Languages de l'Institut Interna- 
tional de Londres, en préparation, assumera cette tache ; il y a un certain periculum 
in mora. L’auteur se décide donc a un départ résolu sans s’inquiéter des critiques, 
et se contente, pour le moment, d’hypothéses peut-étre attaquables. 

Sur Vinvitation de l'Institut Africain et de l'Institut Royal Colonial Belge, il 
s’est donc courageusement attelé a cette tache, en vue de présenter un manuel pratique 
de consultation et de recherches, tirant profit du matériel disponible comme fil conduc- 
teur. Sauf les\cas d’exceptions a établir, il conclura de la parenté des tribus a celle 
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Au Ruanda, les pasteurs hamites ont abandonné leur langue pour prendre 


des langues. ( 
x Grice & une bienveillante collaboration, les erreurs pourront 


celle des aborigénes.) 


tre corrigées et les lacunes: comblées. ; 1 
: pee des travaux d’approche et l’exposé des résultats prennent 132 pages, 


le classement provisoire des langues et dialectes, 500 pages; Vauteur eDese ensuite 
les difficultés actuelles et propose de nouvelles enquétes a entreprendre. Suit un eek 
dice & trois divisions : table des langues et dialectes, infiltrations venant de la céte 
orientale et extension des dialectes riverains. Enfin, il établit des tables comprenant 
les listes des langues et dialectes suivant l’ordre alphabétique, avec indication des 
préfixes ethniques et linguistiques ou des morphemes préposés ; viennent alors les 
sigles des Revues citées et une liste des auteurs mentionnés dans la partie pene = 

A la p. 53 il parle de la « voyelle prépréfixe ». En Anda (« Sika | c’est bien 
l'article: abantu banjye, mes hommes; dbanjye, les miens; abdntu bakuru, les gens 
Agés ; abakwru, les anciens, etc. 

H.-H. JoHNsTon, comme FR. STUHLMANN et d’autres font renioesiaes oi la 
langue des Pygmées est celle des Bantous de la région, ce que j’ai constaté moi-méme 
pour les Pygmées du Kivu. 

En parlant des bantouistes allemands qui lancérent l’étude des « tons musicaux », 
il efit fallu citer, avec NeKEs, l’importante grammaire du Dt K. RoEHL, parue en 1911, 
tout comme celle de NeEKES: Versuch einer systematischen Grammatik der Scham- 
balasprache ; ils furent des premiers a affronter les moqueries des sourds — et le pire 
sourd est toujours celui qui ne veut pas entendre. 

A. DREXEL et W. WANGER comparérent certaines langues bantoues au Sumérien. 
Moi-méme j’ai publié une étude : Bantu und Indonesier (Bibliotheca Africana, III. B., 
Heft 2/3, 1929) ot, aprés un examen assez sommaire d’une liste de racines de ces 
langues établie par WuLrr et parue dans ]’Anthropos, je trouvais une concordance 
avec les racines correspondantes en Anda, atteignant une proportion d’au moins 50 %, 
proportion qui aurait pu sans doute étre augmentée par une étude faite ex professo. 
Cette publication n’avait d’ailleurs d’autre but que celui d’attirer l’attention des 
spécialistes sur ce fait singulier. A. DREXEL fit précéder Varticle d’une petite intro- 
duction congue en ces termes : « Es darf die Abhandlung geringstens als eine wertvolle, 
nicht blo8 originelle, sondern mit Gedanken und Griinden arbeitende Stellungnahme 
zu dem gewi8 bedeutsamen Probleme der éstlichen Herkinfte und Zusammenhange 
afrikanischer V6élker, Sprachen und Kulturen mit Recht betrachtet werden. » 

Pour une rapide classification, l’auteur se base tout d’abord sur la numération, 
mais, pour plus de garantie, y joint encore les noms des parties du corps, puis ceux 
de la parenté. De fait, comme c’est le cas, par exemple, en Swaheli, une numération 
étrangére (ici arabe) a pu se surajouter a celle qui est propre A la langue en question ; 
plus tard, on pourra y joindre l’examen de la grammaire. 

SCHEBESTA et GUSINDE font ressortir l’importance des influences de l’ambiance 
physique pour la formation des variétés dans une méme race (p. 146) ; GUSINDE s’y 
attache surtout dans son livre: Urwaldmenschen am Ituri (SPRINGER -Verlag, Wien 1948). 
Je suis du méme avis et j’en conclus qu’une race vivante quelconque ne peut jamais étre 
considérée comme forma typica tout court. Dans ce cas, en effet, les « spécialisations 
extrémes » dues aux mutations locales, deviendraient de rigueur générale pour toutes 
les autres variétés de cette méme race, malgré les conditions d’ambiance peut-étre oppo- 
sées. Vu l’adaptation des organes A ces divers milieux, méme les groupes sanguins, leur 
produit différencié lui aussi, montreront de légéres variantes tout en conservant le 
caractére de la race. Le métissage, assez commun a I'Ituri, est quasi inexistant au Ruanda : 
sur les quelque deux millions d’indigénes on ne trouverait sans doute pas un seul individu, 
hamite ou négre, ayant pris femme pygmée. II est vrai qu’a louest du Kivu le métissage 
est amorcé, bien que les indigénes prétendent de leur coeur qu’il ne se préte pas & pareilles 
unions ; le phénoméne: va augmentant au fur et A mesure qu’on approche de I’Ituri. La, 
acculturation a progressé au point que les Bambuti se joignent au groupe de leur maitre 
négre, prennent part aux cérémonies des « Mannerbiinde » avec initiation et circoncision ; 
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on pratique avec eux le pacte du sang: tout autant de phénoménes de rapprochement 
qu’on ne peut/imaginer au Ruanda, les inexorables tabous s’y opposant, imposés sans 
doute, avec la vendetta, 4 la suite des guerres incessantes entre Pygmées et Agriculteurs, 
massacres atroces qui durérent jusqu’a la fin de la premiére guerre mondiale. 

D’aprés ScHEBESTA, le nom de Bambuti aurait été généralisé par les Wangwana, 
pygmées et pygmoides, eux-mémes s’appelant Batwa, Baswa, Bachwa, etc. ; me basant 
sur ces racines, étymologiquement les mémes, je les ai appelés Twides. 

Les Béga ne forment pas la dynastie régnante au Ruanda, mais bien les Banyi- 
ginya, les autres constituent leur clan matrimonial. 

Dans son « Alphabet de l’Anthropos», le P. Scumipr insiste sur les exigences 
de l’esthétique dans l’orthographe ; c’est pourquoi j’apprécie de fagon plutét modérée 
des formations comme AZande, BaBeyru, BaLet, etc., deux majuscules pour le méme 
mot. Un bantouiste distinguera assez facilement le préfixe du radical; si cependant 
Yon tient a y insister, il semblerait qu’un petit trait d’union (ici trait de séparation) 
suffirait amplement; il est admis dans toute orthographe : arriére-grand-pére, etc. 
Une majuscule-voyelle peut compliquer le jeu des accents : B’Ega (Béga) ; pour le 
nom de la langue, au Ruanda, on obtiendrait tout un paysage a pics inaccessibles : 
RuNyaRwAnda (Ru-nya-rw-anda). Il va de soi que ce systéme ne serait pas appli- 
cable A nos langues européennes: AdVerbe, UmStandsWort, a part quelque traité 
tout a fait spécialisé. 

Au Ruanda, on ne parle ni de Bahinda comme dynastie, ni de Baganwa. I est 
possible toutefois que l’aieul Kigwa soit descendu du paradis chez les Bahinda du 
NE; c’est son fils Gihanga qui se mit 4 organiser le pays. 

Bufamandu, province a l’ouest du Kivu, est un nom ancestral et non géogra- 
phique, tout comme celui du Bunyangu 4 coté. Les ancétres Kinyfingu et Kifamandu 
étaient fréres. Misati est le pére du chef actuel Corneli Mutani. 

BaBuroko ? Au Ruanda on désigne sous le nom de Barydéko les anthropophages 
Barega-Bakussu. 

Quant & la dynastie du Buhavu, v. SCHUMACHER : Die physische und soziale 
Umwelt der Kivu-Pygmaen (a paraitre prochainement). 

Pour le Tamachek, il eft fallu mentionner l'étude approfondie qu’en fit le 
P. pE FoucauLp, reprise depuis par le prof. Dt D. WOLFEL. 

L’expression « Manyarwanda » n’a pas cours au Ruanda comme nom de la 
langue ; elle désignerait plutét les expressions usitées dans cette langue (amagambo = 
paroles). « Kinyarwanda », par contre, fait penser aux us et coutumes, la maniére de faire 
des Banyarwanda. Le vrai mot pour la langue est Runyarwanda (uruvimi, langue). 

Jamais je n’ai entendu qu’on dise « Ubuhaa » (= along), mais Ubuha (sans accent). 

Le Luchwezi n’est pas une langue secréte au Ruanda; ‘on l’aura confondu avec le 
Ruchuzi, la langue des forgerons, qui consiste 2 intervertir les radicaux, pour s’entendre 
entre eux devant leurs clients. Abdchuz = forgerons, amdsuka = pioches, cela nous 
fait par exemple : uddsuk amdchuzi pour nddchuz amdsuka, je forge des pioches. 

Le Ruchwezi (mot inusité) insinue les chants aux veillées bruyantes des mystes 
de ’Ryangombe nommés imdndwa, dans le culte des héros Bachwézi précisément. A 
remarquer que les Batwa nomment les BAchwézi des Bachuzi, sans doute, a part 
V’assonance, parce que déja au paradis d’En-Haut les ancétres des Batitsi exergaient 
le métier de forgerons et se jalousaient entre eux. Le LuBandwa de l’auteur serait 
probablement a identifier avec ledit RuChwezi (imdndwa de kubdéndwa) avec ses tour- 
nures archaiques empruntées de Uganda (v. SCHUMACHER, Série Ruanda, V® vol: 
Die hdhere Welt). 

'. L’auteur parle ainsi des dynasties de l’Urundi: 
A Apport du Sud-Ouest : Les Bega-Baganwa. 
2. Apport du Nord-Est : Les Bahinda. 
3. Apport du Nord : Les BanyaRwanda. Watutsi. 

Les Bashi congolais au sud-ouest prétendent en effet que les Béga sont origi- 
naires de leur pays, ils ne connaissent pas les Baganwa. 
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Les Bahinda pouvaient fort bien, il est vrai, occuper le NE; ils régnérent 


dans |’Urundi. f ee es 
Quant aux Banyarwanda-Batitsi, disons plutot que les Batitsi se sont faits 


(v. ScHUMACHER, Ruanda, I°r vol.: Landeskunde und Geschichte). 


Banyarwanda 
oo dynastie de Bachwézi venue du Nord-Est, 


Dans l’Urundi il y eut d’abord une b 
des Bachwézi-Bahinda, des rois-mages, renversés par les Barénge partis du Ruanda, 


eux-mémes défaits par des Banyiginya du Ruanda, devenus depuis les Baganwa. 

L’auteur reléve le travail préparatoire du prof. C. M. Doxe dans son Outline 
Grammar of Bantu, repris depuis dans son exposé : Bantu, Modern Grammatical, Phone- 
tical and Lexicographical Studies since 1860 (London, Intern. Afr. Inst. 1945), un 
premier essai de classification des langues bantoues en vue d’un Handbook of African 
Languages projeté. Il pense que certaines de ces données doivent étre revisées. En 
effet, par suite de déplacements, les nouveaux immigrés peuvent apparaitre, a leur 
point d’arrivée, comme «jeunes bantous», Ces termes de jeunes et vieux bantous 
sont donc d’une valeur relative. Le mot définitif, 4 son avis, reviendra a l’ethnologie 
et il propose une solution provisoire. 

Une des difficultés vient de ce qu’il faut distinguer les langues véhiculaires, le 
sabir, les langues de prosélytisme et les langues conquérantes. 

Il termine son ouvrage en proposant de nouyelles enquétes a faire tant pour 
les langues parlées existantes que pour les langues littéraires (écrites) en formation. 


Annexe I : Apercu sur la classification des langues (pagination du livre). 
Annexe II : Infiltration de la céte orientale (Kiswaheli-Kingwana). 
Annexe III : Extension des dialectes riverains. 

Dans les tables se référant tant a la pagination du livre qu’aux numeéros de la 
carte linguistique du Congo belge, l’auteur donne les noms des langues et dialectes 
d’aprés l’ordre alphabétique des radicaux. Nous avons vu que le Runyarwanda aurait 
di, de ce fait, figurer comme, Anda. 

Un article de l’auteur paru dans Zaire (vol. II.-9, nov. 1948) : Cinq nouvelles 
classifications des langues bantoues, mentionne différents essais faits en cette matiére : 
BLEEK, TORREND, DREXEL, SCHMIDT, HOMBURGER, et traite plus longuement des travaux 
de Doxe et de GuTHRi£. L’auteur constate certaines différences de détail avec ses 
propres recherches, mais les grandes lignes concordent, alors que les critéres de base 
varient considérablement. En s’appuyant sur des données ethnographiques 1a ot les 
renseignements linguistiques font défaut, il a été & méme de classer provisoirement 
3000 langues ou dialectes bantous. A ce propos encore on consultera avec fruit son 
article : Ot en est l’application des cycles culturels dans l’ethnologie africaine ? (Zaire, 
vol) TIT, er janv..41949). 

Nous félicitons vivement l’infatigable chercheur de cet imposant travail, pour 
la réalisation duquel il n’a pas reculé devant la tache énorme de dépouiller tout un 


monceau de littérature. 
PIERRE SCHUMACHER, M. A. 


Schapera J. and van der Merwe D. F. Notes on the Noun Classes of some Bantu 
Languages of Ngamiland. (University of Cape Town. Communication 
from the School of African Studies. New Series No. 2.) IIT + 181 pp. 
in 4°. Cape Town, June 1942. Price: 7s. 6 d. 


Im Auftrag der Regierung unternahm der Verfasser eine Studienreise nach 
Ngamiland, um die Sitten und Gebrauche der dortigen Eingeborenen naher zu unter- 
suchen (Juli-Oktober 1940), 

In seinem Vorwort bringt er einen kurzen Uberblick iiber die Verteilung der 
Stamme ; er stellt seine Gewahrsmanner vor, die er sich fiir das Studium der vier 
Sprachen (Yeei, Subia, Gova, Gcereku) ausgewahlt hatte und beurteilt ihre Zustandigkeit. 
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Bereits LIVINGSTONE, JACOTTET, ANDERSSON, JOHNSTON und PAssARGE hatten 
sich gelegentlich mit der Untersuchung dieser Sprachen befaBt, doch abgesehen von 
der Grammatik Jacorret’s (Grammaire Soubiya et Louyi) waren sie nicht eingehender 
dargestellt worden. Verf. glaubt betonen zu miuissen, da8 er von Haus aus nicht 
Bantuist ist, seine Aufzeichnungen nur nebenbei machen konnte und die weitere 
Bearbeitung des beigeschafiten Materials der Obsorge Prof. vAN DER MERWE’s (Kap- 
stadt) iiberlie8. Nach seiner bescheidenen Art schreibt er sich selbst die unausbleib- 
lichen Mangel zu, wenn er auch die Nominalklassen so sorgfaltig als nur méglich aufnahm, 

Die Rechtschreibung ist die fiir das Tswana geltende, abgesehen von gewissen 
besonderen Anpassungen ; die Lauttafel wird sehr sorgfaltig besprochen. 

Der Darstellung der Nominalklassen folgt ein Worterverzeichnis in den vier 
Sprachen. 

Die I. Klasse zeigt die Eigentiimlichkeit, daB sie (unter Ja) in den vier Sprachen 
Prafixkiirzungen aufweist fiir wahrscheinlich personifizierte Namen von Tieren und 
mitunter fiir solche von Respektspersonen, im Yeei sogar fiir Pflanzennamen. Im Anda 
(Ruanda) fallt der Anlautvokal des Prafixes, der Artikel, vor Personennamen aus und 
zwar in allen Klassen, denn ein beliebiges Wort kann Personenname werden, so in 
der I. Klasse: umiuntu, der (ein) Mensch, Muntu, Herr Muntu, behalt aber dieselbe 
Betonung, abgesehen vom Vokativ (Mintu!). So sagt man auch im Franzoésischen : 
le meunier, nicht aber: le Meunier; ahnlich bleibt auch der Vokativ in unseren 
Sprachen ohne Artikel. : 

Das Wort ompene (Ziege) verdient wohl einige Beachtung. Im regelmaBigen 
Anda ist es ihéne, im NW-Dialekt impéne (III. K1.), das hier in die I. Klasse tbergeht. 
Man fragt sich folglich, ob die fir das Urbantu gegebene Form pene nicht schon 
sekundar ist, da f nach n, m zu p wird. Das Urbantu yula (kaufen) ist im Anda kugura 
(guia). Abnliche Bemerkungen konnten fiir die anderen Sprachen gemacht werden. 

Die Pluralform zeme- in der II. Kl. erinnert an gewisse Formen der III. und 
VI. Kl. im Mashi (W.-Kivu), wo im Plural auch ein z vorgestellt wird. Ich hatte den 
Eindruck, daB es sich um eine Verstarkung durch das hinweisende Fiirwort handelt. 

Allen Klassen sind sorgfaltig ausgearbeitete Konkordanzlisten angefiigt, die fur 
die vergleichende Sprachforschung von Nutzen sind; im folgenden Kapitel kommen 
noch weitere Bemerkungen hinzu. 

Der Verfasser beschlie8t seine fleiBige Arbeit mit Angaben uber Adjektivstamme, 
Kopulativformen, das Numerale, dann die Lokativkonkordanz, wobei man unwillktrlich 
an das Swaheli denkt. Den Schlu8 bildet ein kleines Vokabular in den vier Sprachen. 

Man kann nur wunschen, daB es unter den Forschern viele solcher ,,Nichtban- 
tuisten“ gebe: manche MiBverstandnisse und Fehlinterpretationen wirden dadurch 


beeen PETER SCHUMACHER, M. A. 


Menges Karl H. Qavaqalpaq Grammar, Part One: Phonology. XVIII + 
110 pp. in 8°. With 2 Maps. New York 1947. King’s Crown Press, 
Morningside Heights. Division of Columbia University Press, 2960 
Broadway, New York 27, N.Y... Price: #: 2.50. 


Mit dieser Arbeit hat der Verfasser, der der Turkologie bereits mehrere wertvolle 
Arbeiten iiber einzelne innerasiatische Turksprachen geschenkt hatte, derselben einen 
neuen ausgezeichneten Beitrag- geliefert. Das Qaraqalpaqische war bis jetzt wohl eine 
der am wenigsten bekannten Turksprachen geblieben, und es ist sehr zu begriBen, 
daB dieses Idiom nunmehr den Turkologen und den an den Turksprachen Innerasiens 
interessierten Linguisten allgemein zuganglich gemacht worden ist. Da ich selbst im 
vergangenen Jahre eine umfangreiche Studie uber das Qaraqalpaqische fertiggestellt 
habe (die hoffentlich bald erscheinen kann), in der ich mein Hauptaugenmerk auf 


aA 
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auf ihre phonetischen. und grammatischen Eigenheiten 
richtete, ist nunmehr mit Mences’ Arbeit, die in erster Linie die geschriebene eae 
sowie die verwandtschaftlichen Beziehungen des Qaraqalpaqischen zu anderen mas - 
sprachen zum Gegenstande hat, eine grundliche Bearbeitung des Se a 
mehreren Gesichtspunkten aus gegeben. Gleichzeitig versetzt mich Tene ona ennt- 
nis dieser Turksprache in die gliickliche Lage, den Wert der Arbeit MENGES tichtiger 
zu beurteilen, als dies vom Standpunkt der allgemeinen Turkologie aus méglich ware. 

Das Werk, welches den ersten Teil einer geplanten Serie darstellt, hat in erster 
Linie die phonetischen Erscheinungen des Qaraqalpaqischen zum Gepeneramh doch 
enthalt es auch andere wertvolle Abschnitte. So ware zunachst die kurze Landerkunde 
Qaraqalpaqistans, die in der Einleitung gebracht wird, als eine sehr begriBenswerte 
Bereicherung des Buches zu bezeichnen. In noch héherem Mae gilt dies aber von 
dem Kapitel iiber die Stellung des Qaraqalpaqischen innerhalb der Turksprachen, 
welches unter Heranziehung der gesamten einschlagigen Literatur in kurzen Zugen 
alles bringt, was derzeit tiiber die Geschichte der Qaraqalpagen und der fiir die Erfor- 
schung derselben interessanten und wichtigen Turkvoélker und anderer innerasiatischen 
Vélker, sowie iiber die gegenseitigen Beziehungen derselben bekannt ist. W. ertvolle Bei- 
lagen bilden auch die beigebundene Stammeskarte von Asien, sowie die reichhaltige 
Bibliographie. : 

Beziiglich der Punkte, zu denen ich etwas bemerken oder hinzufigen méchte, 
halte ich es fir das Geeigneteste, jeweils unter Nennung der betreffenden Seitenzahl 
der Arbeit MENGEs’ vorzugehen. | 

Im allgemeinen drangt sich einem praktischen Kenner des Qaraqalpaqischen 
die Frage auf, weshalb MENGES sich wahrend seines Aufenthaltes in Qaraqgalpaqistan 
zur Festhaltung der phonetischen Erscheinungen der Sprache vor allem auf die 
gedruckten Sprachquellen verlassen hat. Er hatte zweifellos die Méglichkeit gehabt, 
die von den qaraqalpaqischen Grammatikern aufgestellten Regeln an Ort und Stelle 
mit Hilfe von Qaraqalpaqen zu uberprifen, und hatte dabei in mancher Hinsicht noch 


die gesprochene Sprache und 


zusatzliche Erkenntnisse zu den in den qaraqalpaqischen Grammatiken niedergelegten 


gewonnen. Da8 er dies nicht getan hat, ist umsomehr verwunderlich, als er in seinen 
bisherigen Arbeiten mehr den direkten Weg der Sprachaufnahme vom Individuum 
befolgt hat. d 

Zu den einzelnen Feststellungen MENGES’ ware auszufihren : 

In den Bemerkungen zur Transkription (S. IX ff.) wird darauf hingewiesen, 
da® hintervelares g, der stimmhafte palatale Frikativlaut ~ und das halbfrikative 2 
nur in bestimmten Turksprachen (Tiirkmenisch, bzw. Ojratisch, bzw. in den Sprachen 
des Nordabhanges des Altaj) auftreten. Hierzu hatte gesagt werden miissen, daB sich 
diese Laute zwar nur in diesen Sprachen als primare Konsonanten finden, daB sie 
aber als sekundare, d.h. durch Konsonanteniibergange aus anderen entstandene Kon- 
sonanten auch in sehr vielen anderen Turksprachen auftreten. So erscheint das hinter- 
velare g- im Qaraqalpaqischen — freilich nicht in der geschriebenen, sondern nur in 
der gesprochenen Sprache — ziemlich haufig im Wortanlaut, wenn das vorhergehende 
Wort auf -« auslautet, z.B. tam gal- < tam qaf- = ,,erstaunt sein“. Im Kirgisischen 
tritt dieser Ubergang sogar fast regelmaBig auf. y und g konnte ich sehr haufig als 
sekundare Konsonanten im ézbekischen Dialekt von Andidschan feststellen }. 

Die sporadisch auftretenden Vokallangen (S. 15) sind zum gréBten Teil nicht 
auf einen tirkmenischen EinfluB zuruckzufiihren, sondern entstehen nach bestimmten, ° 
mit der Akzentuierung und Intonation zusammenhangenden Gesetzen. 

Der Ansicht (S. 16), da® ein ézbekischer Einflu8 nur im Wortschatz feststellbar 
sei, kann ich mich nicht vOllig anschlieBen. Abgesehen davon, da8 einzelne qaraqal- 
paqische Dialekte (z.B. der Dialekt von Shakh. Abas Bali < Sajx- ‘Abbas-Va4li) eine 
ganze Reihe von phonetischen und grammatischen Eigentiimlichkeiten besitzt, die 


_} Siehe St. Wurm, Der 6zbekische Dialekt aa Andidschan. Teil I., S. 24(Akad. 
d. Wiss. Wien, Phil.-hist. K1., Sitzungsberichte Bd. 224/3, 1945) ; . 
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eindeutig ozbekischen Einflu8 verraten, zeigt auch die standardisierte Schriftsprache 
einige phonetische Besonderheiten, die sich zu dem Qazaqischen (und Tiirkmenischen) 
im Gegensatz befinden und dem Ozbekischen entsprechen. So enthalt das Personal- 
suffix der 1. und 2. P. sg. im Qaraqalpaqischen wie im Ozbekischen fast stets a-e, nur 
ganz selten findet sich 7-i-di-u, wie im Qazaqischen (und im Tirkmenischen). Ebenso 
wird das b- in but = , dieser’ meistens nicht zu m-, wenn in der gleichen Silbe noch 
ein 1 folgt. Demzufolge steht qaraqalpaqisch und 6ézbekisch bunu (buni) = ,,diesen, 
Acc.“ im Gegensatz zu qazaqisch und tiirkmenisch munu. 

Die aut S. 17 gebrachte Konsonantentabelle enthalt fast nur primare Konso- 
nanten, nur ¥, £ und ¢ sind aus der groBen Zahl der sekundaren angefiihrt. Etwas 
eigentimlich mutet die Einreihung der Alveolaren s und z unter die Dentalen an. 
Die mit v und f bezeichneten Laute sind stets bilabial. 

Die Beschreibung der einzelnen Konsonanten (S. 19-23) ist ausgezeichnet und 
sehr griindlich, nur ware im einzelnen noch zu bemerken: 

q (S. 19) ist im Anlaut oft schwach aspiriert. AuBerdem tritt q — so sonder- 
bar dies auch anmuten mag — zuweilen mit einem deutlichen Kehlverschlu8 auf. 

*£ (S. 20) wird in manchen Dialekten (z.B. in Kungrad, Quurad) nicht als §, 
sondern als ‘¥ gesprochen. § (<*¢) > ¢ nach -n habe ich nur selten beobachten konnen, 
und es erscheint mir fraglich, ob dieser Ubergang als regelmaBig angesehen werden 
kann (S. 21). 

Anlautendes ¢- ist im Gegensatz zu k- und q- nur sehr selten aspiriert (San 24)) 

Die Beobachtung iiber den akustischen Eindruck des v ist durchaus richtig, 
es handelt sich um einen bilabialen Frikativlaut (wie spanisches v, 0). 

Die auf S. 22 erwahnten, von Porivanov beobachteten implosiven -p und -t- 
Laute, die ich besonders im Tarantschi und in einigen 6zbekischen Dialekten beob- 
achtet habe, entsprechen nicht den implosiven VerschluBlauten mehrerer westafrika- 
nischer Sprachen, sondern es bleibt bei der Artikulation derselben der labiale, bzw. 
dentale Verschlu8 erhalten, und die Explosion erfolgt durch Offnung des Verschlusses 
des Nasenkanals durch das Velum. 

y (S. 23) ist wohl als ein zentraler, und nicht als ein hinterer Vokal zu werten. 
4 ist nur mit Einschrankungen als ein eigenes Phonem zu betrachten, da es als solches 
nur in Fremdwéortern auftritt, in tirkischen Wortern aber nur als sekundarer, durch 
Konsonanteneinfliisse aus a entstandener Vokal zu finden ist. Auch ist er eher ein. 
palataler Vokal als ein zentraler. 

Der y-Vorschlag des anlautenden o (S, 24) wird stark geschwacht oder fehlt 
vollstandig, wenn das vorhergehende Wort auf -m, -m, -w, -B oder -; auslautet. 

Die eigentiimlich dumpfe Aussprache des i (S. 24) wird weniger durch die 
Annaherung desselben an e, daher durch die verhaltnismaBig tiefe Lage des artiku- 
lierenden Vorderteiles der Zunge bewirkt, sondern vielmehr durch die starke Zurick- 
ziehung (und allerdings gleichzeitige Senkung) des betreffenden Zungenabschnittes, 
d.h. durch die Annaherung des 7 an 7. 

Der ii- Vorschlag des anlautenden 0 (S. 25) fehlt meistens, wenn das vorher- 
gehende Wort auf -m, -x, -f, oder -y auslautet oder das 6 lang ist. Das diphtongisierte 
6 ist sehr offen und wird fast zu einem Zentralvokal. 

Die vergleichende historische Phonologie ist hervorragend und zeugt mit ihrer 
auBerordentlichen Fille von Belegen aus zahlreichen Sprachen von einer sehr grund- 
lichen Beherrschung der Materie. Im einzelnen ware dazu zu bemerken : 

Beziiglich *¢ > § siehe oben (zu S. 20). Im Dialekt von Kungrad ist s "sem 
zwischen s und & stehender Zwischenlaut und schwankt zwischen diesen beiden Lauten. 

dfiper = ,,senden der Schriftsprache wird meistens mit b oder # gesprochen. 

Unetymologische Konsonantenverdoppelungen, wie die auf S. 40 angefiihrten, 
entstehen durch Akzentuierung der beiden vor und nach dem betreffenden Konso- 
nanten stehenden Vokale, der Konsonant wird dadurch zum Trager des durch den 
Intensitatsausgleich entstehenden Intensitatsminimums, welches stets eine Dehnung 
der Artikulationsdauer des betreffenden Konsonanten bewirkt. 
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Den Ubergang ml > UI, beziehungsweise -nley > lley oder -nner habe ich im Qara- 
qalpaqischen nicht beobachten kénnen, nur in einigen dzbekischen Dialekten, z. B. 
in dem Dialekt von Qizil Qujas bei Taschkent ®, zuweilen auch im Dialekt von Andid- 
schan. Mences gibt leider nicht an, ob er diesen Ubergang als eine sporadisch auf- 
tretende Erscheinung betrachtet oder ob sie als regelmaBig aufzufassen sei. 

Die auf S. 49 ausgesprochene Feststellung, daB das -d des Lokativsuffixes im 
Qaraqalpaqischen niemals assimiliert werde und -nda » -nna sich nur im Schorischen 
und in seinen éstlichen Nachbarn finde, ist nicht ganz zutreffend. Ich konnte diesen 
Ubergang im Qaraqalpaqischen mehrmals beobachten, allerdings nur in Fallen, in 
denen das Lokativsuffix mit 6 vokalisiert war, z. B. kiinmnd < kiinde = ,am Tag“ 


(neben kiinde). 
a (S. 55) ist im Gegensatz zum Ozbekischen nicht gerundet und wird weiter vorne 


artikuliert. 
Auf S. 58-59 werden nur die etymologischen, nicht aber die sekundaren Vokal- 


langen behandelt. 

Es ware zu begriiBen gewesen, wenn in den Kapiteln uber die Vokalharmonie 
(S. 54-56, 59-64) die Vokalfolgen iibersichtlich dargestellt worden waren. Zu der auf 
S. 61 ausgesprochenen Feststellung, da8 im Gegensatz zum Qazaqischen usw. nur 
der erste auf einen gerundeten Vokal folgende Suffixvokal gerundet sei, ist zu bemer- 
ken, das z.B. im Dialekt von Kungrad sehr haufig beide Suffixvokale gerundet sind. 

u6k6 (S. 64) ist nicht eine Nebenform von eki = »zwei*, sondern < von dem 
substantivischen Zahlwort *eki-ey, gespr. iekey. Die Aussprache “6k6 habe ich aller- 
dings im Qaraqalpaqischen nicht gefunden ; sie stimmt iibrigens, ebenso wie dzilxo0 = 
,otute“, mit der kirgisischen Form wuberein. é 

buyun (S. 69) < bu kiin = ,,heute“ kommt auch mit regressiver Vokalassimi- 
lation vor, d.h. bityiin. 

Palatalisation von Vokalen durch Konsonanteneinfliisse (S. 70) fehlt keimeswegs. 
So wird a vor 7 in allen Silben mit Ausnahme der ersten Wortsilbe und den mit -aj- 
gebildeten imperativischen Formen der 1. P. sg. und pl. zu ¢ (einem palatalen, nicht 
einem zentralen Vokal). 

Die Behandlung der Sandhi (S. 71-72) ist 4uBerst dirftig und faihrt nur einige 
wenige Erscheinungen aus der groBen Anzahl derselben an. 

Bei der Behandlung des Akzentes (S. 72-76) verlaBt sich MENGES wiederum 
ausschlieBlich auf die gedruckten Quellen, wobei er allerdings auf die Widerspriiche 
in denselben hinweist. Freilich hatte er durch direkte Beobachtungen wohl auch kaum 
allzuviel gewonnen, da es als aussichtslos bezeichnet werden mu8, die Akzentprobleme 
einer Turksprache ohne Heranziehung von Schallplattenaufnahmen lésen zu wollen. 
Es wurde hier viel zu weit fihren, wenn ich auch nur einen kurzen Uberblick iiber 
die Ergebnisse meiner Untersuchungen iiber den Akzent im Qaraqalpaqischen, die 
ich im Laufe des nachsten Jahres hoffe veréffentlichen zu kénnen, bringéa-obltes 
So viel sei bloB gesagt, daB 1) die mit Hilfe AuBerst komplizierter, aber durchaus 
fester Regeln erfaBbare »Basisakzentuierung durch einen — ebenfalls bestimmten 
Regeln unterliegenden — » Hervorhebungsakzent™ durchbrochen werden kann, wodurch 
einzelnen Silben eines Wortes ein bedeutungsmaBiger Nachdruck verliehen eine und 
daB 2) die Akzentverhaltnisse (und die Intonation) des gleichen Wortes groBe Unter 
schiede aufweisen, je nachdem, ob es alleinstehend gesprochen wird, oder ob es am 
rae in der Mitte oder am Ende einer ,,Phrase“ steht, d. h. etnek von zwei abso- 
See cee TN aaa ae Seat eee Silben. Diese beiden Tat- 
she ale tices Reins pene? wierig ist, die iberaus verwickelten Regeln 
teas nd he Ais ae Rots ich samtliche von MENGES gebrachten 

eorle aus betrachten, nur einige besonders 


_* Siehe St. Wurm, The Uzbek Dial wink «x 
Orient. and Afric. Stud., Vol. XIT/1, Spee ternS ase ig eae ened cS 
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eae. Sane ar ee Meera Zunachst ist die falschliche Annahme; dab 
Senne setae ie letzte Silbe falle, dadureh bewirkt, das bei der Aus- 
enden Wortes die letzte Silbe (die am Ende einer ,,Phrase“ 
a oft eine Verstarkung ihres Akzentes erhalt, so da8 sie in manchen Fallen tat- 
sachhch etwas starker akzentuiert sein kann, als die eigentliche Akzentsilbe. Der 
ee mit dem die letzte Silbe einer Phrase stets gesprochen wird, tut noch ein 
iibriges, um den Eindruck eines starken Akzentes hervorzurufen. 
Zu den Suffixen, von denen MENGEs angibt, da® sie niemals akzentuiert seien, 
ist festzustellen, daB dieselben sehr wohl einen sogar sehr starken Akzent haben konnen, 
a. sie infolge ihrer Bedeutung eine Hervorhebung zulassen. Dies gilt besonders 
fiir das Negativsuffix -ma-, z. B. kélmedi = jer kam nicht“, aber kelmédi = ,,er kam 
nicht“ (MENGES gibt selbst ein solches Beispiel auf S. 74, namlich gylatuyunbédi = 
,he was not on the point of doing“). 

Der Ansicht MENGEs’ iiber einen urspriinglichen Akzent auf der ersten Silbe 
schlieBe ich mich weitgehend an, da die erste Silbe eines mehrsilbigen Wortes eine 
auffallende Verstarkung ihres ,,Basisakzentes” zeigt. 

_ Ein guter Beleg fiir meinen ,Hervorhebungsakzent“ ist auch kévedi = ,,er sieht” 
(Hervorhebung der Grundbedeutung) (S. 74), gegeniber kelédi = ,,er kommt“ (keine 
besondere Hervorhebung, oder aber Hervorhebung der Tempusbedeutung), (5. 75). 

Die Intonation, der gleichfalls eine groBe Bedeutung zukommt, wird von MENGES 
iiberhaupt nicht erwahnt. 

burun (S. 77) kommt — entgegen MenceEs’ Annahme — auch alleinstehend 
(d.h. ohne -yy) in der Bedeutung ,friiher, ehemals” vor. 

Der Ubergang q > ~ (S. 78) in der Nachbarschaft von Sibilanten tritt auch sehr 
haufig ein, wenn zwischen dem Sibilanten (oder auch dz, t¥ und q) ein Vokal steht, 7. B. 
dzaxinda < dzaginda = ,,in der Nahe; bald". 

Die Untersuchung der phonetischen Veranderungen in Fremdwortern (S. 80-99) 
ist ausgezeichnet und sehr grindlich durchgefithrt. Zu bemerken ware nur, da8 das 
dZubap = ,,Antwort" der Schriftsprache normalerweise dZuwap, bzw. dZuap gespro- 
chen wird, also mit der 6zbekischen und der Tarantschi-Form durchaus iibereinstimmt 
und keinen besonderen Kontrast dazu bildet, wie MENGES annimmt. 

Den auf S. 100-101 gebrachten SchluBfolgerungen iiber das Verhaltnis des Qara- 
qalpaqischen zum Qazaqischen pflichte ich weitgehend bei. Nur méchte ich noch- 
mals auf meine obigen Bemerkungen tber die Aussprache des *¢ in einigen Dialekten 
(S. 20) sowie iiber die Vokalharmonie hinweisen (S. 61). 

SchlieBlich méchte ich noch einmal zusammenfassend die von MENGEs nicht 
erwahnten phonetischen Unterschiede zwischen Qaraqalpaqisch und Qazaqisch anfuh- 
ren: 1. Der akustische Eindruck des Qaraqalpaqischen und des Qazaqischen ist ver- 
schieden, das letztere wird relativ flieBend, mit kurzen Pausen zwischen den ziemlich 
langen Phrasen gesprochen, wobei die Akzente nicht sehr stark hervortreten ; das 
erstere aber wird stoBweise, in ziemlich kurzen, von verhaltnismaBig langen Pausen 
unterbrochenen Phrasen gesprochen, wobei die Akzente stark hervortreten. 2. Qara- 
qalpaqisch hat bun- fur Qazaqisch mun- ( dieser“), siehe zu S. 16. 3. Die Vokalisation 
der Personalsuffixe der 1. P. und der 2. P. sg. ist im Qaraqalpaqischen und im Qaza- 
qischen verschieden, siehe zu S. 16. 4. -/ bleibt im Qaraqalpaqischen im Gegensatz 
zum Qazaqischen nach Konsonanten stets unverandert. Freilich sind diese gering- 
fiigigen Unterschiede durchaus nicht geeignet, um etwa die absolut richtige Ansicht 
Mences’, daB es sich bei Qaraqalpaqisch und Qazaqisch nur um Dialekte der gleichen 
Sprache handelt, anzugreifen. . 

AbschlieBend ist festzustellen, daB MeEncss’ ‘Arbeit eine auGBerordentlich wert- 
volle Bereicherung der vorhandenen Arbeiten tiber einzelne Turksprachen darstellt und 
mit seiner Heranziehung aller erreichbaren Veroffentlichungen eine hervorragende Zu- 
sammenfassung der bisherigen — oft sehr schwer erreichbaren — Forschungsergeb- 
nisse iiber das Qaraqalpaqische ist. Der Wert der Arbeit ware freilich noch erhoht 
worden, wenn MENGES seinen Aufenthalt in Qaraqalpaqistan auch dazu hatte beniitzen 
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k6nnen, zusatzliche Beobachtungen an Sprechern des Qaragalpaqischen anzustellen, 
wodurch.es ihm unzweifelhaft gelungen ware, noch manche interessanten Erkenntmisse 
zu seinen aus der Durcharbeitung des gedruckten Materials uber das Qaraqalpaqische 


gewonnenen Ergebnissen zu erlangen. over Oe 


Bloch J. Structure grammaticale des langues dravidiennes. (Publications du 
Musée Guimet, Bibliothéque d’Etudes, tome 56), XV + 104 pp. in 8°. 
Paris 1946. ADRIEN-MAISONNEUVE. 


La famille des langues dravidiennes a été reconnue et délimitée il y a presque 
cent ans. Si toutes les tentatives de rattacher ce groupe de langues 4 une famille 
linguistique plus grande ont, malgré de nombreux essais, échoué jusqu’a present, l’ana- 
lyse interne des particularités du groupe et des rapports entre les idiomes qui le compo- 
sent a admirablement réussi dés les premiers travaux et n’a pas subi dés lors de modi- 
fications notables. La premiére grammaire comparée des langues dravidiennes — le 
célébre travail de RoBERT CALDWELL paru en 1856 a conservé encore aujourd’hui 
toute son. importance. Certes, de grands progrés ont été faits dans la description et 
l’analyse des langues particuli¢res, surtout dans le domaine des langues dravidiennes 
non littéraires, mais les grandes lignes établies par CALDWELL sont toujours encore 
valables. C’est un fait vraiment exceptionnel dans l’histoire de la grammaire comparée 
que le second ouvrage synthétique sur ces langues — celui dont nous nous occupons 
dans le présent compte rendu — est séparé du premier de 90 ans. Et méme celui-la 
n’a pas la prétention de remplacer louvrage de CALDWELL. 

En effet, la ressemblance des parlers dravidiens entre eux, la transparence de 
leur systeme morphologique et la régularité de la grammaire, qui les rapproche du 
systeme altaique ou finno-ougrien, ont permis 4 CALDWELL de voir clair, dés le début, 
dans le mécanisme de ces langues. Les recherches concernant les détails n’ont fait 
que confirmer ses hypothéses et mieux étoffer les cadres déja créés; mais il manquait 
une vue d’ensemble qui présenterait la famille dravidienne du point de vue de la 
linguistique moderne. Le livre de JuLEs Biocu comble cette lacune. 

Personne ne saurait remplir cette tache mieux que lui. Déj& son remarquable 
travail sur les langues indo-aryennes ! donna preuve de sa capacité de présenter d’une 
fagon claire et- transparente les faits les plus embrouillés, et du don de synthése qui 
sait dégager les faits essentiels et les plus caractéristiques et de mettre en pleine lumiére 
les rapports qui les unissent. Ainsi congue, cette grammaire historique de l’indo-aryen 
n’épuisait pas la matiére, mais, en revanche, faisait ressortir l’évolution structurale 
des parlers en question mieux que ne le faisaient de volumineux « Grundrisse » qui 
noyaient dans l’amas des faits particuliers et des discussions minutieuses les tendances 
générales des langues étudiées. Cette tendance vers la clarté, l’économie et la synthése 
est encore plus accentuée dans le dernier livre de JULES Biocu, elle y est expressément 
indiquée dans le titre. 

Pourtant, malgré la limitation de sujet que l’auteur s’est imposée, ce livre compléte 
la grammaire de CALDWELL A plusieurs égards, non seulement au point de vue de la 
méthode synthétique. Certains probl’mes — telle présentation trés personnelle des 
noms « pronominalisés » ou le chapitre de la syntaxe — sont traités pour la premiére 
fois dans leur ensemble. L’innovation la plus intéressante du livre réside pourtant 
paps la place, beaucoup plus importante que dans les travaux antérieurs, réservée 
al étude des langues dravidiennes non cultivées : le kui, gond, kurukh, malto et brahui. 
Cette acRD de «décentrer la perspective» a été particuli¢rement heureuse, non seulement 
parce quelle apporte plusieurs éléments nouveaux de comparaison, mais également 


1 L’indo-aryen, du Veda aux temps modenes. Paris, ADRIEN-MAISONNEUVE, 1934; 
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parce qu’elle rend souvent plus logique l’interprétation des faits. Ces dialectes, bien 
qu’attestés beaucoup plus tard que les parlers comme le tamoul, le canara ou le 
télougou, sont souvent plus archaiques et plus instructifs pour l’analyse de la structure 
primitive ou fondamentale. Certaines formes, embrouillées dans les langues évoluées, 
s’expliquent plus aisément lorsqu’on retrouve le point de départ de la formation qui 
n’est souvent conservé que dans les langues du groupe Nord. 

En vrai disciple de MEILLET, JULES BLocu est trés prudent dans son exposé et 
préfére avouer son ignorance plutét que d’avancer une hypothése indémontrable. Cette 
prudence n’a rien 4 voir avec la timidité; elle ne donne qu’un plus grand degré de 
certitude aux explications que l’auteur expose sans réserves. I] est vrai que ces expli- 
cations sont si claires et si judicieuses que l’on arrive parfois a regretter la prudence de 
Vauteur qui serait sfirement capable de fournir des théories tout aussi fondées dans 
les cas ov il s’abstient d’interprétation. Pour avancer,. il faut émettre des hypothéses, 
et méme les erreurs peuvent étre fécondes, si ce sont des erreurs commises par un 
JuLEs BLocnH. 

_Ce serait une tentation vouée a l’échec que d’essayer de rivaliser avec l’auteur 
en résumant son ouvrage qui est déja un modéle de concision. I] ne nous reste donc 
qu’a remercier le vénérable maitre de linguistique indienne de nous avoir rendu accessible 
sa grande expérience des langues dravidiennes, de nous l’avoir rendue si facilement 
accessible. Certes, ce n’est pas un livre ot l’on ira chercher l’explication de tous les 
détails ou le répertoire complet des faits grammaticaux du dravidien commun. Mais 
c’est un livre indispensable pour tout chercheur, désireux de comprendre le fonction- 
nement de ces langues, surtout une source idéale de renseignement pour des linguistes 
ne connaissant pas suffisamment le dravidien et voulant en avoir l’idée précise pour 
une comparaison généalogique ou typologique. On recourrait d’habitude, dans des 
cas pareils, aux grammaires de tamoul. Le travail de JULES BLocH montre qu’un tel . 
procédé ne pouvait que fausser les perspectives et offre en échange un manuel beau- 
coup plus complet et en méme temps plus facile a consulter. 


CONSTANTIN REGAMEY, Lausanne. 


Chmielewski J. The Typological Evolution of the Chinese Language. Tiré a 
part du Rocznik Orientalistyczny, XV, Krakéw 1949, pp. 371-429. 


Le travail en question, bien que ce ne soit qu’un article, mérite d’étre signalé 
non seulement comme un début remarquable, mais encore comme une importante 
contribution a l’étude de la structure de la langue chinoise. II est vrai que le titre est 
trop général et l’article ne concerne que le probléme épineux du monosyllabisme chinois, 
de la notion du mot et du caractére de la « morphologie » chinoise, mais c’est préci- 
sément le probléme central de la typologie structurale du chinois ; sans l’éclaircir on 
n’évitera jamais les généralisations prématurées que l’on trouve malheureusement trop 
souvent, méme dans les travaux des linguistes avertis. L’auteur évite. cette généra- 
lisation en distinguant nettement le chinois archaique du chinois moderne ; il parvient 
en méme temps a trouver le lien logique qui détermine le passage d’une structure a 
Vautre. Il est vrai que la documentation insuffisante ne nous permet pas de poursuivre 
cette évolution étape par étape — il y a une lacune entre le chinois reconstruit par 
KARLGREN et le chinois moderne —, mais les quelques renseignements que nous possé- 
dons sur l’état du chinois parlé au moyen age semblent confirmer la théorie établie 
par M. CuMIELEWwSKI a la base d’une confrontation de l’étape initiale et finale de cette 
évolution structurale. C’est donc une analyse diachronique du chinois partant d’une 
étude synchronique de ses deux étapes les mieux connues, Ae 

La caractéristique structurelle du réle des unités morphonématiques en chinois 
n’est pas présentée par l’auteur dans la terminologie de l’école de Prague a laquelle 
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t habitué, ce qui peut créer quelques malentendus. Cependant c’est 
gie de M. DoROoSZEWSKI qui permet d’exposer le 
probleme d’une maniére plus claire et plus simple. On sait qu’a la base de la classi- 
fication phonologique de M. DoRoSZEWSKIT se trouve la notion du réle morphologique 
du phoneme, la distinction de phonémes fonctionnellement indifférents (variantes phoné- 
tiques remplagables), phonemes fonctionnellement passifs (qui ne jouent aucun role 
morphologique et ne participent pas aux alternances flexionnelles, mais qui dans un 
mot donné sont irremplagables) et phonémes fonctionnellement actifs (qui sont irrem- 
plagables dans une forme donnée et dont les alternances remplissent une fonction 
morphologique définie). M. CHMIELEWSKI élargit doublement ce systeme en prenant 
comme base d’analyse non pas le phoneme isolé, mais «l’unité articulatoire » envi- 
sagée du point de vue de son réle morphologique et qui peut étre composée de 
groupes de sons, et, d’autre part, en ajoutant a cette distinction tripartite les unités 
articulatoires remplissant une fonction syntaxique: mots et mots composés (word- 
groups). Quelles que puissent tre les objections théoriques contre ce classement, 
il a une utilité pratique indéniable et permet d’analyser le rapport entre les unités arti- 
culatoires (simples et complexes) du chinois et leur role morphologique d’une maniére 
claire‘et précise en évitant les malentendus si fréquents dans les analyses structurelles 
du chinois et résultant de l’imprécision des termes employés. 

Nous ne pouvons examiner ici en détail l’argumentation de l’auteur et renvoyons 
le lecteur a l’article méme qui mérite pleinement d’étre étudié par les sinologues autant 
que par les linguistes. Il suffit de reproduire les deux schémas qui présentent les conclu- 
sions essentielles du travail (et que nous reproduisons ici avec quelques légéres modi- 
fications pour les rendre plus claires aux lecteurs ne connaissant pas l’article). Le 
systéme des unités articulatoires en chinois archaique est d’aprés M. CHMIELEWSKI 
le suivant : 


on est généralemen 
a dessein qu’il a choisi la terminolo 


unités articulatoires 


I 


réle morphologique role syntaxique 


passif actif mot composé 


_|certains phonemes (?) phonemes syllabe groupe dissyllabique 


Pour le chinois moderne il y a un décalage de ce systeme résumé dans le 
schéma suivant : ; 


unités articulatoires 
role morphologique role syntaxique 


indifférent i i mot composé 


variantes 
groupes groupes 


h ? phonemes syllab : : 
phonétiques y Z dissyllabiques polysyllabiques 


ae ae wee ie Sh selon M. CHMIELEWSKI, par l’usure phonétique qui 
alee! He « dévaluation fonctionnelle » des unités articulatoires respectives ; 
ae ernances des sunples phonémes qui en chinois archaique étaient 

mgeables, ce processus aboutit au systéme du chinois moderne dans lequel 


~~ wee 
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seules les syllabes entieres sont morphologiquement interchangeables. Le résultat inévi- 
table de cette évolution fut la perte de l’indépendance syntaxique du groupe mono- 
syllabique et la dissyllabisation du lexique. Cette interprétation des faits fournit a 
la discussion interminable sur le « monosyllabisme chinois» et le « mot chinois» des 
bases plus solides et précises que ce n’était le cas jusqu’a présent. Elle n’est pas entié- 
rement neuve: on pourrait constater dans l’article de M. CumreLewsxr de fortes 
influences de l’excellente « Grammatika sovremennogo kitajskogo jazyka» d’Ilvanov et 
Porivanov (Moscou 1930). Mais c’est déja un grand mérite d’avoir choisi, parmi les 
nombreuses théories sur la structure du chinois, précisément celle-ci, de l’avoir déve- 
loppée d’une maniére personnelle (surtout la partie consacrée au chinois archaique), 
de lui avoir donné les bases de linguistique générale, d’avoir étayé largumentation 
de nombreux exemples heureusement choisis et judicieusement interprétés et, last 
not least, d’avoir présenté l’ensemble du probleme avec une, remarquable clarté. 
L’article discute d’ailleurs presque tous les travaux consacrés a ce probléme. II] permet 
ainsi 4 un lecteur insuffisamment familier avec les dédales ide la philologie chinoise — 
et c’est le cas de la majorité de linguistes non sinologues — d’embrasser le probléme 
dans sa totalité et de le comprendre sans étre obligé de compléter son érudition ; si 
on veut le faire quand méme, l’article de M. CamreLEwsKI servira de guide biblio- 
graphique excellent. 

Certes, ce travail n’arrive pas & éliminer toutes les difficultés. Certains faits 
(mots dyssyllabiques en chinois archaique, mots.monosyllabiques ou contraction du 
type wan-er > way en chinois moderne, etc.) qui semblent contredire la théorie de 
M. CHMIELEWSKI sont signalés et discutés par lui-méme (§ 5). Les faits toujours trop 
peu connus du chinois médiéval pourront lui imposer certaines rectifications (c’est 
d’ailleurs dans cette direction qu’iront probablement les recherches de l’auteur qui 
est en train d’étudier au point de vue linguistique les gloses de Kouo P’o (267-324) 
dans les vieux dictionnaires Eul-ya et Fang-yen). On pourrait lui reprocher également 
d’avoir négligé les faits d’intonation qui, pourtant, ne sont pas a séparer de l’ensemble 
des faits étudiés. Les méprises ou lapsus ne sont pas nombreux ; je note a la page 294 
la formule « *J ) *plosive + / > plosive » incorrecte dans sa premiére partie, car il ne 
s’agit pas 14 d’un changement phonétique, mais de la préfixation d’une occlusive, ce 
qui ne peut pas étre indiqué par le signe 5. Au bas de la méme page le passage suivant 
n’est pas clair : « Irrespective of the plosive being a word-formative (derivative) prefix 
or the liquid an infix the fact is beyond any doubt that in archaic Chinese single 
phonemes were interchanged inside monosyllabic words in morphological (word-forma- 
tive, derivative) processes and that such alternations closely ressembling the pheno- 
menon of «internal flexion » in Indo-european and Semitic languages were of funda- 
mental importance.» Or, la préfixation ni méme l’infixation ne correspondent a la 
« flexion interne » de l’indo-européen ou sémitique ; je crois que Vauteur le sait tres bien 
lui-méme et qu’il s’agit ici d’une faute de distraction (il devait penser a la totalité des 
phénoménes et ne s’est pas apergu que les mots «such alternations » ne se rapportent 
qu’aux préfixes ou infixes mentionnés au début de la phrase). 

Les quelques critiques que je viens de faire ne diminuent nullement la valeur 
du travail dont l’utilité est aussi grande pour la sinologie que pour la linguistique géné- 
rale. Non seulement il permettra aux linguistes non sinologues d’éviter les jugements 
approximatifs sur le « monosyllabisme » chinois, mais il pourra également contribuer 
4 léclaircissement de quelques problemes d’ordre général (par exemple du probléme, 
si discuté au dernier Congrés des linguistes, de la distinction entre la morphologie et 
la syntaxe). 

CONSTANTIN REGAMEY, Lausanne. 


ee ave a) Ve. fee aks Bae bel 
Mees mee Sete be hae te ee 
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Bacot Jacques. Grammaire du tibétain littéraire. Index morphologi que (langue 
littéraire et langue parlée). 151 pp. in 8°. Paris 1948. Librairie 
d’Amérique et d’Orient. 11, rue Saint-Sulpice. 


Vom gleichen Verfasser wurde ,Grammaire du tibétain littéraire“ im Anthropos 
Bd. 37-40 (1942-45) 951 f. besprochen. Vorliegender Index ist eine Erganzung zu diesem 
Werk. Bei dem Mangel an guten Hilfsmitteln zum Studium des Tibetischen ist jedes 
gute neue Werk zu begriBen. Bacot zeigt vor allem, wie die Partikeln angewendet 
werden und fihrt die verschiedensten Beispiele an. Das ist eine verdienstvolle Arbeit. 
Im Untertitel ist zwar angegeben ,,Langue littéraire et langue parlée”. Doch sind gerade 
aus der Umgangssprache die verschiedenen Hauptdialekte zu wenig vertreten. Das 
zeigt schon eine Durchsicht der Quellenangaben S. 8 ff., die nur wenige Werke der 
Volkssprache und zwar im West- und Siddialekt anfuhrt. Die groBen Dialektgruppen 
von Khams und A mdo fehlen. Ich greife einige Beispiele heraus, um den A mdo Dialekt 
beizufiigen : S. 27 gan; N. 1 gan-'dra, wie ? auf welche Weise ?, lautet in A mdo ga-re 
(es ist S. 26 unter ga zu finden); N. 2 gan ses, was weiB ich? cr zig ge ses (vgl. S. 35 Ct) ; 
N. 5 khyod gan du ’gro, wohin gehst du ? khyod gaz ’an ’gyo gyi; N. 6 khyod gan nas "ons, 
woher kommst du? khyod gan ’a son (ons). Diese Gegeniberstellung konnte man 
beliebig vermehren. Was uns nottut, ist die Kenntnis der verschiedenen Dialekte, 
wodurch uns auch die Sprachentwicklung und -wandlung erschlossen wird. 


P. Matruias HERMANNS, S. V. D. 


Festschrift Otto Tschumi, zum 22. November 1948. 165 SS. in 8° mit einem 
i Bildnis, zahlreichen Tafeln und Abbildungen im Text. Frauenfeld 1948. 
Verlag HuBER & Co. Preis: brosch. Fr. 18.—. 


_ Der 70. Geburtstag des weit tiber die Grenzen seines Heimatlandes hinaus bekann- 
ten Schweizer Urgeschichtsforschers konnte nicht besser gefeiert werden als durch diese 
stattliche Festschrift, die in Ausstattung und Inhalt als wohl gelungen bezeichnet 
werden darf. Es zeugt auch von der groBen Beliebtheit des Jubilars, daB8 er nicht 
allein durch Beitrage seiner.engeren heimatlichen Fachgenossen, sondern auch durch 
solche aus Italien, Frankreich, England und Deutschland geehrt wurde. Auf den Inhalt 
der einzelnen Arbeiten, die sich z. T. mit Spezialproblemen beschaftigen, einzugshen, 
wurde in diesem Rahmen zu weit fithren. Fir den Ethnologen interessant sind in 
erster Linie die Arbeiten von P. Laviosa-Zamporti, die ihre sehr subjektive Stellung- 
nahme zum Problem der indogermanischen Urheimat vorlegt, und von E. Ocroson, 
der an Hand des Fundgutes von Cuzoul-de-Gramat sehr anschaulich das Problem 
der Kulturkontinuitat vom oberen Paldolithikum zum Mesolithikum und von hier 
bis zum Neolithikum darlegt. Obwohl wir noch weit davon entfernt sind, gerade das 
Problem Meso-Neolithikum in weitraumiger Schau zu iiberblicken, so kénnen wir doch 
gerade auf Grund solcher Einzelbeobachtungen gewisse grundsatzliche Aufschliisse zum 
Kontinuitatsproblem erhalten. Das ergibt dann auch ein gewisses Korrektur-Moment 
zu einer allzu einseitig orientierten Beziehungsforschung, die wohl vieles, aber nicht 
alles zu erklaren vermag. Auf die Beitrage von M. R. Sauter, E. Voer, V. G. CHILDE 
K. KELLER-TARNUZZER, P. REINECKE, R. Laur-BELart, A. ALFOLDI, W. Rytz and 
W. U, Guyan sei fiir Fachinteressenten besonders hingewiesen. Sie werden aus ihrem 
Studium reiche Anregung gewinnen. Wir freuen uns, daB dem hochverdienten Nestor 
der Schweizer Urgeschichtsforschung eine so wertvolle Festgabe dargebracht wurde 
und wiinschen ihm in alter Verbundenheit noch viele Jahre erfolgreicher Arbeit, die 
uns vor allem den zweiten Band der Schweizer Urgeschichte baskets moge ! 


RicHarD PittTionr, Wien. 
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Saccasyn-della Santa E. Les figures humaines du paléolithique supérieure 
Euvrastvatique. Ouvrage publié avec le concours de la fondation Univer- 


sitaire Belgique. 208 pp. in 8°, avec 265 illustrations. Anvers 1947. 
Editions De Sikkel. 


Die am Briisseler Museum tatige Verfasserin bemiuht sich, alle erreichbaren ober- 
palaolithischen Menschendarstellungen in Beschreibung und Abbildung zusammenzu- 
stellen. Sicher eine sehr verdienstvolle Aufgabe, deren Durchfiithrung jedoch nicht 
immer ganz gegliickt ist, vor allem deshalb, weil der sod wichtige Abbildungsteil mit 
verschiedenen technischen Mangeln behaftet ist. Bei der wissenschaftlichen Auswer- 
tung zieht die Verfasserin zwar verschiedentlich ethnologische Aufschlisse heran, ohne 
sich aber dabei tiber die methodischen Grundlagen solcher Zusammenarbeit ganz im 
Klaren zu sein. Ausblicke auf die kulturhistorische Ethnologie fehlen, soda auch 
dadurch die Darstellung etwas einseitig orientiert erscheint. Deshalb mu8 der wissen- 
schaftliche Wert dieser sonst so anregenden Arbeit vorlaufig etwas problematisch blei- 
ben ; er konnte nicht in seiner ganzen Weite und Tiefe erfaBt werden. Trotz allem 
ist aber das Studium dieses ‘Buches jedem an Paldolith-Fragen Interessierten besonders 


zu empfehlen. : 
RicHARD PittTioni, Wien. 


Santa-Olalla Julio Martinez. Esquema paletnoldgico de la peninsila Hispa- 
nica. (Publicaciones del Seminario de Historia Primitiva del Hombre.) 
9 edicién. 156 pp. en 8°, con 64 laminas. Madrid 1946. Precio: en 
rustica Pesetas 45.—. 


Dieses von dem Madrider Ordinarius fiir Urgeschichte vorgelegte Buch ist eine 
ausgezeichnete Kurzeinfithrung in die Urzeit Spaniens, eines Landes, das nicht allein 
durch die Palaolithforschungen H. OBERMAIERS, sondern auch durch ein reiches metall- 
zeitliches Fundgut internationale Berithmtheit erlangt hat. Wer sich dariber kurz 
und bindig informieren will, wird mit gro8tem Erfolg zu der Arbeit greifen. Sehr 
begriiBenswert ware es aber, wenn der verdiente Verfasser einmal auch ein Kompen- 
dium der spanischen Urgeschichte herausgeben wiirde. Damit ware namlich Gelegen- 
heit geboten, die zahlreichen Detailprobleme, die die Fachforschung besonders inter- 
essieren, eingehender zu besprechen, als es in dem vorliegenden Werke moglich ist. 


are ; ‘ir’ ich dankbar. ‘ 
Wir sind ihm aber auch dafir herzlic ankbar RICHARD PItttont, Wien. 


Thompson stitt®. The Folktale. X + 510 pp. in 8°. New York (16) 1946. 
The Dryden Press, 386 Fourth Avenue. Price: 3600 soo, 


Der Verfasser, einer der besten Kenner der Marchenforschung, gibt in diesem 
Werk ein Kompendium der Marchenforschung und Fachprobleme. Er teilt den vor- 
handenen Erzahlungsstoff in zwei Gruppen und behandelt das volkstiimliche Erzahlungs- 
gut des eurasischen Kontinents getrennt von dem der nordamerikanischen Indianer. 
Wenn man diese beiden Teile miteinander vergleicht, sieht man: 1. der vorhandene 
Stoff und die Fachforschungen sind an Zahl auf dem eurasischen ‘Kontinent weit wber- 
legen ; 2. was das volkshafte Erzahlungsgut der nordamerikanischen Indianer angeht, 
kann man es nicht vollstandig unter die traditionellen Begriffe der Marchenforschung 
einreihen. THompson steht bei der Losung seiner Aufgabe vor der groBten Schwierig- 
keit, weil die Terminologie der Forscher verschiedener Nationen sich nicht immer deckt. 
Uberhaupt sind die Scheidelinien zwischen Marchen, Sagen, Legenden, Schwanken und 


G14 Bibliographie. [45, 1950] 


dgl. nicht so scharf, daB eine vollstandige Abgrenzung des Stofigebietes innerhalb’ der 
Volksliteratur méglich ware. THompson fat das Thema lebendig auf: er betont die 
Universalitat der Erzahlungen iitber Zeit und Sprachgrenzen. Einen besonderen Wert 
verleiht es der vorliegenden Studie, daB fast ohne Ausnahme alle Probleme ia gelost, 
oder ungelést — in ihr behandelt und erortert werden. Der Verfasser beabsichtigt nicht, 
neue Hypothesen zu geben. Er will vielmehr das Vorhandene organisch und in einem 
Gesamtiiberblick darstellen. Damit hat er etwas geleistet, was bisher noch niemandem 
so gelungen ist. Besonders wertvoll ist, da er die Fragen und Ergebnisse der amerika- 
nischen Forschungen iiber die Indianererz4hlungen ausfihrlich schildert, wodurch er die 
Aufgabe der europaischen Forscher erleichtert. Er verfugt uber eine auBetordentlich 
groBe literarische Fachkenntnis ; seine Synthese erstreckt sich von dem herk6mmlichen 
klassischen Stoff bis in die Monographien der Einzelvélker. Er kann natirlich manche 
Widerspriiche und unklare Punkte der Forschung nicht losen, setzt sich aber mit den 
Theorien der Forscher auseinander, wobei er besonders die Auffassungen von AARNE 
und WESSELSKI unter die kritische Lupe nimmt. THompson stellt sich ziemlich scharf 
der Auffassung WerssELsKI’s entgegen, der die Entstehung des Marchenstoffes stark 
mit der Renaissance in Verbindung brachte. Der Leser gewinnt einen interessanten 
Uberblick uber die. Einteilungsversuche der Marchentypen (in erster Linie auf Grund 
des Verzeichnisses von AARNE-THOMPSON, FFC 74) und der Motive der Volksliteratur 
(oral literature; auf Grund. der Studien des Verfassers, FFC 106 ff.). THompson schil- 
dert dann die praktischen Regeln der Marchensammlung, sowie die Entstehungstheorien 
und stellt eine ausfihrliche, wenn auch nicht vollstandige Bibliographie der Fach- 
arbeiten und der Fachzeitschriften zusammen. Ein besonderes Verdienst ist, daB er 
immer objektiv, klar, systematisch und kritisch bleibt; er beherrscht den groSen Stoff 
bis zum AbschluB iiberlegen. Es fehlt kein wesentliches Kapitel der Marchenforschung 
in seinem Buche, das aus vier Teilen besteht : I. Nature and Forms of the Folktale. 
II. The Folktale from Ireland to India. III. The Folktale in a Primitive Culture: 
North American Indian, IV. Studying the Folktale. Der Schwerpunkt liegt in den 
Teilen Il und IV. Der Verfasser begniigt sich aber nicht mit der einfachen Registrie- 
rung der Fragen und Ergebnisse, sondern will anregend auf die Weiterforschung wirken. 
Er meint auch, das Problem der Marchenforschung sei durch die Annahme der histo- 


risch-geographischen Methode (AARNE-KROHN) bei weitem noch nicht gelést oder ab- — 


geschlossen. Er weist die alten Theorien in Bezug auf. die Urmotive und Urtimlich- 
keit der Marchen ab; besonders was die Einstellung LANGE’s, SaAINtTyvrES’ und Nav- 
MANN’s angeht, ist er sehr vorsichtig und zuriickhaltend. Er schatzt die Sammelarbeit 
der irischen Forscher sehr hoch und verwertet alle methodischen Schliisse, um voll- 
standig @ jour zu bleiben. Sehr wertvoll finde ich seine Anregungen, die darauf hin- 
‘weisen, da die Erforschung der Stileigentiimlichkeiten fiir die Marchenforschung von 
besonderer Bedeutung ist, die man also fortzusetzen hatte. Er stellt eben auf diesem 
Gebiet noch manche Liicken fest, die noch eifrige Durchforschung verlangen. Der 
Verfasser bringt aber auch einige Bemerkungen vor, die man nicht ohne weiteres 


annehmen kann. Er spielt darauf mehr als einmal an, da das Marchen teils unter-_ 


haltend, teils erzieherisch wirkt. Ohne das leugnen zu wollen, méchte ich aber doch 
bemerken, da diese einfache Formel zur Beleuchtung des geistigen Hintergrundes 
des Marchens ungenitigend ist. Das Wesentliche im Marchen ist eine andere geistige 
Einstellung: also nicht der unterhaltende Charakter der Marchen oder der erziehe- 
rische Wert, sondern die Lebensfunktion des Miarchens ist entscheidend, Das Marchen 
ist fiir das Volk, bei dem es noch in alter Schatzung lebt, ein Ausdrucksmittel des 
inneren Erlebnisses, was ich in einer besonderen Art des Magisch-Religidsen und des 
dichterisch-asthetischen Freiheitsdranges erfassen méchte. Eben die Beleuchtung des 
geistigen Hintergrundes fehlt in der Abhandlung von THompson. Eine Erklarung 
dafiir mag sein, da® die neueste Fachforschung der osteuropaischen Vélker ihm in den 
letzten zehn Jahren kaum mehr zuganglich war. Dabei hatten sich auch sprachliche 
Schwierigkeiten bei diesen Vélkern ausgewirkt. Als weitere kritische Bemerkung méchte 
ich beifiigen, daB die praktische Abgrenzung des Marchens bei der Behandlung 
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' des Stoffes nicht ganz eindeutig ist ; ganz unklar und nicht einwandfrei ist z. B. die 
Stellungnahme dem legendaren Stoffgebiet gegeniiber (S. 263 ff.). Einerseits schlieBt 
er den Legendenstoff aus der Volksliteratur aus, andererseits behandelt er Themen, wie 
die Christophoruslegende, als Teil des marchenhaften Erzdhlungsgutes, All diese und 
ahnliche Einzelheiten andern aber nichts daran, daB das Werk von THomMpPsoNn einen 
Meilenstein fir die Marchenforschung darstellt. 


Dr. JoseF Sz6vERFFY, Fribourg. 


Gschwend Max. Das Val Verzasca (Tessin). Seine Bevélkerung, Wirtschaft 
und Siedlung. [Basler Dissertation.] VIII + 240 SS. in 8°. Mit 22 Abb., 
49 Figuren und Karten. Aarau 1946. Verlag H. R. SAUERLANDER & Co. 


(stlich von Locarno 6ffnet sich die tiefe und enge Miindungsschlucht der Verzasca. 
Ihr Tal hat eine Gesamtlange von 35 km und einen Flacheninhalt von 230 km?, wird 
aber nur von 2057 Personen bewohnt. Das ergibt eine Dichte von 9 Personen je 1 km? 
und den Schlu8 auf ein langsam aussterbendes Tal. 

Die Einwirkung der Gletscher auf die Taler war ganz verschieden, Im Tessin wie 
im Wallis fallt der Unterschied zwischen den tief eingesenkten Haupttalern und den wenig 
eingetieften Seitentalern, die mit hohen Stufen in das Haupttal miinden, sofort auf. 
An Niederschlagen weisen die tessinischen Nebentaler in gleicher Meereshéhe geringere 
’ Niederschlage auf als die Haupttaler. BROCKMANN-JEROSCH hat jene treffend als 
,regenarme Fenster“ bezeichnet. Entscheidend fiir jedes Gebiet, sowohl fiir das Verzasca- 
tal wie fiir den ganzen Tessin, sind gerade die Niederschlage. Das berithmte milde 
Tessinerklima beruht auf Nebelfreiheit. Locarno hat eine mittlere Jahrestemperatur 
von 11,8 Grad und weist im Jahr nur zwei Nebeltage auf. Die relativ hohe Temperatur 
erzeugt zusammen mit starken Niederschlagen den uppigen Pflanzenwuchs, um den 
wir den Tessin beneiden. 

Im Kapitel tiber die Bevdlkerung versucht der Verfasser die urgeschichtliche 
Siedlung des Verzascatales und des Tessins zu umreiBen. Freilich fehlen alle Spuren 
aus der Altsteinzeit und der Mittelsteinzeit. Aber es mangelt auch an Pfahlbauten der 
Jungstein- und Bronzezeit. Dagegen sind Schalensteine in Bosco, Cerentino, Lamone, 
Monte Bedigliora und am Monte Bré nachgewiesen. Diese gehéren nach allgemeiner 
Auffassung aber durchaus der Megalithkultur an, die in SW-Europa von der Jung- 
- steinzeit bis in die Bronzezeit andauerte. Danach muB die Megalithkultur auch im 
Tessin Wurzel gefaBt haben, worauf man mit Nachdruck hinweisen sollte. Die Kupfer- 
und Bronzedepotfunde erharten sodann eine standige Besiedlung der Tessinertaler in 
den Metallzeiten; die Trager dieser Kulturen waren wohl Ligurer und Kelten, in 
besonders reichem Mae in der Eisen- und in der Romerzeit. Die Langobarden siedelten 
sich seit 568 n. Chr. nur in Randlage im Tessin an. 

Die Siedlungen in den Monti des Verzascertales sind meist einfache, einraumige 
Hauser, die man durch Einfassung der primitiven Herdstelle mittelst Mauern und Dach 
angelegt hatte. Es ist die Wohnkiiche, ,,Ca“, (= casa) eine Benennung, die verrat, 
daB dieser Raum urspringlich als Wohn-, E8- und Aufenthaltsort diente. Als Mittel- 
punkt des Hauses gilt der Herd. Dort brennt fast immer ein Feuer, das friiher fiir 
heilig gehalten und fast standig unterhalten wurde, Daraus entwickelte sich ein neuer 
Typus, die cascina (= Meierei), kenntlich an ihrer Vereinigung von Wohnraum 
und Stall unter einem Dach, der in der ganzen Lombardei verbreitet ist, 
z.B. Cascina Ranza. Auf Seite 208 wird in Figur 12 der Grundri® einer solchen 
Cascina (nicht cascima) wiedergegeben. 

Die Volksgebrauche sind fast alle ausgestorben ; ein schoner solcher Brauch, der 
seit uralten Zeiten bei den Madchen iiblich war, ist erst _kiirzlich abgeschafft worden. 
Er bestand darin, daB die ledigen Madchen bei dem Kirchenbesuch ein weifes leinenes 
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Kopftuch trugen, das die Bezeichnung continenza trug (Enthaltsamkeit). Im Broabjabr 
1942 beschlossen die Madchen des Verzascer Dorfes Gerra, daB sie furder die continenza 


nicht mehr tragen wollten. 
Die Kenntnis der Tessinerkulturen hat durch die Untersuchung eine wertvolle 


Bereicherung erfahren. OV Tecoma: 


Baeschlin A., Biihler A. und Gschwend M. Wegleitung fiir die Aufnahmen 
der biuerlichen Hausformen und Siedlungen in der Schweiz. 240 SS. 
in 16°. Mit 87 Abb. Basel 1948. Schweiz. Ges. fiir Volkskunde, Buch- 
druckerei G. Kreps Verlagsbuchhandlung A. G. 


Wie fast tiberall im mitteleuropaischen Raum stehen auch in der Schweiz die 
Bauernhauser vor der unmittelbaren Gefahr, der immer mehr vordringenden modernen 
Hausbautechnik bald endgiiltig weichen zu miissen. Seit Jahren arbeitet die ,,Aktion 
Bauernhausforschung in der Schweiz“ mit einem gré8eren Mitarbeiterstab daran, die 
alten Schweizer Haus- und Siedlungsformen systematisch aufzunehmen und zu er- 
forschen. Diesem Zwecke will das vorliegende handliche Buchlein dienen, indem es 
Wegleitung und Grundlage fiir die Mitarbeiter der genannten ,,Aktion™ sein soll. In 
dem solid in Leinen gebundenen Biichlein, das bei Exkursionen leicht in die Rocktasche 
gesteckt werden kann, ist darum alles an theoretischen und praktischen Dingen uber- 
sichtlich zusammengestellt, was bei der Aufnahme notwendig und niitzlich sein kann. 
Musterbeispiele im II. Teil zeigen in konkreten Bildern, wie man sich vonseiten des 
Kuratoriums die einheitlichen Aufnahmen winscht. Als Vorlage kann dieses Bichlein 
gut fir ahnliche Aufnahmen auch in andern Landern Europas dienen, nicht zuletzt 
wegen der sorgsam gewahlten Terminologie zur Haus- und Siedlungsforschung. 


GEORG HOLTKER. 


Nielsen Ditlef. Der dreieinige Gott in religionshistorischer Beleuchtung. 2. Bd.: 
Die drei Naturgottheiten. 1. Teil (Kap. 1-6). XVIII + 250 SS. in 89. 
Mit 24 Abbildungen. Kgbenhavn 1942. Gyldendalske Boghandel- 
Nordisk Forlag. 


Die Besprechung dieses Werkes ist eine Aufgabe, an die man mit gemischten 
Gefihlen herangeht. Einerseits hat sich der Verfasser durch seine seit Jahrzehnten 
betriebenen Studien auf dem Gebiete der semitischen, besonders der altsiidarabischen 
Epigraphik und als Herausgeber des ,,Handbuches der altarabischen Altertumskunde“ 1 
groBe Verdienste erworben ; seine Belesenheit und der FleiB, womit er immer wieder 
die neuesten Forschungen, z. B. iiber Ras Samra, verarbeitet, sind erstaunlich, und 
seine Publikationen sind, schon wegen ihrer Materialfille, unentbehrlich fiir jeden, 
der auf diesen Gebieten arbeiten will; andererseits muB aber sein. Vorgehen bei der 
Interpretation und Kombination der Tatsachen immer wieder schwerwiegende Beden- 
ken erwecken. 

Der Ausgangspunkt seiner, in allen seinen Schriften seit 1904 beharrlich ver- 
tretenen Theorie ist die Tatsache, daB in den altsiidarabischen Inschriften eine Gétter- 
trias, bestehend aus Mond (mannlich), Sonne (weiblich) und Venus (mannlich) die 
Hauptrolle spielt. Nrecsen glaubt nun, daB diese drei Gottheiten, die gdttliche Familie 


1 Der I. Band erschien Paris-Kopenhagen-Leipzig 1927; der II. Band ist im 


Vorwort des hier besprochenen Buches (S. VII) angekiindigt, aber bis jetzt noch - 


nicht erschienen, 


oe 
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von Vater, Mutter und Sohn, die einzigen Gottheiten, alle sonst vorkommenden 
G6étternamen bloBe Epitheta seien. Er findet diese Dreiheit aber nicht nur im alten 
-Siidarabien, sondern bei ‘allen semitischen V6lkern und leitet auch die neutesta- 
mentliche Trinitat aus dieser naturmythologischen Vorstellung ab. Der zusammen- 
fassenden und abschlieBenden Darstellung dieser Theorie soll das vorliegende Werk 
dienen, dessen I. Band 1922 erschien ; 1942 folgte der 1. Teil des IT. Bandes, der hier 
zu besprechen ist. Darin ist von den drei Naturgottheiten nur der Mondgott behan- 
delt ; die Sonnen-, und Venusgottheit wiirden den Gegenstand des 2. Teiles bilden, 
der aber bis jetzt noch nicht erschienen ist. 

Bei vielen, wenn nicht den meisten Orientalisten ist die Theorie von NIELSEN 
mit groBer Zuriickhaltung oder entschiedener Ablehnung aufgenommen worden *, und 
man bekommt sogar den Eindruck, daB die Opposition sich mit dem Erscheinen jedes 
neuen Werkes steigere*. Tatsachlich lat sich die Auffassung, die auBer der genann- 
ten Trias keine andere Gottheit gelten lassen will, nicht einmal fiir das alte Siidarabien 
aufrecht erhalten‘, es sei denn durch eine auferst gewaltsame Interpretation der 
Quellen °. 

Diese Bedenken miissen sich noch steigern, wo NIELSEN sich in Fortsetzung 
seiner Untersuchung immer weiter von den genau dokumentierten Einzeltatsachen ent- 
fernt und zu gréSeren Zusammenfassungen fortschreitet. Die Mangel allgemein-reli- 
gionsgeschichtlicher und methodischer Art, an denen sein System leidet, sind von 


2 Vgl. dariiber die bibliographischen Angaben bei G. Rycxmans, Le Muséon 
61 (1948) 206; A. JAMME, Revue Biblique 55 (1948) 227 f.; einige diesbeztgliche 
Belege auch schon bei J. HENNINGER, Anthropos 37/40 (1942/45) 803f., mit Anm. 
97-100. —- Neuerdings wurde behauptet, daB Fri. Dozentin Dr. Marta HOrnerR (Tu- 
bingen) dié Auffassungen von NIELSEN teile (K. GaLiinG, Orientalisten-Treffen in Mainz, 
in: Bibliotheca Orientalis V [1948] 1246). Hier mu8 aber eine Ungenauigkeit , der 
Berichterstattung vorliegen. Bereits G. RYCKMANS (Le Muséon 61 [1948] p. 236 note 36) 
hat diese Angabe nur mit Vorbehalt wiedergegeben (,M'e M. HOFrner ... aurait 
partagé, dams sa communication, la maniére de voir de Nig_sen“ [Sperrung von mir, 
J. H.j). Tatsachlich heiBt es in dem betr. Referat, das inzwischen im vollen Wortlaut 
erschienen ist (Zeitschr. d. Deutsch. Morgenl. Ges. 99 [1949] 15-28) wortlich: ,,Wir konnen 
jedenfalls soviel feststellen, da® sich aus der Fiille der Namen drei groBe Géttergestalten 
herausschalen lassen, namlich der Mondgott als mannlicher Hauptgott, die Sonne als 
weibliche Gottheit und der Venusstern, der hier ebenfalls eine mannliche Gottheit ist. 
Ob sich wirklich alle Namen auf diese Trias reduzieren lassen, bleibe dahingestellt. 
Es ist doch wohl wahrscheinlicher, daB es daneben auch noch andere Gotter im alt- 
siidarabischen Pantheon gegeben hat, wenn sie auch sicherlich von untergeordneter 
Bedeutung waren. Ich erwahne in diesem Zusammenhang nur die in den Inschriften oft 
genannten anonymen Bewasserungsgottheiten und die Familienpatrone” (a. a. Omi Sida 
Dazu bemerkt die Referentin noch brieflich (1. 9. 1949) : ,,Es ist gar keine Rede davon, 
daB ich die Ansicht vertreten habe, alle [im Original unterstrichen] siidarabischen 
Gotter lieBen sich auf die Trias reduzieren. Aber natiirlich konnte ich in der Zeit von 
40 Minuten mich auf keine Einzelheiten einlassen und mufte hauptsachlich von der 
Trias reden, die ja tatsachlich das Wichtigste im siidarabischen Pantheon ist.‘ M. HOFNER 
kann also auch nicht als Anhangerin der Auffassung von NreLsen betrachtet werden 
und legt sogar Wert darauf, da® das nicht geschieht (Briefe vom 1.9. und 6. 10. 1949). 
. 3 Siehe z.B. E. Duorme, La religion primitive des Sémites. A propos d'un 
ouvrage récent. Revue de Vhistoire des religions 128 (1944) 5-27; A. Jame, D. Niel- 
sen et le panthéon sud-arabe préislamique (Synthese et critique). Revue Biblique 55 
(1948) 227-244 ; OTTO FIssFELDT, Theol. Literaturzeitung 73 (1948) 155. 
4-Vgl. A. Jamme, Le panthéon sud-arabe préislamique d’aprés les sources 
épigraphiques. Le Muséon 60 (1947) 57-147; A. JAMME, Revue Biblique 55 (1948) 
231-237, 240-242. i nat ; " 
8 Ein eklatantes Beispiel dafir findet sich im vorliegenden Band, 5S. 4419-121. 
In der dort zitierten Inschrift finden sich — nach NIELSEN’s eigener Ubersetzung — 
nebeneinander : (der Mondgott) Sin von ‘Ilum, (der Venusgott) Attar, die Gottinnen 
seines Heiligtums ‘Ilum und die Gotter und Géttinnen der Stadt Sabwat, Dazu schreibt 
NIELSEN : ,,Dieselbe Gottertrias, die itberall im alten Arabien zu Hause war, begegnet 
uns auch hier. Die solare Gottin, die sehr haufig im Plural auftritt, ist durch | die- 
" jenigen Géttinnen vertreten, die immer hier Sonnengottinnen waren. (S. 121) Vea 
die .Gotter und Géttinnen der Stadt Sabwat“ wird stillschweigend hinweggegegangen | 
Vgl. zu dieser Stelle DHORME, a.a.O. 23 f.; Jamme, Revue Biblique 55 (1948) 244. 
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orientalistischer Seite gelegentlich schon erwahnt worden *; unter mehrfacher Rick- 


icht sind sie aber noch starker zu betonen. ; 
x: Einem Ethnologen muB auffallen, daB NrersEN die Entwicklung der Ethnologie 


(und damit auch der allgemeinen Religionsgeschichte) in den letzten Jabtachates so 
gut wie gar nicht beriicksichtigt hat’. Das zeigt besonders die Einleitung (S. 1-19), 
die manches aus dem 1922 erschienenen I. Band wiederholt. Allgemeine Behauptungen 
wie, da8 ,,in primitiven Kulturen kein prinzipieller Unterschied zwischen eee und 
Menschen gemacht werde“ (S. 10), oder daB ,auf dieser primitiven Kulturstufe noch 
nicht dariiber nachgedacht werde, wie Himmel und Erde entstanden sind (SecBoe 
Anm. 1), lassen sich heute doch nicht mehr aufrecht erhalten. Am starksten hat 
aber auf NIELSEN’s ganze Konstruktion die Voraussetzung eingewirkt, daB die altesten 
Gottheiten immer Naturgottheiten, und zwar Astralgottheiten, seien (S. 6). Das zeigt 
sich im vorliegenden Band darin, da®B jeder _,,groBe Gott im semitischen Bereich 
urspriinglich immer ein Mondgott gewesen sein muB. Die Moéglichkeit, daB es auch einen 
Hochgott anderen Ursprungs gegeben haben kénnte (der unter Umstanden nachtraglich 
lunarisiert wurde), wird tiberhaupt nicht diskutiert. Auf die Namen W. Scumipt und 
N. SODERBLOM st6Bt man nirgends® ; auch R. Pettazzoni’s Auffassung vom Himmelsgott 
wird nie erwahnt, obwohl doch Pettazzoni uber den Verdacht dogmatischer Voreinge- 
nommenheit, von der Nielsen gelegentlich andeutungsweise spricht (S. 3), erhaben ist. 

Wie die Interpretation, die sich nur in diesem geschlossenen Zirkel bewegen 
kann, sich gestaltet, dafir haben wir ein instruktives Beispiel in den beiden letzten 
Kapiteln : Der groBe Mondgott als Regen- und Fruchtbarkeitsgott (S. 123-173) und: 
Der groBe Mondgott als Gewittergott (S. 174-250). Der bei Nord- und Westsemiten 
verehrte Regen- und Fruchtbarkeitsgott Dagan wird (S. 133-147) auf den altarabischen 
Mondgott zuriickgefihrt ; dabei ist sich der Autor noch ganz klar der Unsicherkeit 
vieler Annahmen bewuBt, aus denen sich seine Beweiskette zusammensetzt (S. 133: 
»wahrscheinlich“ [dreimal]; S. 136: ,,wohl“; S. 137: ,,wahrscheinlich“, ,,vielleicht“ 
[zweimal]; S. 141: ,,wahrscheinlich”; S. 147: ,,wohl“, ,,.wahrscheinlich“), Spater heiBt 
es dann aber ganz apodiktisch: ,,Dagan haben wir schon als Mond und Mondgott 
kennengelernt“ (S. 153) ,,... daB dieser Ackerbaugott jedenfalls urspriinglich mit dem 
groBen arabischen Mondgott identisch gewesen sein mu8, der zugleich — wie wir schon 
ofters gesehen haben — Regen- und Fruchtbarkeitsgott war“ (S. 155 f.)°. ,,Wie der 
hadramautische Volksgott Sin, so war auch der Philistergott Dagan kein lokaler oder 
ausschlieBlich nationaler Gott, sondern ein gemeinsemitischer [!] Name des groBen 
lunaren Himmelsgottes“ (S. 168) 1°. ,,Da8 Dagan urspringlich ein Beiname des groBen 
arabischen Mondgottes war, haben wir im obigen Sfters gesehen“ (S. 170). Man sieht, 
wie die subjektive Sicherheit des Autors sich immer mehr steigert. Im folgenden 
Kapitel werden dann die nordsemitischen Gewittergottheiten Resep und Hadad mit 
Dagan identifiziert (S. 183, 184, 188, 194, 203) und auch wieder als Erscheinungs- 
formen des Mondgottes unter anderem Namen betrachtet. Da8 man mit solchen 
Methoden immer wieder auf die ,,ursemitische Géttertrias“ zuriickkommen und alle 
anderen Gottheiten eliminieren kann, wird wohl:niemand mehr wundernehmen"!. Um 


§.Z. B. DHoRME, .a.°a. QO. 25 £.3 (RYCKEMANS, “a.-a. O: 206; JAMME, Revue 
Biblique 55 (1948) 228-231, 238-240, 242 f. 

* Paut Enrenreicu, Die allgemeine Mythologie (Leipzig 1910) ist fast das 
einzige ethnologische Werk, das er zitiert. 

* Wahrend doch Semitisten wie C. BRocKELMANN und Tor ANDRAE von den 
Forschungen dieser beiden Religionshistoriker fir den semitischen Bereich Gebrauch 
gemacht haben. 

* [Sperrung yon mir. J.H.] — Zwar sucht NreLsEN (S. 150-156) diese Auf- 
fassung mit Ras Samra-Inschriften zu stitzen, aber diese enthalten keinen ein- 
deutigen Beweis fiir den Mondcharakter des Gottes dgn. 

© S. 168, Anm. 4 werden die Philister, unter Berufung auf einen Artikel von 
FR. SCHWALLY aus dem Jahre 1891 (!), als semitisches Volk bezeichnet. Diese Erkla- 
rung ‘efits en a egiereot- finden. 

gl. zu der andlung uber Dagan (S. 133-173) DHor PaO. : 
besonders die Stellen S. 133, 147, 183 neat SEO Ra eats 
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so skeptischer steht man aber den Folgerungen gegentiber, die aus solchen Pramissen 
gezogen werden. Zweifellos enthalt die Abhandlung wertvolles Material tber den 
Mondgott und im einzelnen viele wichtige Hinweise und Anregungen, denen noch 
weiter nachgegangen werden mute; aber auBer den erwahnten allgemeinen und 
methodischen Mangeln mahnen auch die zahlreichen Druckfehler und _ sonstigen 
Ungenauigkeiten, besonders in Autorennamen und Biichertiteln, zur Vorsicht und 
Zuriickhaltung bei Benutzung der hier gesammelten Materialien. 

Aus all diesen Griinden kann man an der vorliegenden Arbeit keine reine Freude 
haben. Bevor wir zu sicheren Endurteilen tiber das Wesen und Werden des semiti- 
schen Pantheons kommen (wenn man iiberhaupt von einem allen Semiten gemein- 
samen Pantheon sprechen kann !), ist noch sehr viel mithsame Kleinarbeit zu leisten. 


JOSEF HENNINGER. 


De Menasce P. Pierre Jean, 0. P. Une Apologétique mazdéenne du IX° siécle: 
Skand-gumanik Vicar. La solution décisive des doutes. Texte pazand- 
pehlevi transcrit, traduit et commenteé. (Collectanea Friburgensia. Nou- 
velle Série, Fasc. XXX.) 299 pp. in 8°. Librairie de l'Universite. 
Fribourg en Suisse 1945. Prix: Fr. 30.—. 


Das groBe Verdienst dieser Publikation liegt auf zwei Gebieten. Einmal ist 
sie eine zuverlassige, alle linguistischen und philologischen Hilfsmittel verwertende Text- 
ausgabe und Ubersetzung eines in Buchpehlevi verfaBten Textes. Dieser ist in Tran- 
skription gegeben, die bekanntlich bei der Figenart des mittelpersischen Schriftsystems 
groBen Schwierigkeiten begegnet ; sie beruhen einerseits auf der Vieldeutigkeit ein- 
zelner Buchstaben und Ligaturen, die oft eine ganze Reihe von Lesungen zulassen, 
anderseits auf dem Vorhandensein von etwa tausend aramaischen Ideogrammen, welche 
in den Anfangen der Iranistik noch semitisch gelesen wurden, bis man seit den For- 
schungen SALEMAN’s erkannte, daB sie durch ihre iranischen Entsprechungen zu er- 
setzen sind, das Pehlevi also keine Mischsprache ist. Aus diesen Griinden. erfordert 
schon die bloBe Transkription eines mittelpersischen Textes verschiedene Voraus- 
setzungen, die selten in ein und demselben Gelehrten vereinigt sind : sowohl Kenntnis 
jenes ostaramaischen Dialektes, der den Ideogrammen zugrundeliegt, als auch genaue 
Vertrautheit mit den mitteliranischen Lautverhaltnissen. Seit in Zentralasien rein 
iranisch geschriebene Pehlevi-Texte entdeckt worden sind, ist diese Aufgabe etwas 
erleichtert, begegnet aber immer noch der Schwierigkeiten genug. So ist eine wissen- 
schaftlich fundierte Transkription jedes Pehlevi-Textes fir die Iranistik ein Gewinn, 
und es ware sehr zu wiinschen, daB alle mazdaistischen Werke, die in dieser Sprach- 
form vorliegen, insbesondere Bundahishn und Dénkart, in ahnlicher Weise bearbeitet 
wurden, wie das Skand-gumanik Vitay durch pE Menasce; erst dann konnte die 
iranische Religionsgeschichte auf sicherer Grundlage arbeiten, und miBte sich nicht 
langer auf so unzulangliche Ubersetzungen stiitzen wie diejenigen West’s in den 
Sacred Books of the East. Dies fiihrt auf das zweite Verdienst des Buches von DE 
Menasce, das auf dem Gebiet der Religionswissenschaft liegt, denn der Verfasser der 
Apologie, MARTAN FARRUKH, setzt sich mit allen damals im Vorderen Orient vertre- 
tenen Religionen auseinander, und seine Darstellung derselben enthalt manche Angaben, 
die aus keinen anderen Quellen bekannt sind ; auch die Wirdigung des Mazdaglaubens 
selbst, den er ihnen entgegenstellt, bietet einzelne Ziige, die in den bisher bekannten 
Schriften der Zarathustrier nicht belegt sind, soda® das Werk eine wertvolle Quelle 
des Mazdaismus darstellt. Es zeigt, daB dieser im 9. Jahrhundert auf iranischem 
Boden noch durchaus lebendig war, und verschiedene Richtungen in sich vereinigte, 
die der Verfasser der Apologie ebenfalls einer kritischen Betrachtung unterzieht, beson- 
ders den Zervanismus, der die Unbegrenzte Zeit, den Zervan akavana, als oberste 
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Schicksalsmacht’ tiber Ormuzd und Ahriman stellte. Der orthodoxe Mazdaismus: hat 
diese Lehre von Anfang an heftig bekampit; da nach ihr Ahura Mazda nicht mehr 
die héchste Gottheit ist, sondern selbst einer hdheren Macht untersteht. Mit der posi- 
tiven Darstellung der zarathustrischen Religion verbindet “MARTAN FARRUKH eine 
Erérterung der bekannten Gottesbeweise, wobei er bestrebt ist, sie einer allgemeinen 
Theorie der Erkenntnis einzuordnen ; vor allem aber will er die gegen den Dualismus 
gerichteten Argumente entkraften.. Der Einbruch des Bésen Geistes in die gute 
Schépfung Ahura Mazda’s erklart sich nach ihm aus dem das ganze Weltgeschehen 
beherrschenden Gesetz, nach dem die gegensatzlichen Machte einander entweder fliehen 
oder bekiampfen, und das auch géttliche Macht nicht zu andern vermag ; sie kann 
lediglich den Geschépfen jene Abwehrkrafte verleihen, die sie zum Kampf gegen das 
Bose befahigen. So versucht der Mazdaismus trotz seiner Annahme des Urbosen die 
gottliche Giite zu retten und durch seine HeilsgewiBheit den Dualismus zu itber- 
winden. — DaB im polemischen Teil der Schrift die Kritik der islamischen Gottes- 
vorstellung besonders eingehend begriindet wird, erklart sich aus dem Verzweiflungs- 
kampf, den der Mazdaglaube gegen diese Religion fahren mute; anderseits war es 
gerade der aus iranischen Elementen erwachsene Manichaismus, dessen sich die Zara- 
thustrier zu erwehren hatten, und der Verfasser der Apologie bekennt selbst, daB er 
eine zeitlang in Gefahr schwebte, den Lehren Manis zu verfallen ; schade, da8 seine 
Behandlung des Manichdismus, die den Schlu8 seines Werkes bildet und sich ein- 
leitend mit dem Problem des Unendlichen auseinandersetzt, schon nach wenigen Seiten 
abbricht. — Die Kritik des Judentums wendet sich insbesondere gegen die Schépfungs- 
geschichte und die Lehre vom Siindenfall, und man verdankt diesem Kapitel eine 
Ubersetzung gréBerer Abschnitte der Genesis ins Pehlevi. Bei der Behandlung des 
Christentums 148t sich der Verfasser die Stellen der Evangelien nicht entgehen, die 
auf eine dualistische Auffassung weisen, ohne daB er dabei auf den Gedanken kommt, 
sie kénnten iranischer Herkunft sein. 

Der religionsgeschichtliche Wert des Buches von DE MENASCE wird auBerordent- 
lich erhéht durch die klaren Analysen und den weit ausgreifenden Kommentar, der 
die gesamte mazdaistische Uberlieferung, auch die aus islamischen Quellen stammende, 
heranzieht, soda8 diese Anmerkungen fir den Religionshistoriker eine unerschépfliche 
Fundgrube wertvollen Wissens darstellen. Die Iranistik aber wird dankbar sein fir 
das sorgfaltig gearbeitete Vokabular, das beim Fehlen eines wissenschaftlich brauch- 
baren Pehlevi-Woérterbuches von besonderem Wert ist und eine wichtige Vorarbeit 
zu einem solchen bedeutet. Das Pehlevi-arabische Wortverzeichnis endlich ist ein will- 
kommenes Hilfsmittel fiir das Verstandnis der islamischen Quellen der zarathustri- 


schen Religion. : 
Emit ABEGG, Ziirich. 


Prijs Leo. Jitidische Tradition in der Septuaginta. XXV + 4118 SS. in 80, 
Leiden 1948. E. J. Britt. Preis: 15.— Gld. . 


Das kleine, aber inhaltsreiche Biichlein von Dr. LEo Prijs verdient alle Beach- 
tung. Nach Anlage und Methode hat es eine unverkennbare Ahnlichkeit mit CHamm 
HELLER’s Untersuchungen iiber die Peschitta zur gesamten hebraischen 
Bibel, einem noch heute wertvollen » Beitrag zur Erkenntnis der alten Bibeliiber- 
setzungen™, dessen erster Teil (allein) 1911 in Berlin erschienen ist. Es zeugt von groBer 
Belesenheit in einer Literaturgattung, mit der unsere christlichen Exegeten — nicht 
zu ihrem Vorteil! — meistens weniger vertraut sind. In gedrangtester Form enthalt 
es eine Fille von Fingerzeigen und Anregungen, die jeder alttestamentliche Exeget 
auf ihren rechten Wert zu schatzen wissen wird, auch wenn er nicht mit allen SchluB- 
folgerungen des Verfassers einverstanden ist, oder sogar- dessen Hauptthese gegen- 
uber etwas skeptisch gestimmt bleibt. Nach unserem Dafirhalten liefert diese Schrift 
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eigentlich nicht sosehr einen Beitrag zum Verstandnis der Septuaginta aus der jiidi- 
schen Tradition, als vielmehr der jiidischen Tradition aus der Septuaginta. Aber auch 
das bleibt wertvoll und willkommen. - 

AG Uber das Alter der Séptuaginta wissen wir, wenn auch nur annahernd, doch 
einigermaBen Bescheid. Die Ubersetzung des Pentateuchs diirfte angefertigt sein unter 
Ptolemaus II Philadelphus (283-247 vor Chr.), wie in der beruhmten Aristeaslegende 
behauptet wird. Zutreffen diirfte gewi8 auch, daB Gelehrte aus Palastina bei dieser 
Ubersetzung beteiligt waren. Die Kenntnis der Koiné mu damals in Palastina, wenig- 
stens in gebildeten Kreisen, wohl schon ziemlich verbreitet gewesen sein. Vereinzelt 
gibt es in der LXX auch Stellen, wo der Ubersetzer auf die Bedeutung eines hebrai- 
schen Wortes oder Wortstammes aus dem Aramiaischen zu schlieBen versucht hat. 
Weniger fest steht, zu welcher Zeit die alexandrinische Ubersetzung der anderen 
hebraischen Bibelbiicher zustande gekommen ist. Nach dem oft zitierten Zeugnis aus 
dem Prolog zur griechischen Ubersetzung des Sirachiden mu nicht allzulange nach 
432 vor Chr. die Ubertragung des Pentateuchs, der Propheten und der ,ubrigen 
Biicher’ —— wenn auch vielleicht nicht liickenlos — bereits vorgelegen haben. Ob und 
inwieweit bei der Ubersetzung der Propheten und Ketdbim ebenfalls Palastiner betei- 
ligt gewesen seien, mu8 dahingestellt bleiben. AuszuschlieBen ist es wohl auf keinen 
Fall. Denn gerade die zwei Ubersetzer, von denen wir wenigstens etwas erfahren : 
der des Sirachiden (etwa 130?) und jener LysIMAcHus, der (nicht allzulange vor 
414 vor Chr. ?) die Estherrolle ins Griechische iibertrug, waren aus Jerusalem. 

Bedeutend schwieriger ist es, eine Altersbestimmung zu treffen fur die Uber- 
lieferungen, die uns kollektiv als ,,jiidische Tradition“ entgegentreten. Jedenrfalls reicht 
von den Biichern, aus denen wir das jiidische Traditionsgut schépfen miissen, keines 
weiter zurick als ins zweite nachchristliche Jahrhundert. Wenn wir einmal die 
»Septuaginta™ als geschlossene Einheit betrachten diirfen, tiberragt sie die_,,judische 
Tradition“, wie uns letztere schriftlich erfaBbar vorliegt, immerhin um einige Jahr- 
hunderte. Wir bezweifeln keineswegs, daB einzelne jiidische Uberlieferungen bedeutend 
alter sind als ihre schriftliche Festlegung und geben zu, daB sie zum Teil sogar alter 
sein kénnen als der alteste Teil der alexandrinischen Schriftiibersetzung. Aus dieser 
Moglichkeit eine GewiBheit zu konstruieren, wird aber in den meisten Fallen wohl 
nicht gelingen. Dr. Prijs hat, soviel wir sehen, diesen Versuch auch nirgendwo gemacht. 
Und deshalb scheint es etwas gewagt, von  Jiidischer Tradition in der Septuaginta“ 
zu sprechen, was immerhin voraussetzt, nicht nur, da® die jeweils in Frage kommende 
Interpretationsiiberlieferung eines masoretischen Textes Alter ist als die LXX. der 
betreffenden Bibelstelle, sondern auch, da der griechische Ubersetzer diese Interpre- 
tation gekannt und in seiner Ubersetzung irgendwie zum Ausdruck gebracht hat. 

Was wir mit aller Bestimmtheit wissen, ist: daB die hebraische Vorlage der 
LX*X sehr viel anders ausgesehen haben mu8 als der hebraische Text unserer jetzigen 
Bibelausgaben. Vorerst hatte sie ganze Biicher, die in der masoretischen Bibel nicht 
zu finden sind, wie z. B. das Buch Jesus Sirach. Andere Biicher, die zwar auch in die 
masoretische Bibel Aufnahme gefunden haben, waren in der LXX-Vorlage umfang- 
reicher, wie z. B. die Fstherrolle. Noch andere, die in beiden Rezensionen vorkom- 
men, weisen nicht unerhebliche Verschiedenheiten auf in der Anordnung des Stoffes, 
wie z.B. das Buch Jeremia. Die griechischen tibersetzer miissen bei der Ubertragung 
solcher Biicher wohl irgendwelchen Traditionen gefolgt sein, die aber von den Uber- 
lieferungen, die in der ,judischen Tradition” zu Tage treten, vielfach abwichen, und 
zwar in Punkten, die ungleich wichtiger waren als etwa die Vokalisation eines Wortes 
in einem gegebenen Konsonantentext oder die Satzteilung an einzelnen Stellen. Ware 
es, bei solchen Verschiedenheiten, zu erwarten, daB wir in Bezug: auf Kleinigkeiten 
andere als etwa zufallige Ubereinstimmungen finden werden zwischen der Uberlie- 
ferung, die uns aus der LXX entgegentritt, und derjenigen, die uns begegnet bei den 
Tanna’im, den ’Amorin und: ihren Epigonen ? Und wenn welche vorhanden sind — 
was aus der Untersuchung von Dr. PRiJs doch wohl hervorzugehen ‘scheint — liegt 
dann die Entlehnung auf Seiten der LXX-Ubersetzer ? 
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Wir méchten noch auf ein anderes aufmerksam machen. Die Ubersetzer der 
LXX bildeten keineswegs ein Kollegium oder eine geschlossene Gruppe. Sie verteilen 
sich auf eine Zeitspanne von nahezu zwei Jahrhunderten und weisen unos sich groBe 
Verschiedenheiten auf. Nicht alle waren fir ihre Ubersetzungstatigkeit gleich gut 
vorbereitet, nicht alle haben ihre Aufgabe mit gleicher Hingabe und Sorgfalt gelost. 
Geradezu beriichtigt wegen ihrer Fahrlassigeit waren von alters her die Septuaginta- 
iibersetzér des Buches Hiob und des Danielbuches. DaB solche Ubersetzer sich bei 
ihrer Arbeit um etwelche exegetische Raffinements. besonders gekummert hatten, durfte 
von vornherein nicht sehr wahrscheinlich sein. Gibt es nun trotzdem auch in solchen 
Septuagintabichern gewisse Ubereinstimmungen zwischen LXX und judischer Tra- 


dition, diirfte dann dabei nicht eher an Entlehnung aus der LXX seitens der Tradenten - 


zu denken sein 2 Auf diese Méglichkeit kommen wir weiter unten zuruck. 

Die Abhandlung verteilt: sich auf sechs Kapitel mit den Uberschriften : 
Halacha (S. 1-19), Aggada (S. 20-34), *Al wzgré’- Deutungen (S. 35-61), Theologie 
(S. 62-75), Hinzufiigungen der LXX zum hebraischen Text (S. 76-99), Die 
LXX und die Akzente des masoretischen Textes (S. 100-104). Wir erlauben 
uns hier aus jedem der drei ersten Kapitel einige Proben anzufihren, damit der Leser 
sich ein Bild machen k6énne. 

Halacha, S. 17: 1 Kon. 18, 36 heiBt es im MT: ,,und es geschah beim Auf- 
isteigen des Speiseopfers, daB Elia sich naherte und sprach“, usw. Die LXX hat dafur : 
,und es schrie Elia zam Himmel auf und sagte“. In der jiidischen Tradition (Numeri 
Rabba’ 13, 6) gibt es eine Stelle, nach welcher in den Worten von 1 K6n. 18, 36 die 
“Vorschrift des Vespergebetes angedeutet sein soll. Der LXX-Ubersetzer hat diese 
Uberlieferung bereits gekannt, das Textwort minhah dementsprechend als _ ,,Vesper- 
gebet“ gedeutet und daraufhin, wenn auch ziemlich frei, tibersetzt: xai adveBonoev 


"Hod cic tov obpavov xal eizev. S. 18: Ps. 33, 5 hei®t es von Gott dem Herrn: ,,Er — 


liebt die Gerechtigkeit.“ Die LXX aber tibersetzt: a&yar% tkequoodvny und faBt somit 
den Ausdruck sedaqgah in halachischem Sinne als Almosen : eine Bedeutung, die im 
nachbiblischen Hebraisch gelaufig ist und in der Traditionsliteratur haufig hervortritt. 

Aggada, S. 29: Ps. 78, 25 wird der Ausdruck ,,Firstenbrot“ gedeutet als KetO¢ 
ayyéhwv, was ubereinstimmt mit einer Auslegung des R. ‘Aqiba’ im babylonischen 
Talmud, Y6ma’, fol. 756. S. 31: Im Buch der Spriiche, 24, 28 wird der Ausdruck ‘éd 
hinnam von der LXX wiedergegeben mit evdn¢ udxetuc. Das aber stimmt iiberein 
mit einer Stelle aus Deut. Rabba’ (3, 12), wo Ainnam mit Seger gleichgesetzt wird. 

Das dritte Kapitel, tber die ,,” Al tigré’-Deutungen ist wohl das interessan- 
teste der ganzen Abhandlung. Eine freie Ausdeutung irgend einer Schriftstelle wird 
in der jtidischen Traditionsliteratur nicht selten dadurch eingeleitet, daB man, in 
_Abweichung von der masoretischen Vokalisation, oder sogar vom iiberlieferten Kon- 
sonantenbestand, eine andere Lesung eines bestimmten Textwortes vorschlagt. Die 
traditionelle Formel dabei lautet: ,,.Lies nicht (al tigré’)... sondern...‘ Nach einer 
sehr richtigen Bemerkung von Prof. H. TorczyNner, die S. 35 zitiert wird, haben diese 
Deutungen nichts mit Textkritik zu tun ; ihren Verfassern galt der von den Masoreten 
uberlieferte Text als durchaus authentisch ; nur glaubten sie aus dem betreffenden 
Bibelwort, unter Anwendung eines kleinen Kunstgriffes, nebenher noch einen anderen 
Inhalt herauslesen zu kénnen. Das ist tatsidchlich der Eindruck, den man bei diesen 
‘al tigré’-Deutungen meistens gewinnt: sie verfolgen nicht den Zweck, die vorge- 
schlagene Lesung an Stelle der masoretischen zu setzen. Dieses aber sollen, trotz 
allem, nach Prijs die Septuagintaiibersetzer nicht selten getan haben. Indem sie 
namlich ein Textwort lasen, wie wir es noch heute lesen, hatten sie es doch nach einer 
anderen Lesung iibersetzt, ohne sich dabei um die ihnen bekannte (= MT) Lesart 
zu kammern. Auch hier mégen einige Beispiele folgen. S. 35-6 : Esther 2; 7heiGt-ess 
,und als ihr-Vater und ihre Mutter gestorben waren, hatte Mardochai sie zur Tochter 
(bai) angenommen™. Die I.XX ibersetzt den letzten Textabschnitt : ératSeucev xoThY 
EXVTED elg¢ yuvaixe. Nun wird aber im- babylonischen Talmud, Megillah, fol. 18a 
in Bezug auf Esther 2, 7 im Namen des R. M@ir tradiert : Lies nicht lebat, kéader 
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lebayit, und das Wort bayit hat im Mittelhebraischen gelegentlich den Sinn von ,,Haus- 
frau“ oder ,,Ehegattin“. Die Septuaginta aber hat ,,diese -al tiqre’-Deutung zweifellos 
aufgenommen”. S. 38: Exod. 12, 17 lesen wir: ,,und beachtet (die Vorschrift in Bezug 
auf) die ungesauerten Brote“, LXX: xol puadkere thy évroahy taityy. Diese Uber- 
setzung beruht auf einer ’al tiqvé’-Deutung, die in der Mekilta’ zu dieser Stelle als Aus- 
spruch eines R. Josias vorkommt : Lies nicht hammassét (die ungesduerten Brote), 
sondern hammiswot (die Gebote). S. 45: Deut. 32, 20: ,,I[ch werde sehen, welches ihr 
Ende sei.’ Die LXX ibersetzt nicht ’eveh, damit man nicht meine, daB Gott die 
zukiinftigen Ereignisse nicht vorher wiiBte, sie tibersetzt das Textwort, als lautete es 
>aveh <= Ich werde sehen lassen, oder: zeigen. Die gleiche Deutung findet sich im 
Targim Yerfisalmi und beim jiidisch-arabischen Ubersetzer Saapya. Man darf aber 
deswegen noch nicht behaupten, daB der LX X-Ubersetzer nicht ’eveh gelesen hatte... 
Hier glauben wir uns bedingungslos einverstanden erklaren zu kénnen : es liegt hier 
eine mit Riicksicht auf die Leser des griechischen Bibeltextes beabsichtigte Anderung 
einer vor der Hand liegenden Lesung vor, wie sie in der LXX auch sonst wohl 
vorkommen, 

Was diese ’al tigré’-Deutungen betrifft, so war freilich nicht nur. Anderung der 
Vokalisation, sondern auch’ Verwechselung namentlich von graphisch 4hnlichen Kon- 
sonanten in der spateren rabbinischen Derasa’ eine allgemein tibliche Methode, um 
irgendwelche Lehrsatze oder fromme Brauche einigermaSen mit einem Bibeltext zu 
verkniipfen. Es scheint uns aber doch, da® in den weitaus meisten Fallen die LXX- 
Ubersetzer, und namentlich die des Pentateuchs, wirklich in ihrer hebraischen Vor- 
lage dasjenige lasen, beziehungsweise : zu lesen glaubten, was sie in griechischer Sprache 
zum Ausdruck gebracht haben. Mit anderen Worten: da wir es, namentlich wo die 
LXX im Konsonantenbestand vom MT abweicht, in den meisten Fallen mit wirklich 
oder vermeint vom alten hebraischen Text abweichenden Lesarten zu tun haben, 
deren Wert in jedem Einzelfall kritisch zu priifen ist. Kenntnis des Originalwortlautes 
darf ein Ubersetzer bei seinen Lesern nicht voraussetzen, sonst ware seine Arbeit ohne 
Zweck. Er hat eine Aufgabe, die grundsatzlich verschieden ist von der eines from- 
men Darsan, der selbst den Urtext griundlich versteht, die tbliche hebraische Lesart 
einer Bibelstelle vollauf kennt und bei seinen Hérern, bez. Lesern, ebensolche Sprach- 
‘und Sachkenntnisse voraussetzen darf, die seine ’al tigré’-Deutung erst verstandlich 
machen. Die Aufgabe eines Ubersetzers besteht nicht an erster Stelle in Exegese, 
geschweige denn in solcher Exegese, die absichtlich vom Literalsinne abweicht. Seine 
Aufgabe ist es, in méglichst klarer Form dasjenige wiederzugeben, was der Text 
objektiv enthalt. Die Septuagintatibersetzer des Pentateuchs aber waren wirklich gute 
Ubersetzer, die in ihrer Art Vorziigliches geleistet haben. Und deshalb glauben wir, 
daB der S. 57 zitierte JOHANN FISCHER vollauf recht hat, wenn er in der Pentateuch- 
iibersetzung der LXX absichtliche Konsonantverwechslung nur in wenigen Aus- 
nahmefallen annimmt. Das sind dann Falle, wo wir es mit irgendeinem Euphemismus 
oder mit gewissen theologischen Ricksichten zu tun haben. 

Im Kapitel iiber die Theologie ist namentlich der erste Abschnitt ,,Tora- 
zentrik“ interessant. Zu den Beispielen, die aus anderen Ubersetzungen fiir diese 
,,torazentrische” Weltanschauung angefihrt werden, lieBen sich wohl noch manche 
hinzufiigen, so z. B. aus dem Prophetentargum zu 14 Sam. 10, 5-13 und 19, 18-24. 
In den Elisageschichten der Konigsbiicher werden die ,Prophetenséhne“ im genann- 
ten Targum Ofters als_,,Lehrjiinger‘’ bezeichnet und ihre Siedelungen einfach in 
,,Lehrhauser® fur Gesetzesstudium umgewandelt. Hier liegt der Ursprung der auch 
bei christlichen Exegeten mitunter hervortretenden Auffassung uber die sogenannten 
,Prophetenschulen“ : ; 

Im Kapitel iiber die Hinzufiigungen der LX X diirften nicht alle aufgefihrten 
Beispiele sicher sein. So z, B. das aus Gen. 1, 28. Wir glauben nicht, da8 es sich hier 
um eine Hinzufiigung der LXX handelt, sondern vielmehr um eine versehentliche Aus- 
lassung des masoretischen Textes. Daf in der urspriinglichen Fassung dieser Stelle 
die Aufzahlung der Tierklassen identisch war mit der von Vs 26, diirfte wohl mit Recht 
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zen Aufbau des Schépfungsberichtes und im beson- 
deren aus den Analogien, welche Vss 11-12 und Vss 24-25 darbieten. Der Anfang der 
Aufzahlung in Vs 28 im Masoretentext ist mit dem Anfang der Aufzahlung in Vs 26 
auch jetzt noch identisch, und eine versehentliche Auslassung laBt sich hier graphisch 


geschlossen werden aus dem gan 


leicht erklaren. 
Im SchluBkapitel tiber die LXX und die Akzente des masoretischen 


Textes wird u.a. auch die Tatsache erwahnt, daB der SatzabschluB nach der LXX nicht 
atberall mit dem des MT iibereinstimmt. Die nachstliegende Erklarung fiir solche Falle 
pleibt doch wohl die Annahme, da die hebraische Vorlage der Ubersetzer noch kein 
besonderes Soph Pastig-Zeichen hatte, wie auch die Papyri von Elephantine kein solches 
Zeichen haben und.sogar der Papyrus Nash im 2. nachchristlichen Jahrhundert noch 
kein solches aufweist. Ubrigens konnte ein Satztrennungszeichen, wenn es auch bereits 
im Gebrauch gewesen ware, an einzelnen Stellen leicht verwischt, oder versehentlich 
unbeachtet geblieben sein. Dr. Prijs aber verweist uns auf die elfte der 32 ,,Midddt“ 
(exegetische Regeln, die zum Teil sicher Alter sind als R. ’Eli‘ezer der Galilaer, unter 
dessen Namen sie tradiert werden) und besteht darauf, da8 wir mindestens mit der 
MOglichkeit rechnen sollen, die LXX habe zwar die gleiche Tradition uber das Vers- 
ende gehabt wie der MT, habe sie aber gelegentlich mit Ricksicht auf die 11. Middah 
unbeachtet gelassen. Mdglich ist freilich manches. Aber um den objektiven Wert der 
Voraussetzung nachzupriifen, ware es wohl nétig, auch die Gegeninstanzen zu beruck- 
sichtigen, namlich solche Falle, in denen Diskrepanz in der Satzeinteilung zwischen 
MT und LXX vorliegt ohne ersichtlichen Grund far Anwendung der elften Middah. 

Dr. Pris ist bemiht, tiberall Spuren der jiidischen Tradition in der LXX zu 
verfolgen. Er legt dabei einen nicht geringen Scharfsinn und — wie bereits gesagt — 
vor allem sehr beachtenswerte Literaturkenntnisse an den Tag. Es gelingt ihm denn 
auch tatsachlich, nicht wenige Punkte aufzudecken, wo in der LXX und in der Tradi- 
tionsliteratur die gleichen, oder doch verwandte Auffassungen eines und desselben 
Bibeltextes hervortreten. Diese Erkenntnis hat ihre Wichtigkeit, und die groBen Ver- 
dienste von Dr. Prijs in dieser Hinsicht bleiben unbestritten. Nur scheint uns, da8 


er in der Deutung der Tatsachen weniger iberzeugend ist als in ihrer Aufdeckung. 


Es will uns namentlich vorkommen, da8 er zwei Méglichkeiten, die erwahnungswert 
gewesen waren, nicht gentigend beachtet hat. : 
_Erstens, da8, wo LXX und Traditionsliteratur sich treffen, dieser Umstand 
vielleicht auch manchmal daraus zu erklaren sein kénnte, daB beide, unabhangig von 
einander, aus ahnlichen Erwagungen oder aus der Anwendung wesensgleicher Grund- 
satze zum gleichen Ergebnis gelangt sind. Unter den beriihmten 32 Middét finden 
sich mehrere, die wohl jeder Bibelerklarer, ganz von sich heraus, gelegentlich praktisch 
verwendet, auch wenn er von der Existenz dieser Middét in der jiidischen Literatur 
noch nie gehort hatte. Ich glaube nicht, da® es fiir einen Mann, der gut bewandert 
ist in den Schriften der Kirchenvater und in der-mittelalterlichen Exegese der Schola- 
stiker, sehr schwer sein wiirde, bei diesen christlichen Bibelerklarern haufige ,,An- 
wendungen“, z.B. der neunten, der elften, der zwélften, der siebzehnten, der athe. 
zebnten, der 22. oder der 27. (28) Middah festzustellen, ohne da® man dabei an irgend 

einen FinfluB judischer Traditionen zu denken hatte. 
he ‘Bing weitere Frage aber ist diese: Kann es sich nicht manchmal so verhalten, 
aB eine judische Tradition iiber die Interpretation dieser oder jener Bibelstelle dadurch 
Atay ist, dass der LXX-Ubersetzer als erster sie so und nicht anders wieder- 
See ta a anderen Worten : daB man mit gréBerer Berechtigung von Einflu8 
rae cess i gibi Traditionsliteratur sprechen k6énnte, als umgekehrt ? Jeden- 
a enue = gut abstreiten kdénnen, daB in den meisten Fallen die LXX die 
Cee on ze ek aa einer Interpretation aufweist, die wir erst Jahrhun- 
Ek awk eae etengre. bez. aramaischen Traditionsliteratur belegt finden, 
ee lcnics a Set; an es ie Dr...PRIJs (S 2) einfach zu sagen, die LX X hatte 
gintatibersetzung dieser Stelle pe ee Baty Ai seed as = ae 
e Jahrhundert hinaufreicht, die 
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alteste Redaktion der Mekilta’ aber — wenn sie auch Alteres Gut enthalten dirfte — 
frithestens um die Mitte des 2. nachchristlichen Jahrhunderts angesetzt werden kann. 
DaB der Einflu8 der LXX bei den Juden vom 3. vorchristlichen bis ins 2. nachchrist- 
liche Jahrhundert, also gerade in der Zeitspanne, die fiir die Bildung vieler », lradi- 
tionen“ nicht zuletzt in Frage kommt, nicht unterschatzt werden darf, dafiir haben 
wir viele und unzweideutige Anzeichen. Benutzung und Wertschatzung der LXX 
machen sich in dieser Periode natiirlich an erster Stelle bei den Diaspora-Juden 
bemerkbar : bei den alexandrinischen Apologeten des Judentums und bei einem Schrift- 
steller wie PHiLon. Es ware aber durchaus verfehlt anzunehmen, daB die gebildeten 
Gesetzeskenner in Paladstina neben dem Urtext nicht auch die LXX gekannt und fleibig 
studiert hatten. Der Jerusalemer FLavius JosEpuus gibt auf Schritt und Tritt Zeugnis 
davon, und in der jiidischen Traditionsliteratur selbst haben wir dafiir als klassischen 
— nicht als einzigen — Beleg die bekannte Stelle des babylonischen Talmuds, 
Megillah, fol. 9a. 

Ein nicht geringes Verdienst der Arbeit des Herrn Prijs besteht, nach unserer 
Meinung, schlieBlich noch hierin, da sie gute Anregung zu weiteren Forschungen 
bietet. In einem alttestamentlichen Seminar mit einigen gut vorgebildeten und _for- 
schungsfrohen Mitgliedern kénnte man z.B. gelegentlich einmal Sticke, wie sie die 
Septuagintarezension der Biicher Esther und Daniel tiber den Masoretentext hinaus 
enthalt, oder auch ganze Bicher wie Tobias, Judith und das erste Makkabaerbuch 
auf ihre Ubereinstimmung mit dem jiidischen Traditionsgut untersuchen lassen. Auch 
die zusatzlichen griechischen Texte mehrerer anderer Bucher, z. B. Hiob oder Spriiche, 
kénnten in eine solche Untersuchung miteinbezogen werden, und es diirften vielleicht 
auf diesem Wege interessante Ergebnisse zu Tage geférdert werden. Eine vielver- 
sprechende, aber auch viel umfassendere Aufgabe ware eine systematisch durchge- 
fiihrte Ahnliche Untersuchung der lateinischen Vulgata. Es ist eigentlich recht merk- 
wiirdig, daB eine solche noch nicht in Angriff genommen worden ist, nachdem HELLER’S 
Untersuchungen zur syrischen Kirchenbibel und jetzt auch Prijs’ Untersuchungen 
zur LXX schon vorliegen. Denn eine Untersuchung der Vulgata wirde ungleich mehr 
Aussicht auf reiche positive Ergebnisse eréffnen. Unter allen christlichen Kirchen- 
vatern war H1rronymus ohne Zweifel der Mann, welcher der jiidischen Gelehrsam- 
keit das gréBte Interesse und auch das groBte Verstandnis entgegengebracht hat. Er 
macht auch nirgends ein Hehl daraus, wieviel er seinen hebraischen Freunden und 
Lehrern verdankt. Bei seinen eigenen Studiengenossen wurde er gelegentlich darum 
verspottet, aber das kimmerte ihn durchaus nicht. Als Hieronymus etwa in den 
Jahren 390-406 seine lateinischen Bibeliibersetzungen anfertigte, lag die rabbinische 
Traditionsliteratur wenigstens zum Teil schon schriftlich vor, was den Vergleich nicht 
unerheblich erleichtern und gegebenenfalls auch sichere Schlu8folgerungen auf wirk- 
liche Abhangigkeit erméglichen kénnte. Neben dem Vulgatatext wirden auch die Schrift- 
kommentare und die Briefe des HizERoNyMuS bei systematischer Durchsuchung manchen 
niitzlichen Fingerzeig liefern. Dazu hat die lateinische Vulgata gegeniiber der Pesitta 
und der LXX den nicht geringen Vorzug, da8 wir fiir eine ganze Reihe von Bichern 
in der kritischen Ausgabe der romischen Benediktiner fur jeden Vergleich einen ungleich 
festeren Ausgangspunkt besitzen, als wir fir Pesitta oder LXX vielleicht jemals 
gewinnen werden. Ansdtze zu Vulgata-Untersuchungen dieser Art liegen auch schon 
einige vor, namentlich in verschiedenen versprengten Beitragen von der Hand des 
Prof. FrrepRICH STUMMER und in dessen Einfihrung in die lateinische Bibel, die 
auch bei Pris gelegentlich zitiert wird. 


Freiburg (Schweiz), Marz 1949. 


M.-A. v. D. OUDENRIJN. 
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Kapadia K. M. Hindu Kinship. An Important Chapter in Hindu Social 
History. XVI + 320 + XL pp. in 80, The Popular Book Depot, 


Bombay 1947. Price: Rs. 15/—. 


The title of this book is somewhat misleading, for the author limits his study 
of Hindu kinship to the ancient kinship system of the Hindus. The Sources from which 
he draws almost exclusively and the works which he quotes are the old Hindu scriptures 
and scarcely ever any monographies and accounts of kinship usages among existing 


Hindu castes. ; 
The work here under review is the author’s thesis for a Ph. D., with amplifi- 


cations and modifications. It was certainly an ambitious undertaking to write a disser-- 


tation on such an intricate and complex problem as that of Hindu kinship. And we 
readily forgive the author if he didn’t quite succeed in saying the last word on this 
subject ! For the problem of Hindu kinship cannot yet be solved before more extensive 
preparatory studies have been made. : 

The author claims that in writing his book “he has made the best of the time 
and the resources at his disposal”. If by ‘resources’ he means the literature which 
he consulted and the books which he quoted, it is a great pity that his ‘resources’ 
were so limited. Though we are sorry that the author’s acquaintance with social 
Anthropology in general was obviously slight when he began to write this book — this 
is probably the reason why he omits mentioning quite a number of points of rather 
great importance in a study like this — his bibliography, not only in works on general 
social Anthropology, but also on ancient Hindu kinship, is far from complete. Except 
for books published in India, and for some written by English and American scholars, 
the author should have consulted also works written in other languages, especiaily 
such by German Indologists dealing with this subject. Only after a thorough study 
of the whole literature on this subject should an attempt be made at analysing this 
difficult and complex problem! And even then, as the Hindu kinship system is the 
result of a long development and the issue of an intricate blending of many diverse 
elements, the whole structure of Hindu kinship can only be analysed after we get to 
‘know its constitutive parts. But these we don’t know yet very well. While we may 
critisize the author for.attempting to write a study on this subject before he had 
studied it more thoroughly, we cannot, however, blame him for the lack of knowledge 
of the many diverse elements which constitute Hindu kinship. 

Thus, the author’s book is at best a valuable contribution towards the solution 
of this problem which so. far defeated even scholars who had spent a life-time in 
studying it. The diligent use which the author makes of the ancient Hindu scriptures 
‘brings much new material to light for which we are truly grateful to him. In 
8 chapters he deals with the cult of the manes (spirits of the deceased), marriage and 
marital regulations, the Hindu household, adoption and affiliation, inheritance and 
succession, vicarious liabilities and debts, birth and death impurities, organisation of 
kin, and brings in his 9th chapter a short summary and recapitulation. 

The author in his preface admits that he was “conscious that the manuscript 
was not properly revised in point of language”. We ask why he didn’t rather delay 
its publication than have it published without that very necessary last revision ! Also 
the Index is badly made. A continuous source of irritation are the many printing 
mistakes on almost every page. Already on the 2nd page of the author’s preface (p. IV) 
ih counted no less than four misprints, and on many pages from two to seven (on p. 272 
for instance !). Such and other defects are certainly no credit to the printers and 
publishers, and an unjustice to the author of such a valuable and important study. 


STEPHEN Fucus, S. V. D., Vienna. 
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Fiirer-Haimendorf Christoph von. The Reddis of the Bison Hills. A Study 
in Acculturation. With a Foreword by J. P. Mitts. (Volume II of the 
Series ,,The Aboriginal Tribes of Hyderabad“). XVII + 373 pp. in 4°. 
London 1945. MaAcmILLAN & Co. Price: Rs. .20/—. 


This is the second volume of the series ,,The Aboriginal Tribes of Hyderabad” 
which Dr. FURER-HAIMENDORF began so well with his excellent monograph on the 
little-known primitive hunting and food-gathering Chenchu. This second volume describes 
the life and-culture of another jungle tribe, the Reddi, inhabiting the hill-ranges at 
both sides of the Godavari river. Descendants from one of India’s oldest and most 
primitive agricultural races, the Reddi have apparently for many centuries led a seclu- 
ded life in a wild, malarious and not very fertile part of the Deccan. 

But in the last fifty years this seclusion has come to an end, and contact with 
culturally more advanced Hindu castes has much changed their life and culture, espe- - 
cially their social and economic life. It is mainly this process of acculturation which 
the author has made the subject of his study in the present volume, and though he 
animates his monograph with a vivid account of the various elements of the ‘Reddi’s 
culture, ethnological problems are dealt with rather more fleetingly than the Anthro- 
pologist would wish. But conditions under which research was made and the work 
written were, as the author admits, not conducive to studies in comparative ethnology. 
His research-work among the Reddi had to be interrupted due to bad health and 
finally was cut short through other unavoidable commitments, but still more it suf- 
fered through secret obstruction by persons in whose interest it lay that the present 
process of acculturation remains hidden from and is undisturbed by, the world at large. 

Regarding the style in which the book is written, an attentive reader may 
observe that the whole was not cast of one mould and that the author wrote parts 
of his book in different moods. But that does not detract from the scientific value of 
this monograph which brings so much new and reliable information about the shy 
and evasive Reddi. We sincerely wish that Dr. FURER-HAIMENDORF may one day 
be able to return to the Reddi to complete the study of their culture, to fill the gaps 
which unfavourable circumstances forced him to leave open and to deal im extenso 
with all problems that his book raised but could not solve. | 

After a concise account of the geographical and historical background of the 
Reddi’s present habitats, the author describes their physical appearance and personal 
character. These observations had to remain rather general, since no physical measu- 
rements could be taken by the author (nor have such ever been taken by any one 
else). But this much can be said at once: the Reddi is a compositum of various 
racial elements in which the Veddid strain is perhaps dominant. 

In the following chapters of his book the author describes the habitations of 
the Reddi (their village sites and house-building), their methods of food-gathering 
(collection of jungle-plants, hunting, honey-taking, fishing) and food-production (shifting 
cultivation, the use of digging stick and hoe, plough-cultivation), and the social im- 
portance of food-consumption. : 

The ritual which accentuates the important phases of life, birth, marriage and 
death, is probably incompletely recorded, but even so it shows the great extent of 
Hinduistic influence. 

Regarding their ‘political organisation, the Reddi have, unlike most other ab- 
original tribes in India, the institution of chieftains. But Dr. FURER-HAIMENDORF 
proves convincingly that this institution was imposed on the Reddi by Hindu rulers. 

The peculiar character of their shifting cultivation within a restricted area 
makes a frequent change of habitation necessary. This results in a dissolution of kinship- 
groups. Reddi viliage communities are therefore no more identical with kinship- 

groups, as among the Chenchu. But among the more primitive Reddi the village com- 
munity is still joint-owner of the village land, and new settlers require the permission 
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of the village council if they want to cultivate a plot of land. The village headman 


has little real authority. 
Socially are the Reddi organised in patriarchal exogamous Clans. Whether these 


clans were formerly territorial units, cannot now be ascertained as the different clans 
are distributed over a wide area. Totemism is unknown among the Reddi. The laws 
of exogamy are strictly observed and breaches of these rules are not tolerated. 

The most important and fundamental social unit of Reddi society is the family 
which includes also the wives and children of married sons. Preferential marriage 
partners are cross-cousins ; marriage is usually patrilocal. The lately imported wed- 
ding ritual (of Hindu origin) is not essential, marriages by elopement or kidnapping 
are still practiced as regular forms of marriage. 

The religion of the Reddi is strongly influenced by neighbour tribes and Hindu 
castes. Some religious and magic rites bear the character of fertility cults, others are 
‘performed in prevention of disease. The existence of human sacrifice in at least one 
cult of the Reddi is very probable. But it does not appear that human sacrifices 
are an inherent element of the original Reddi religion, such sacrifices are recorded 
of several tribes in Orissa from whom the Reddi may have adopted them. The Reddi 
show special veneration to the earth-mother and to various jungle and mountain deities 
one of whom, Katamaya, may originally have been the Reddi high-god. Bhagavan- 
tavu, the high-god of the lower Hindu castes, is known only to a part of the Reddi. 
Those Reddi who already live in permanent village settlements venerate a village deity 
Mutielamma (probably identical with the village god Mutua of the Korku and other 
Munda tribes). Only certain clans of the Reddi worship clan gods, and the localisation 
of the clan gods at certain places may allow the conclusion that after all the clans 
were formerly territorial units. Spirits and ghosts play a very minor réle in Reddi 
religion, in great contrast to the neighbour tribes and Hindu castes. Priests and magi- 
cians, however, play an important réle as intermediaries between man and god. Gene- 
rally speaking, it must be said that the religious beliefs and practices of the Reddi 
are far from uniform and vary almost from village to village. . 

In the following chapters the author gives a short description of the tribes and 
castes with whom the Reddi stand in social and economic relations: of the Koya, 
Kammar, Mala, Madiga, Mangal, Tsakal and Jangam, and shows in three scenes (an 
agricultural rite, a Reddi wedding, the sadhu-’s garden) the interpenetration of 
cultures in action. 

In a fourth part of his monograph Dr. FURER-HaIMENDORF describes the old 
economy of the Reddi, their transition to a new economy, the effects of changes in 
agricultural methods, of land alienation, of newly enforced revenue and forest regu- 
lations. He’devotes a special chapter to the relations of the Reddi with merchants 
and forest contractors, and discusses the problems of adjustment and administration 
for which he gives valuable and practical advice. 

: In a last chapter the author makes the attempt to draw some ethnological con- 
clusions and to ascertain the place of the Reddi among other aboriginal cultures of 
the Eastern Ghats. He compares the Reddi with the Chenchu and finds that,,some 
aspects of both their racial and cultural make-up suggest a common substratum“ 
(p. 327). He also believes that the Reddi are related to the Dires (of whom he gives 
a short description) who, however, have been subjected to different influences. The 
Reddi show less affinity to the Kond and Koya (southernmost Gond -tribe). 

a ieee Sage make-up of the book is a credit to the printer, and I think that 
en better than those of the first volume in the series. 


STEPHEN Fucus, S. V..D., Vienna. 
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Robertson Alexander. The Mahar Folk. A Study of Untouchables in Maha- 
rastra. (Religious Life of India Series.) HumpHrey MILForD, Oxford 
University Press 1938. XII + 104 pp. in 8°. Price: 5/— sh. 


This is another one of the slender volumes, published in the excellent series “The 
Religious Life of India” which was planned by the late J. N. Farguar and is edited 
by Nicor Macnicot, K. K. Kuruvitta and E. C, Dewicx. The purpose of this series 
is to produce “really reliable information on the leading forms which religious life 
has taken in India”. 

Within the scope of this series, the present volume on the Mahars is as valuable 
and informative as the volumes previously published. One would only wish it were 
more extensive and not so tantalisingly sparing in details, because any information 
on the Mahars is most welcome. For though the Mahars number about three and a 
half million souls, no comprehensive monograph has yet been written on this people. 
No doubt, the compilers of “The Castes and Tribes of Bombay” (ENTHOVEN) and 
of “The Castes and Tribes of the Central Provinces and Berar” (RussELL and Hiratat) 
give us some information. on this important low-caste of Maharastra, but only just 
enough to show that a comprehensive scientific study of this people is an imperative 
need for the understanding of the racial and cultural stratification of the Deccan. 

The few details which RoBERTSON gives, about the position of the Mahars in 
the village economy (ch. II), about their customs and ceremonies at birth, marriage 
and death (ch, III), about their religion and mythology (ch. VI) again prove that the 
Mahars have much in common with other important untouchable caste-groups of 
Central and Northern India, like the Balahis (Central India), the Kolis and Dhers 
(Gujerat), the Chamars, Koris and Doms (United Provinces, Bihar and Bengal). Pro- 
bably all these castes were in ancient times one people with more or less the sam2 
culture and formed perhaps the lower strata of the population of Mohenjo-daro civi- 
lization. That the Mahars, though low in social status, had already since many centuries 
a relatively high religious and mental culture, is proved by the author in ch. VII in 
which he gives us a few samples of Mahar poetry from the 13th and 14th century ! 

_ The present book is certainly valuable and informative for anyone who wants 
general information on an important low-caste of India, and for the Indologist it 
emphasizes the necessity for a more detailed and systematic study of the Mahars. 


STEPHAN Fucus, S. V.D., Vienna. 


Mackay Ernest. Early Indus Civilizations. (Second edition revised and 
enlarged by DoroTHy MACKAY.) London 1948. Luzac & Co., Ltd. 


Price : 15/— sh. 


The present volume is the second revised and enlarged edition of ERNEST 
Macxay’s earlier book “The Indus Civilization”, published in 1935. This second edition 
was published at the request of Indian students who wished to learn about the ancient 
Indus cities, but had little time to spare for the perusal of the large volumes written 
by the excavators of these important sites. The present book gives a brief, but graphic 
description of the finds made at Mohenjo-daro and Harappa. ~ 

The editor mentions in her ‘Foreword’ the excavations at Chanhu-daro and other 
places in the Indus valley and all over Baluchistan which have been made since the 
first: edition of this book. She should have mentioned also the finds made in the 
valleys of the Nerbudda and Tapti rivers, for they prove that the Indus civilizations 
had spread over a much larger area than it was first thought. 

An “Addendum” of four pages at the end of the book gives a short account of 
the progress in the studies of the problems which these important finds have raised. 
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Especially the puzzle of the Mohenjo-daro seals has attracted much scholarly attention ; 


i i i i 1 believe Father 
deciphering is still an unsolved problem unless we 5 
Baal ees : ipt which is now in print. 


H. Heras who claims to have a solution ready in his manuscri int 
Any one who desires a concise and short information on the early Indus civi- 


lizations, will find in this book what he wants. Of special value are the thirty instructive 


platesyat thesend PEA noe STEPHEN Fucus, S. V. D., Vienna. 


Abegg Emil. Indische Psychologie. 132 SS. in 8°. Ziirich 1945. Verlag : 
RASCHER. 


In einem kleinen gefalligen Biichlein gibt E. ABEGG einen Uberblick iiber die 
psychologischen Lehren der philosophischen Schulen und Systeme Indiens. Und zwar 
behandelt er in 5 Kapiteln I. Veda und Upanishads, II. Vedanta, Ill. Samkhya, 
IV. Naturphilosophie, Materialismus, Jaina und V. Buddhismus. Das Biichlein ist 
fleiBig gearbeitet, aber leider vollkommen unzulanglich. Schon das herangezogene 
Material ist durchaus unzureichend. Das Bedeutendste, was die indische Psychologie 
geleistet hat, haben die buddhistischen Schulen der Sautrantika und Yogacara geschaffen. 
Bei A. wird man vergeblich danach suchen. Er behandelt in seinem Buddhismus-Kapitel 
die. alten Formeéln des Buddhismus, den Pratityasamutpada und die Lehre von den 
Skandhas, geht kurz auf Milindapauha und Dhammasatgani ein und schlieBt dann 
ohne jeden weiteren Hinweis mit einigen kurzen Bemerkungen uber den buddhisti- 
schen Idealismus. Leider sind die Werke ASAUGA’s und VASUBANDHU’s nicht erwahnt ; 
ferner sind die grundlegenden Arbeiten der letzten 30 Jahre, die Werke eines LA VALLEE 
Poussin, eines SYLVAIN Lévi und E. Lamotte gar nicht beriicksichtigt. Die ebenso 
wichtige erkenntnistheoretische und logische Schule des Buddhismus wird wberhaupt 
nicht erwahnt. Wei8 Herr A. nichts von den Arbeiten TH, STCHERBATSKyY’s ? Dabei 
ist es heute nicht mehr unbedingt notwendig, Tibetisch und Chinesisch zu lernen, um 
sich auf diesen Gebieten zu orientieren. Es ist eine ganze Reihe von Werken bearbeitet 
und tbersetzt oder im Sanskrit-Original gefunden und veréffentlicht. Aber nicht nur 
auf buddhistischem Gebiet zeigen sich solche Mangel. Beim Samkhya, das A. am aus- 
fihrlichsten behandelt, ist der wichtigste Kommentar zur Samkhya-Karika, die Yukti- 
dipika (gedruckt 1938) nicht benutzt. Beim Vaisesika 1aBt er den wichtigsten Text 
der alten Zeit, das Bhasya des Prasastapada, das gerade auf dem Gebiet der Psychologie 
sehr Wertvolles enthalt, vollkommen unberiicksichtigt. Und von der reichen alten 
Nyaya-Literatur zieht er nichts heran als die Sutren. 

Neben diesen bedauerlichen Liicken sind manche andere Mangel zu erwahnen. 
Grundsatzlich ist zu sagen, da es auf die Dauer nicht angeht, die Angaben von Quellen, 
die tausend Jahre und mehr auseinanderliegen, auf gleicher Stufe zu behandeln und 
miteinander zu verschmelzen. R. GarBE (Die Samkhya-Philosophie, 1894, 21917) hat 
noch Isvavakysna (spatestens 5. Jh. n. Chr.) und Viju@nabhiksu (16. Jh.) nebeneinander 


verwendet. Aber bereits A. B. KerrH (The Sdinkhya System, 1918, °1924) hat das 


Samkhya der Samkhya-Karikaé und das spatere Samkhya auseinandergehalten, Nicht 
besser ist es, wenn neben den Vaisesika-Sutren spate Handbiicher wie der Tarkas- 
amgvaha (17. Jh.) herangezogen werden. Die ErschlieBung dieser Handbiicher war 
dankenswert, als die Erforschung des Nya@ya und Vaigesika in den Anfangen stand. 
Aber heute diirfen sie nicht mehr die alten Grundwerke der Schulen ersetzen. 

Die Fehler; die A. im Einzelnen macht, beruhen zum Teil auf der Art, wie er 
die Quellen gebraucht, und sind Sfter von seinen Vorgangern tibernommen. So, wenn 
er die Lehre von den Samskavas dem Samkhya zuschreibt (S. 56). Die Psychologie 
des klassischen Samkhya arbeitet ausschlieBlich mit den 50 Pyratyayas und den 
8 Bhavas. Die Lehre von den Samskaras gehort dem Joga-System an und ist dort ganz 
eigenartig ausgestaltet. Aber vieles fallt auch A. selber zur Last. Dem Manas zu- 
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zuschreiben, da8 die Empfindungen verschiedener Sinne nicht gleichzeitig auftreten 
(S. 61), schl4gt der klassischen Samkhya-Lehre geradezu ins Gesicht. A. gibt zwar hier 
GARBE wieder (Die Samkhya-Philosophie, 2. Aufl. S. 315), hat aber dessen vorsichtig 
formulierte Angabe unbesonnen erweitert. Noch schlimmer ist es, wenn A. bei der 
Besprechung des Vaisesika die Erinnerung auf sthitisthapakah (Elastizitat) zurickfihrt 
und bhdvanad auf die Zustande der Seele .bezieht (S. 96). Bhavana ist Ursache der 
Erinnerung und entspricht den Samskaras des Yoga-Systems. Mit den Bhdvas des 
Samkhya hat sie nichts zu tun. Das nur als Probe. 

Was schlieBlich die Formung des Stoffes bei A. betrifft, so ist sie ebenfalls unbe- 
friedigend. Ein Buch dieser Art miiBte die Anschauungen der einzelnen Systeme syste- 
matisch und klar gegliedert bringen, so daf sie in ihrer Eigenart tbersichtlich faBbar 
werden. A. begniigt sich dagegen weitgehend, das von ihm ‘herangezogene Material 
referierend vorzufiihren. Im Ganzen ist also A.’s Flei8 wohl anzuerkennen, das Buch 
selbst aber ist leider vollig unbefriedigend. Ware es 25 Jahre friiher erschienen, so 
wire es zur Not annehmbar. Heute ist es ganz unméglich. Und wenn einmal eine 
befriedigende Darstellung des interessanten Gegenstandes gebracht werden soll, dann 
wird sie von Grund auf neu und véllig anders geschrieben werden mussen. 


E. FRAUWALLNER, Wien. 


Schlosser Katesa. Propheten in Afrika. (Kulturgeschichtliche Forschungen, 
3. Bd.) 426 SS. in 8°. Mit einer Karte. (200) Braunschweig 1949. 
Verlag ALBERT LimBacH, Hutfiltern 8. 


Das meteorhafte Auftreten der ,,Propheten“ ist weder an bestimmte Lander 
und Kulturen, noch an bestimmte Jahre und Krisenzeiten gebunden. Wir fassen unter 
dem Begriff ,,Prophetentum“ recht verschiedene religids-soziologische Erscheinungen 
zusammen, die manchmal nur noch eine gewisse 4uBere Ahnlichkeit, aber keine innere 
Wesensverwandtschaft mehr miteinander haben. Propheten im eigentlichen Sinne sind 
individuelle Personen, die sich von einer Gottheit zu ihrem Prophetenamte berufen 
fiihlen, verborgene Dinge verkiinden und Anhanger um sich sammeln. Dadurch unter- 
scheiden sie sich von Zauberern, Wahrsagern, Medizinmannern, Priestern und Scha- 
manen. Aber damit sind noch nicht die Volksbewegungen ohne fiihrende Propheten 
erfaBt, die typischen Begleit- und Folgeerscheinungen, wie Schwarmgeisterei, Messia- 
nismus, Chiliasmus und Fanatismus, noch nicht einmal angedeutet, geschweige denn 
die psychologischen Voraussetzungen bei Fahrern und Gefihrten (Suggestion, Hypnose, 
Halluzination, Sexualismus usw.) bloBgelegt. Das gesamte Gebiet der hier in Frage 
kommenden Erscheinungen ist raumlich und zeitlich zu weitgreifend ! und noeh viel 
zu wenig durchforscht, als da8 man jetzt schon zu einem endgiltigen Aufgliederungs- 
schema kommen kénnte. Was uns vorerst nottut, sind Einzeluntersuchungen. Dazu 
ist uns das vorliegende Buch von SCHLOSSER ein wertvoller Helfer. 

Neben dem indianischen Nordamerika und der ozeanischen Inselflur ist besonders 
auch Afrika seit Jahrhunderten ein allzu fruchtbarer Boden fir das ,,Prophetentum“ 
gewesen. Die Literatur dariiber, allerdings zumeist wissenschaftlich ungenugend, ist 
schon fast uniibersehbar geworden. Das -Literaturverzeichnis bei ScHLOssER zahlt 
schon rund 400 Nummern, und doch beklagt sich die Verfasserin, da®B ihr wegen der 
Kriegsverhaltnisse ‘nicht alle einschlagige Literatur zuganglich war. Methodisch richtig 
und auch zur Erleichterung der Ubersicht behandelt das Buch die einzelnen ,,Bewe- 
gungen unter dem Namen des jeweiligen ,,Griinders", erzahlt seine Lebensgeschichte, 


1 Wer etwa glaubt, daB es sich dabei nur um naturvélkische Erscheinungen 
handeln kénnte, lese das Bichlein von SIEGFRIED STREICHER, Die Tragédie einer 
Gottsucherin. Das Buch vom Schwarmgeiste (Einsiedeln, 0. J.), um zu wissen, was 
noch vor 100 Jahren in der Schweiz, Kanton Zurich, moglich war, 
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seine Erfolge, die Griinde fir das Aufkommen, Anwachsen und Ab- 
klingen der Bewegung“, soweit die Quellen sich dartiber aussprechen. Weiters Ag 
die Ubersicht erleichtert durch die geographische und zeitliche Reihenfolge beim Auf- 
zahlen der Propheten, und schlieBlich noch durch die Aufteilung des gesamten Stoffes 
nach der an sich naheliégenden Frage, woher der Prophet stammte, ob aus dem 
Heidentum, aus dem Islam oder aus dem Missionschristentum. Wir wollen dabei aber 
nicht vergessen, daB solche Einteilungen, so berechtigt und wertvoll sie methodisch 
sind, doch schlie@lich mehr a4uBerer Natur bleiben und das Wesen und den geschicht- 
lichen Ablauf des Prophetentums auf afrikanischem Boden allzu schematisch einfangen, 
wie die Verfasserin auch selbst sagt, da8 dadurch Wiederholungen unvermeidbar seien 
und Grenzen sich tiberschneiden miiBten. Darum liegt der Hauptwert dieses VOR: 
wiegend ethnologisch (historisch und psychologisch) orientierten Buches m. E. darin, 
daB uns der erreichbare Stoff einmal geordnet, gesichtet und - teilweise auch aus- 
gewertet vorgelegt wird. Diese gewi8 nicht leichte Aufgabe hat die Verfasserin gut 
gelést und uns damit eine erste Ubersicht tber das afrikanische Material geboten, 
wie wir es dringend auch fir die andern Erdteile wiinschen méchten. Was uns dann 
aber als weitere Aufgabe der Forschung vor Augen steht, ist eine ideengeschichtliche 
Gesamtdarstellung des allgemein-menschlichen Erscheinungskomplexes, den wir vor- 
laufig — als Notbehelf — ,Prophetentum“ nennen. Das ist ein Anliegen, das ebenso 
die Ethnologie wie die Missiologie angeht. Wir danken der Verfasserin, daB sie fur 
uns, was Afrika betrifft, den ersten Schritt zu diesem Ziele getan hat. 


. 4 
seine ,,Lehre“, 


& —- 
t GEORG HOLTKER. 


Herskovits Melville J. Dahomey. An ancient West African Kingdom. Two 
volumes in 8°, Vol. 1: XXI + 402 pp., 50 Plates; Vol. Il: XIV + 
407 pp., 101 Plates. New York City 1938. J. J. AuGustin, Publisher, 


-) In der vélkerkundlichen Forschung wird vielfach zu einseitig das Augenmerk 
auf die kulturell niedrig stehenden Volker gerichtet. Es mu8 demgegeniiber betont 
werden, da auch die Erforschung kulturell hdher stehender Gemeinwesen, die 
R. THURNWALD als archaische bezeichnet, uns betrachtliche kulturhistorische Erkennt- 
nisse vermitteln kann. Solche Gebilde lassen sich historisch sehr weit zuriickver- 
folgen und treten bekanntlich schon Jahrtausende vor Christi Geburt als hochstehende 
politische und wirtschaftliche Organisationen in die Erscheinung. Es ist anzunehmen, 
daB sie zeitlich noch weiter zuruckgehen, als das bis jetzt durch Ausgrabungen fest- 
gestellt werden konnte. AuB8er der zeitlichen Tiefe sind sie aber auch raumlich fast 
uber die ganze Erde verbreitet. Dabei fallt in die Augen, da sie iiber zeitliche und 
raumliche Grenzen hinweg verbliiffende Ubereinstimmungen, und zwar in wesentlichen 
Dingen und dazu gehauft aufweisen, die kaum anders als durch historischen Zusammen- 
hang uber Zeiten und Raume hinweg erklart werden kénnen. 

Auch Gegner des Evolutionismus lassen sich vielfach leiten von dem Gefihle, 
daB héher stehende Formen hic et nunc aus niedriger stehenden entstanden sein miiBten. 
Von dieser gefiithlsmaBigen Einstellung her sucht man dann bei der Forschung an 
archaischen Kulturen zu einseitig herauszustellen, was in ihnen gehobenes Kulturgut 
ist, aus welchen niedriger stehenden Kulturen sie ihren Kulturbestand aufgebaut haben. 
Es ware umgekehrt einmal mehr darauf zu achten, was bei niedrigstehenden Kulturen 
gesunkenes Kulturgut aus solchen hochentwickelten Gemeinwesen ist, die doch infolge 
ihrer weiten Verbreitung und ihres langen historischen Bestehens starke Einwirkungen 
auf umwohnende niedrigstehende Vélkerschaften ausgeubt haben miissen. Allerdings 
festzustellen, was gehobenes und was. gesunkenes Kulturgut ist, das verlangt kompli- 


zierte und schwierige Untersuchungen und wird vielfach endgiltig, wenigstens heute 
noch, uberhaupt nicht festzustellen sein, 
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Es ist von groBer Bedeutung, da® fir solche Untersuchungen genaue, eingehende 
und zuverlassige Monographien der archaischen Kulturen zur Verfiigung stehen. Eine 
solche ist das vorliegende Werk tiber Dahomey. Es ist die Frucht einer Feldarbeit 
des Ehepaares Herskovits an Ort und Stelle von Marz bis August 1931. Ist Afrika 
an sich schon besonders reich an archaischen Staatswesen, so ist Dahomey eines der 
interessantesten darunter. Das zweibandige Werk, das Ergebnis intensivster Arbeit 
in, und um. Abomey, der Hauptstadt des Landes, verfolgt nicht nur einen rein ethno- 
logischen Zweck, es soll dazu auch ein Hilfsmittel sein fiir Studien iiber die Neger der 
Neuen Welt, die ein spezielles Arbeitsgebiet Hrrskovits’ darstellen. 

Der erste Band behandelt als Einleitung Volk und Land im allgemeinen, dann 
in den weiteren Kapiteln das Wirtschaftsleben, die soziale Organisation und den Lebens- 
lauf des Individuums. Der zweite Band befaBt sich mit der politischen Organisation, 
der Religion und der Kunst. Ein Literaturverzeichnis und ein ausfuhrlicher Index 
beschlieBen das ganze Werk. 

Die materielle Kultur wird also ex professo nicht behandelt. Es finden sich jedoch, 
in das Ganze eingestreut, viele wertvolle Hinweise auf materielle Kulturgiiter. Trotz- 
dem méchte man wiinschen, da8B auf gewisse Dinge der materiellen Kultur, wie etwa 
Hausformen, Kleidung, Hausgerat, in speziellen Ausfiihrungen naher eingegangen wurde. 

Die soziologischen und religidsen Erscheinungen sind eingehend mit einer Sorgfalt 
beschrieben, die nichts zu wiinschen iibrig 148t und verraten allenthaben die geschulten 
Beobachter und Theoretiker. Wertvoll ist, daB dabei auch Vergleiche mit alteren 
Forschern angestellt werden. 

Obwohl die ganze Arbeit rein deskriptiv sein will und jede kulturhistorische 
Erérterung ablehnt, std8t der aufmerksame Leser doch immer wieder auf Zeugnisse 
fiir die auBerordentliche Komplexitat der geschilderten soziologischen und religidsen 
Phinomene. Es ist das nicht zu verwundern. Abgesehen davon, da8 sich die Gesell- 
schaft in Dahomey, wie in den andern archaischen Kulturen, aus drei bis vier sozialen 
Schichten aufbaut, ist in, Westafrike so ziemlich alles zusammengeflossen, was Afrika 
uberhaupt an kulturellen Erscheinungen aufzuweisen hat, von den primitiven Jagern 
iiber die héheren Jager, Feldbauer und Nomadenhirten zu den unbezweifelbaren starken 
Einfliissen mittelmeerischer Hochkulturen, die wohl vom Osten wie vom Westen her - 
erfolgten. Nicht selten wird im Leser der Wunsch wach, bei einzelnen Erscheinungen 
auch die Ansichten des Verfassers aber diese kulturhistorischen Einfltisse und ihre 
Reichweite zu erfahren, damit das Werk auch eine. Diskussion tiber, diese Dinge in 
Gang brachte. ; ty 

Die zahlreichen Bildtafeln enthalten zum Teil wertvolles Material. Uberhaupt 
verdient die Ausstattung der beiden Bande lobend hervorgehoben zu werden. Nur 


eine Karte vermi8t man. . 
RICHARD Mondr. 


Beck Walter G. Bettrdge zur Kulturgeschichte der afrikanischen Feldarbeit. 
Inaugural-Dissertation zur Erlangung des Doktorgrades der Hohen Phi- 
losophischen Fakultat der Johann Wolfgang Goethe-Universitat Frank- 
furt a. M. (Studien zur Kulturkunde, 8. Bd. Ver6ffentlichung des For- 
schungsinstituts fir Kulturmorphologie, Frankfurt a. M.) VII + 185555. 
in 8°, 11 Abb., 26 Karten. Stuttgart 1943. STRECKER und SCHRODER. 


Die Wirtschaftsform war von jeher eines der wichtigsten Kriterien bei kultur- 
historischer Forschung. Eine Untersuchung zur Kulturgeschichte der Feldarbeit kann 
darum nur von Nutzen sein, namentlich, wenn sie in der vorliegenden Art und Weise 
gefiihrt wird. : ; Pag 

Nach einer genauen, bebilderten Beschreibung der verschiedenen in die Unter- 


; 28 
Anthropos XLY. 1950. 
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suchung einbezogenen afrikanischen Kulturpflanzen kommt Verfasser mit Hilfe der 
kartographischen Methode seines Lehrers LEO FROBENIUS zur Herausstellung peer 
groBen Anbaugebieten auf dem afrikanischen Kontinent, einem BPs des An aues 
von Knollenfriichten, hauptsachlich im zentralen Waldland, dem 4lteren oe beiden 
Feldbaugebiete, und einem Gebiete des Getreide-, d. h. Hirseanbaues, hauptsachlich in 
den Steppenlandern als dem jungeren Feldbaugebiete. Wahrend bei dieser Einteilung 
nach den Nutzpflanzen notwendig geographische Gesichtspunkte eine ausschlaggebende 
Rolle spielen — allerdings auch hier schon nicht mehr allein — ist dies gar nicht mehr 
der Fall, sobald die Verbindung der Feldbauformen mit den Anbaufrichten unter- 
sucht wird. Hier zeigt sich namlich deutlich, daB sich die Formen iiberschneiden, weil 
hier in erster Linie: kulturelle Gesichtpunkte entscheidend sind. Noch einen Schritt 
weiter fihrt eine Betrachtung der Verteilung der Arbeit unter die beiden Geschlechter. 
Hier offenbart es sich, da®B uber die wirtschaftlichen und kulturellen Krafte hinaus eine 
geistige Haltung entscheidend ist. Diese geistige Haltung — FROBENIUS nennt sie das 
Paideuma — fiihrt dazu, daB den Knollenanbau nur die Frau, den Hirseanbau nur der 
Mann betreiben kann. Denn bei den Knollenbau treibenden Vélkern ist die geistige 
Haltung die Identifikation des Menschenlebens mit der Pflanze, eine eindringliche 
Bezogenheit des ganzen menschlichen Daseins auf die Pflanze durch die Vermittlung 
der Fruchtbarkeit gebenden Frau. Bei den Vélkern mit Hirseanbau dagegen finden 
wir die geistige Haltung bestimmt von einem patriarchalen Sippenahnenkult und ver- 
haftet in magischen Anschauungen. Den Ausgangspunkt fur die Entstehung dieser 
letzteren Haltung vermutet Verfasser in der Megalithkultur, die an die Stelle des ur- 
spriinglichen Knollenanbaues den Hirseanbau gesetzt habe, wobei allerdings aus der 
alteren Einstellung heraus. Aussaat und Ernte auch weiter der Frau vorbehalten blieben. 
Zugleich fihrte die Megalithkultur zu einer Intensivierung des Feldbaues durch Ter- 
rassen, kiinstliche Bewadsserung und Mistdiingung. Mit Recht weist Verf. zur genaueren 
Kennzeichnung dieser Megalithkultur auf die ganz gleich gelagerten Verhaltnisse in 
Hinterindien hin. Er hatte auch noch- andere Gebiete der Erde heranziehen kénnen. 

Den Knollenanbau mit Vorherrschaft der Frau schreibt er der alterythraischen 
Kultur von L, FRopenius zu, den Hirseanbau der athiopischen Kultur. 

Die athiopische Kultur — paideumatisch ausgedrickt der Tellurismus — hat nun 
noch eine Beeinflussung erfahren durch den Komplex, den man K6nigskultur nennen 
kann. Mit Recht wird die Verwandtschaft dieser K6énigskultur mit der athiopischen 
betont. Vielleicht kénnte man feststellen, daB diese Verwandtschaft noch enger ist, 
da8 méglicherweise die eine aus der andern in Afrika hervorgegangen ist, wenn man 
die Verhaltnisse, wie sie bei nilotischen Stammen, etwa den Bari-Lotuko, legen, genauer 
ins Auge faBt. Hier ist vielleicht eine kleine Liicke in der groBen Forschungsarbeit, 
“die FROBENIuUS geleistet hat. Gerade bei den nilotischen Wélkern scheint einer der 
Schlussel zu liegen fiir die richtige Erkenntnis der athiopischen und der afrikanischen 
Megalithkultur. Wenn man diese Stamme starker ins Auge faBt, wird man auch nur 
mit einer gewissen Vorsicht bei den athiopischen Vélkern von einem rein patriarchalen 
Sippenahnenkult reden. Auch ist dann das Verhaftetsein in magischen Anschauungen 
als geistige Haltung dieser Kultur nicht mehr ganz uberzeugend. Es miBte noch genauer 
untersucht werden, wie weit Dinge, die meist als Magie gedeutet werden, namentlich 
auch bei dem hier besonders in Frage stehenden »Regenmachen“, in Wirklichkeit Ahnen- 
kult sind. Das la8t sich natiirlich nur feststellen mit Hilfe einer so genauen Kenntnis 
des Zeremoniells und der Gebetsanrufungen, wie wir sie leider nur von ganz wenigen 
Stammen besitzen. 

Im Ganzen gesehen kann man den Verfasser zu seiner wertvollen Dissertation 
nur beglickwiinschen. Das Kartenmaterial mit den sorgfaltigen Quellenangaben ist 
hervorragend. Wir diirfen von Dr. WALTER Breck weitere erfolgreiche Mitarbeit an der 
Aufhellung der afrikanischen Kulturgeschichte erwarten. 


RicHARD Monr, 
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Green M. M. Ibo Village Affairs. Chiefly with reference to the Village of 
Umueke Agbaja. XI + 262 pp. in 8°. With a Map. London (W. C. 1) 1947. 
Sipcwick & Jackson, Ltd. — 44, Museum Street. Price: 10s. 6 d. net. 


Miss GREEN sammelte das vorliegende Material in den Jahren 1934-37. Eine 
‘Krankheit verzégerte dann die Veréffentlichung. Umueke, der Hauptpunkt ihrer For- 
schungsarbeit, ist ein Dorf von ca. 360 Einwohnern, 100 Meilen von der Kiuste ent- 
fernt, inmitten des Ibo-Sprachgebietes. Agbaja, die iibergeordnete Dérfergruppe, umfaBt 
11 Dorfschaften, als deren Grinder die 11 Sdhne eines mythischen Ahnenpaares 
genannt werden. Verwandtschaftsgruppen, gleicher Dialekt, Verehrung der gleichen 
Schutzgottheit und besonders der gemeinsame Markt verleihen der ganzen Gruppe 
eine ziemlich ausgeprigte religids-soziale Einheit. Im Einzeldorf besteht Lokal-Exogamie, 
die wegen der Verwandtschaft der Familiengruppen zugleich (oder vielleicht in erster 
Linie) Verwandtschafts-Exogamie ist. Sie erstreckt sich auch auf andere Dorfschaften 
der Dérfergruppe. Die Folge dieser Exogamie sind mannigfache Beziehungen des ein- 
zelnen zum Geburtsort seiner Mutter und Gattin und zum Wohnort seiner verheira- 
teten Schwestern, ein Umstand, der nicht nur Sitte und Brauch bei Geburt, Namen- 
gebung und Tod, sondern auch Handel und Wirtschaft reich befruchtet. Yams ist 
ihre Hauptnahrung und der wichtigste Marktartikel der Frauen. Diese kénnen eigenen 
Yams besitzen und dadurch, wenn sie auch nicht Land-Eigentiimerinnen sind, doch 
eine gewisse wirtschaftliche Stellung neben dem Mann behaupten. Es besteht aber 
klare Vaterfolge. 

Von Interesse ist das Kapitel iiber die dualistische Gruppierung der Dorfschaften. 
Schon M.D. W. JEFFREYS hatte 1946 in- seiner Abhandlung « Dual Organisation in 
Africa » (Afr. Studies V/2 und 3) auf dieses afrikanische « Zweiklassen »-System hin- 
gewiesen. Es handelt sich hier nicht um Heiratsklassen, sind doch die beiden Gruppen 
— wenigstens heute — nicht exogame Einheiten fiir sich. Ihre Bedeutung ist mehr 
praktisch-funktioneller Art: als Ansporn fiir das einheimische Wirtschaftsleben, als 
Sicherung des innenpolitischen Gleichgewichts, eine interessante Form der Volks-Exeku- 
tive. Man wiinschte noch etwas Naheres iiber den Ursprung dieser Dual-Einteilung zu 
wissen. Ob nicht doch eine tiefere soziologische Verkettung am Anfang steht ? Diese 
Frage miBte aber von einer viel weiteren Basis aus beantwortet werden, — Die Autorin 
weiB schéne Einzelheiten iiber das Dorfleben und die ganze soziale Struktur zu berich- 
ten. Man méchte manchmal etwas mehr Klarheit im Ausdruck wiinschen. 


Huco HuBER.. 


Gusinde Martin. Urwaldmenschen am I turi. Anthropo-biologische Forschungs- 
ergebnisse bei Pygmaen und Negern im 6stlichen Belgisch-Kongo aus 
den Jahren 1934-35. VIII + 420 SS. in 4°, Mit 99 Abbildungen im 
Text und 2 Karten. Wien 1948. SpRINGER-Verlag. Preis: sfr. 50.—. 


Le R. P. M. GusINDE accompagna le R. P. P. ScHEBESTA au cours de son expé- 
dition chez les Pygmées de VIturi (1934-1935). Il nous a déja fourni, en 1942, un premier 
exposé dans « Die Kongo-Pygmaen in Geschichte und Gegenwart » (Nova Acta Leopoldina, 
Bd XI, N° 76, 147-415, Halle, Saale) 1. S’il y revient encore, c’est pour compléter la partie 
anthropologique, en montrant la différence fondamentale qui sépare les Pygmées des 
Négres avec lesquels ils vivent en symbiose. Son ouvrage compléte admirablement les 
études de leur vie matérielle, familiale, sociale et spirituelle, déja élaborées par le 


R. P. SCHEBESTA. 


1 Voir le compte-rendu de cet ouvrage: « Anthropos» XXXV-XXXVI (1940/41), 
pp. 1090-1098. 
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En désignant les Négres de l’Ituri du nom de « Ost-Hylaiden ”, il se pays se 
du P. ScHEBESTA qui les appelle « Negro-Bambutiden », Sg. a. insist€ sur le réle de la 
forét vierge comme facteur de nivellement des particularités tribales. En groupant les 
Pygmées parmi les « Négrides », il semble se rapprocher de FE. VON igae ts eset 
griden) et de G. MonTaNnDON (race negre paléotropicale), mais il s’en écarte eee 
en rejetant l’opposition radicale qui distinguerait les Negres de la savane oe Neégres 
de la forét. Selon GusinpE, tous les Afro-Négrides étaient jadis des Negres de la 
savane: un groupe d’entre eux a été refoulé dans la forét tropicale et a dui s.adap- 
ter aux conditions du milieu géographique; le résultat niveleur aurait produit cet 
«hylaischer Formenkreis ». ; png 

D’autre part, il nie catégoriquement, et s’acharne a le prouver par une liste impo- 
sante de mensurations et de moyennes, que les caractéres anthropologiques des Pygmées 
puissent s’interpréter comme un produit de dégénération ; il s’agit d’une véritable 
« Sonderstellung », mais d’une variante paralléle 4 celle des caracteres négrides, due 
elle aussi & Visolement dans le milieu géographique de la forét tropicale. 

Evidemment, si dans les deux cas il s’agit de Négrides et d’une adaptation au 
milieu, 1’A. doit expliquer alors la cause de la différence qui a produit, d’une part, des 
Pygmées, d’autre part, des Négres. L’A. y répond en plagant le refoulement dans la 
forét tropicale 4 des dates trés espacées. L’isolement des Pygmées sans mélange sanguin 
aurait eu lieu A une époque qui ne se laisse plus dater : sans cela, pareille différenciation 
(« tiefgriindiger Gestaltwechsel ») de toute une population n’aurait pu avoir lieu. Le 
refoulement des Négres, au contraire, ne se serait produit qu’il y a 2 ou 3 siécles a peine, a 
un moment ow ils possédaient déja leurs « fertige Rasseformen mit bestimmt gefugter 
Merkmalspragung ». Le résultat se réduisit 4 ceci : « Durch Anpassung und Modifikation 
erfolgte eine leichte Angleichung des Phanoms ihrer artlichen Formpragung ». Cette 
explication peut nous satisfaire, au point de vue anthropologique, pour expliquer 
l’« Abwandlung des Phanotypus », mais parait difficilement acceptable aux ethnologues. 
Elle vaudrait. pour quelques tribus soudanaises qui, vivant jusque 1a a la lisiére de 
la forét, auraient été refoulées dans la forét, lors de la grande poussée nord-sud des 
XVIIe et XVIII siécles, mais elle ne vaut certes pas pour les « Bantous a langues 
archaiques » qui présentent les mémes caracteres anthropologiques. Elle vaut encore 
moins pour les Négres de l'Ouest et du Centre, que l’A. n’examine pas dans son étude. 

Une autre difficulté, qui est fondamentale pour les ethnologues et que l’A. a. 
d’ailleurs ressentie lui-méme, est celle-ci : si c’est 4 la forét tropicale qu’est due la forme 
pygmée, comment expliquer alors la forme bochimane ? Ici, impossible de l’attribuer 
au refoulement ni a Visolement; nous savons que ce refoulement dans le Kalahari et 
le Namib n’est que postérieur et secondaire. 

Un autre probléme surgit pour |’ « Einzeltypus ». GusINDE s’efforce de l’expliquer 
comme le résultat d’une union fort éloignée, ov il y a eu du sang pygmée des deux cétés. 
L’ethnologue qui constate, a l’heure actuelle, la répulsion quasi insurmontable qu’éprouve 
la femme négre a s’unir 4 un Pygmée, peut difficilement admettre qu’il n’en a pas été 
de méme jadis. Or |’ « Einzeltypus» est un phénoméne trop commun pour pouvoir 
admettre un si grand nombre d’exceptions a cette régle. 

Une fois de plus nous devons conclure que, malgré l'étude détaillée, minutieuse, 
d’une objectivité sereine, qui reste au-dessus de tout soup¢on de parti pris ou de préjugé, 
le probleme pygmeée laisse encore bon nombre de questions non résolues. La confrontation 
des données des Dt GusinpE et Dt ScuEsesta, l’examen de leurs divers essais d’expli- 
cation montrent que l’on se rapproche de la solution. Pour aucune autre tribu de l'Afrique 
centrale nous possédons déja pareille accumulation de données objectives. On est déja 
bien avancé sur la voie de la solution lorsqu’on parvient 4 formuler clairement les 
problémes 4 résoudre et les points cruciaux A réexaminer. 


Professeur Dt V. van BuLcK. 
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Lelong M.-H., O.P. Mes fréres du Congo. 2 vols. 481 + 484 pp. in 4°. 
(Collection ,,La Chamelle“). Préface de GEORGES Harpy, Directeur 
honoraire de l’Ecole Coloniale. Illustrations de PAUL-HENRI DURAND. 
Alger 1946. Editions BACONNIER Freres. 


Diese doppelbandige Monographie iiber die Dominikaner-Mission im Gebiete des 
obern Uele sieht sich recht monumental an. Der Au8ern Aufmachung entspricht aber 
der reiche Inhalt des Werkes. Das Bild, das es uns gibt vom Schaffen dieser Missionare, 
erweckt unsere Bewunderung. Der Autor ist selbst Dominikaner. Seine Darstellung 
wirkt lebendig und lebensnah und bleibt trotzdem wissenschaftlich. Sein Urteil iiber 
Akkomodation und Zusammenarbeit mit der Kolonialmacht halt die richtige Mitte 
ein. Auch ethnographisch bietet uns diese Arbeit viel. Fast der ganze erste Band 
befaBt sich mit dem Stamme der Mangbetu, der, wie die benachbarten Azande oder 
Niam-Niam durch die Expedition von G. SCHWEINFURTH 1868-71 bekannt wurde. Er 
beschreibt jene eigenartigen kinstlichen Schadeldeformationen, auf die schon J. Im- 
BELLONI (Anthropos 1930) und andere hingewiesen haben. Wohnung, Tracht, Nahrung 
der Bewohner dieses Urwald-Grenzgebietes werden geschildert, und, was das Werk 
besonders interessant macht, einige psychologische Fragen angeschnitten : Erfassen diese 
Schwarzen das Schéne in Natur und Kunst? Sind sie tieferer Liebe fahier?,.4../ Die 
weithin in Belgisch Congo beklagte Bevélkerungsabnahme hat auch hier eingerissen. 
Der Autor sieht die Hauptursache in der Polygamie. 

Den Hauptteil des zweiten Bandes beanspruchen die nérdlichen Nachbarn .der 
Mangbetu : die Azande, soweit sie zur Dominikaner-Mission gehéren. Auch von diesen 
von Nordwesten eingewanderten totemistischen Stammen schenkt uns M.-H. LELONG 
ein farbenreiches Bild. Besonders beriicksichtigt er hier etwas intensiver ihre Sozio- 
logie und Religion und die Gebrauche, die darin ihren Ursprung haben. Mit Beitragen 
iiber die Kultur, vor allem die geistige, der Abarambo, Logo und Mamvu schlieBt das 
verdienstvolle Werk. Es zeigt sich hier schén, wie einerseits gerade die Missionare die 
Ethnographie bereichern konnen — und wie andererseits sie selbst wieder aus der 
Kenntnis von Brauchtum und Religion der Eingeborenen viele Anregungen fiir eine 


fruchtbare Missionsmethode finden. 
Huco HUuBER. 


Périer Gaston-D. Les Arts Populaires du Congo Belge. (Collection Nationale, 
3e Série, N° 90.) 77 pp. in 8°. Avec 1 carte et 41 pl. Bruxelles 1948. 
Office de Publicité, S. A. 36, Rue Neuve. Prix: francs belges 35.—. 


Der Verfasser ist der ,,secrétaire de la Commission pour la protection des arts 
et métiers indigenes du Congo belge“. Schon der Umstand, daB es eine solche Commission 
gibt und seit dem 16. 8. 1939 ein Dekret der Kolonialregierung ,,sur la protection des 
sites, monuments et productions de l’art indigéne“, zeigt wohl am besten, da8 langst 
iiber die Kreise der Ethnologen, Kunstforscher und einiger Liebhaber hinaus die 
kulturelle Bedeutung und der asthetische Wert der so lange unbeachtet gebliebenen 
, Negerkunst“ erkannt worden sind. Alarmierende Nachrichten und Erfahrungen 
bestatigen, wie leider durch den modernen Kulturumbruch in Afrika die einheimische 
Kunst und Kunstfertigkeit der Schwarzen ins Abgleiten gekommen ist. Darum will 
man, auch vonseiten der Regierung, retten, was noch zu retten ist, und ,,schtitzen", 
was sonst Unverstand und Mi®achtung schidigen oder gar vernichten konnten. Obwohl 
das Intéresse fiir exotische Kunstwerke bereits bis in weite Kreise unseres Volkes vor- 
gedrungen ist, wissen doch noch immer allzu viele mit dieser ,fremden Kunst nichts 
anzufangen. Das Interesse ware wohl da, aber es feht das Verstandnis. Dem will dieses 
mit Geist und Elan geschriebene Biichlein eines zustandigen Interpreten abhelfen, 
indem es dem Leser ein tieferes Verstindnis fiir die Negerkunst vermittelt. Naturgema8 
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wendet sich der Verfasser mit seinen Ausfihrungen uber afrikanische Musik und Tanze, 
Musikinstrumente, Rhythmus der Ornamente und der handwerklichen Arbeiten, Archi- 
tektur, Masken, Amulette, Malerei usw. nicht an den Ethnologen, sondern an ea breites 
Publikum, doch findet auch der Fachmann manche wertvolle Anregung darin. 


GEORG HOLTKER. 


Lambert H. E. The Use of Indigenous Authorities in Tribal Admunistration : 
Studies of the Meru in Kenya Colony. (University of Cape Town. 
Communications from the School of African Studies. New Series No. 16.) 
44 pp. in 4°. 1 Map. Cape Town, April 1947. Price: 3 s. 6 d. 


Die Abhandlung ist ein Versuch zu ermitteln, auf welche Weise man die Eim- 
geborenen in gréBerm Mae an der Verwaltung ihres Landes teilnehmen lassen konne ; 
es handelt sich um die Meru (Kenya). 

In der Einleitung bespricht Verf. die Altersklassen und ihre Obliegenheiten in 
der Verwaltung, dem Gerichtswesen, der Exekutive und der Landesverteidigung. Eine 
Zeit lang wurden diese einheimischen Kérperschaften praktisch durch die fremde Regie- 
rung ausgeschaltet, man verbot die Versammlungen und die Initiationsriten, zerstorte 
die Lokale und sakralen Symbole. Die einheimischen Stellen widersetzten sich jedem 
Fortschritt mit der Begrindung, daB das Stammesgeftiige durch die Neuerungen auf- 
gelést wurde. Der Bevormundung setzte man einen zahen passiven Widerstand ent- 
gegen und das Stammesleben, das Erbe der Vater, rang sich mit Erfolg durch. Die ~ 
fremde Macht fihrte man durch alle mdglichen Tarnungen hinters Licht. SchlieBlich 
brachte es die Regierung dazu, einen Ausgleich anzustreben, der dann auch eine erfreu- 
liche Zusammenarbeit herbeiftthrte. Verf. empfahl seinen Nachfolgern, die bestehende 
einheimische Landesverfassung bejahend anzuerkennen und die Eingeborenen durch 
Uberzeugung allmahlich hoher zu fihren. 

Es werden dann im einzelnen besprochen: die Hauptlinge, die Obmanner, die 
einheimische Gerichtsbarkeit, die Ratsversammlung, das Landesamt. 

Man gewinnt den Eindruck, da8 Verf. sich verstandnisyoll in die Anschauungen, 
Sitten und Gebrauche der Eingeborenen eingelebt hat; er beschlie8t seinen Bericht 
mit praktischen Empfehlungen. 

Es folgen Ausziige aus den Jahresberichten von 1939-1941. 


PETER SCHUMACHER, M. A. 


Schapera I. and van der Merwe D. F. Notes on the Tribal Groupings, 
History, and Customs of the Bakgalagadi. (University of Cape Town. 
Communications from the School of African Studies. New Series 


No. 13.) III +. 19% pp. in 4°, 2 Maps. Cape Town, September 1945. 
Pricess10-s) | 


Nachdem Dr. v. p. MERWE die von SCHAPERA vorgelegten sprachlichen Unter-- 
lagen gepriift hatte, kam er zum Schlu8, daB das Kgalagadi (Kalahari) nicht den. 
Tswana-Dialekten zugezahlt werden konne, sondern vielmehr zur Sothogruppe gehdre 
der das ( swana ebenfalls beizuordnen ist ; sein spateres Feldforschungsmaterial besta= 
tigte die Annahme. Bei dieser Gelegenheit sammelte er auch ndhere Angaben waber 
Geschichte, Sitten und Gebrauche, die hier von ihm iibersetzt und verdffentlicht 
werden ; ScHAPERA fiigte die FuBnoten hinzu. Nahere Umschreibungen der Stamme 


Bibliographie. 439 


und geschichtliche Angaben vervollstandigen das Werk, wie auch Erhebungen bei den 
Tswana in Betschuanenland. Der Geschichte konnte allerdings nicht gleiche Aufmerk- 
samkeit zugewendet werden. Frithere Arbeiten von A. L. Cuzen (1931) und C. C. 
MELAREN (1937) wurden zugezogen. ; 

Der Tradition gema8 sollen die Kgalagadi die ersten Sothosiedler von Betschua- 
nenland sein, nachdem sie die Buschmanner (Sarwa) abgedrangt oder zu Horigen 
gemacht hatten ; ihrerseits muBten sie sich vor dem Druck der Tswana in die Wiuste 
zurickziehen. Letztere wurden zu Lehnherren, in den Kronlandern kam es allerdings 
zar Unabhangigkeit. . 

Vor Einrichtung der Protektorate und Reservate (1885) hatten sich bereits meh- 
rere Schriftsteller mit den Kgalagadi befaBt : CampBELL, MoFFaT, LivINGSTONE, Ma- 
CKENZIE, PASSARGE; es gab bereits freie Manner unter ihnen und sogar Mitglieder 
der kéniglichen Familie, die anderen muften dagegen alle ihre Erzeugnisse abliefern, 
und von der Jagdbeute behielten sie nur das Fleisch. Sie gehérten zum Nachlaf ihres 
Herrn und durften sich nicht an einen andern anschlieBen, Bei etwaigen Raubzugen 
wurden diese Hérigen, Kgalagadi und Buschmanner, gleich den Viehherden weggefuhrt ; 
sie waren iberhaupt rechtlos, vor allem die Buschmanner, die selbst zu Horigen der 
Kgalagadi werden konnten. Mit Ausbreitung des Christentums und europaischen Ein- 
fusses dank den verschiedensten Arbeitsgelegenheiten kam es zu einer Besserung der 
sozialen Verhaltnisse. Bald nahm auch die Regierung Stellung zu dieser Frage und 
erstrebte eine Gleichschaltung der Stamme, gesetzlich seit 1934. In sozialer Hinsicht 
blieben die Kastenunterschiede nun doch bestehen, teilweise wenigstens. Verf. schlieBt 
eine kurze Ubersicht der Distrikte, Reservate und Stamme mit ihren Hauptlingen an. 

Nach einer tibersichtlichen Einfiihrung in die Lautgesetze 14Bt Dr. v. D. MERWE 
die Texte folgen mit angefigter Ubersetzung, meist religidsen, sozialen und stammes- 
geschichtlichen Inhalts. 

Im Anhang werden zwei Kgalagadistamme geschichtlich bzw. volkerkundlich 
behandelt nach CuzeN und MELAREN. Eine kurze Zusammenstellung der eSbaren 
Gewachse mit Angabe der botanischen Namen beschlieBt das inhaltreiche Buch. 


PETER SCHUMACHER, M. A. 


Lestrade G. P. Some Venda Folk-Tales. Edited with English translation and 
notes. (University of Cape Town. Communications from the School 
of African Studies. New Series No. 6.) 74 pp. in 4°. Cape Town, 
October 1942. Price: 3s. 6d. 


In dieser Sammlung, teilweise Frucht seiner eigenen Feldforschung bei den Venda, 
legt Verf. die Ubersetzung von 17 Marchen und Legenden vor. Er wahlte einen 
Mittelweg zwischen wortwortlicher und sinngemaBer Ubertragung, indem er Zusatz- 
liches zwischen Klammern einschaltete. Die Texte wurden ihm von einem einheimi- 
schen Lehrer in der Missionsschule von Silvam zur Verfiigung gestellt und Verf. brachte 
die ihm notwendig erscheinenden Korrekturen an bez. der Rechtschreibung, der Satz- 
zeichen und der Verteilung der Abschnitte. Er beschrankt sich auf das Notwendigste 
in der Diakritik. Auf diese Weise hofft er der wortgetreuen Wiedergabe und der 
Eigenart der Sprache am besten gerecht zu werden. 

Dunkle Stellen werden in besonderen Bemerkungen naher erklart, vor allem 
solche, wo die Ubersetzung von sonst gangigen in etwa abweicht. Man erkennt die 
stete Sorge des Ubersetzers, der Urspriinglichkeit des Erzaihlers keinen Abbruch zu tun. 


Peter SCHUMACHER, M. A. 
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Levin Ruth. Marriage in Langa Native Location. (University of Cape Town. 
Communications from the School of African Studies. New Series No. 17.) 
III 4 424 pp. ‘in. 4°. Cape Town, September 1947. Price: 5/—. 


Die ‘Verfasserin unterscheidet Mietwohnungen im nahen Eingeborenenviertel 
(Langa Native Location) und landliche Siedlungen (rural areas). ‘ 

Die Arbeit wurde als Dissertation vorgelegt zur Erlangung der Wiurde eines 
Master of Arts (Anthropologie) der Universitat Kapstadt. Sie beruht z. T. auf Zitaten 
aus der volkerkundlichen Literatur, gro8tenteils aber auf eigener Feldforschung, die 
in der Native Location auf acht Meilen Abstand von Kapstadt durchgefihrt wurde ; 
man zahlte damals 7925 Eingeborene. Die Untersuchung dauerte insgesamt acht Wochen, 
verteilt auf die Monate April 1945 bis April 1946, abgesehen von wiederholten spateren 
Besuchen vier bis fiinfmal pro Woche zur Ausfillung etwaiger Lucken. 

Zunachst bietet Verf. eine genaue Beschreibung der Wohnungsverhaltnisse, dann 
behandelt sie im II. Kapitel einleitende Fragen : Gattenwahl, Verlobung, Liebeszauber, 
auBereheliche Beziehungen. 

Im III. Kapitel werden einige spezielle Themen besprochen : Vielweiberei, Einehe, 
EheschlieBung nach einheimischem Brauch, Zivilehe, christliche Ehe, wilde Ehe, Braut- 
gabe. Zur Beschreibung des einheimischen Brauchtums zog Verf. die einschlagige Lite- 
ratur zu Rate, befragte dann weiter Eingeborene, die in den landlichen Bezirken auf- 


| 


gewachsen waren. 
Im IV. Kapitel bespricht sie die Verhaltnisse im ehelichen Leben, sowie sie 


sich im Ejingeborenenviertel selbst abspielen: gesellschaftliche, wirtschaftliche und 
sexuelle Beziehungen, Kindererziehung. 

Das V. Kapitel befaBt sich mit der Stabilitat der Ehe, den ginstigen und ungin- 
stigen Bedingungen, der Aufldsung der Ehe: Scheidung, Flucht, Tod; sie beschreibt 
die Lage des aufgegebenen Gefahrten, Eigentumsverhaltnisse und Vormundschaft. 

Das Schlu8kapitel verweist naher auf die vorhandene Literatur und stellt Ver- 
gleiche auf mit den Verhaltnissen in anderen Siedlungen. : 

Im Anhang bespricht sie Einzelfalle im ehelichen Leben. Es folgen verschie- 
dene Tabellen: die Clans, Brautgabenbetrage, Hochzeitsfeiern, endlich die Aufstellung 
der Gesamtliteratur. 

Man gewinnt den Eindruck, da8 Verfasserin mit gré8ter Sorgfalt alle einschlagigen 


Fragen gepruft hat. 
PETER SCHUMACHER, M. A. 


de Goeje C. H. Zondvloed en Zondeval bij de Indianen van West-Indié. 


(Koninklijke Vereeniging Indisch Instituut [voorheen Koloniaal Insti- 
tuut] Amsterdam. Mededeling No. LXXIX, Afdeling Volkenkunde 


No. 28.) 64 blz. in 8°, Amsterdam 1948. Uitgeverij H. J. Paris. 
Prijs: fl. 1.50, | 7 


Dit boekje biedt den lezer veel meer dan de titel zou doen vermoeden. Het 
behandelt niet alleen het probleem dat in de titel staat. aangegeven, maar het brengt 
tevens een goed inzicht aangaande de religieuze opvattingen, die de Indianen bezitten 
over hun wereldorde, de verschillende geesten en hun gedragingen. Weer eens temeer 
wordt ook door dit werkje bewezen hoe gewichtig het is, dat de mythen van‘een volk 
worden opgetekend of bestudeerd en hoe voor het huidige verloop de gang van zaken 


: . it robleem 1 ] i j 


B. VROKLAGE. 
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Beckmann Johannes. Die katholische Kirche im neuen Afrika. 372 SS. 
in 8°. Mit einer Missionskarte Afrikas. Einsiedeln/K6In 1947. Verlag 
BENZIGER & Co. AG. Preis: geb. Schw. Fr. 15.80. 


Prof. BECKMANN legt hier ein Werk vor, wie wir es uns auch fiir andere Missions- 
gebiete wiinschen wiirden. Es ist keine Missionsgeschichte und auch keine Missions- 
kunde im strengen Sinne, bietet aber trotzdem einen genigend orientierenden Langs- 
und Querschnitt durch die katholische Mission im dunklen Erdteil. Die Lagebeschrei- 
bung der Mission schlie8t im allgemeinen schon mit dem Jahre 1939 ab, ein Nachteil, 
den der Verfasser selber wohl am meisten bedauern wird. Aber neuere Angaben waren 
zur Zeit der Niederschrift kaum erhaltlich, sind es fiir einige Gebiete nicht einmal heute. 

Dieser Mangel ist um so leichter zu verschmerzen, als der Hauptakzent des 
Buches auf anderem ruht. Was es einer reinen Missionsgeschichte und einer reinen — 
Missionskunde voraus hat, ist dies: es zeigt auch die politischen und wirtschaftlichen, 
die soziologischen und religiésen Gegebenheiten auf, mit denen der Missionar zu rechnen 
hat, wenn er erfolgreich wirken und ein bodenstandiges Christentum pflanzen will. 
Drei Viertel des Werkes sind der Entfaltung der apostolischen Arbeit auf sozialem 
Gebiete gewidmet (die wirtschaftlich-materielle Férderung der Eingeborenen, die Hebung 
der Volksgesundheit, u. a.), sodann auf dem kulturellen (Schulwesen, eingeborene Spra- 
chen, einheimische’ Kunst) und auf dem religids-sittlichen Gebiete. Und gerade diese Aus- 
weitung des Themas macht das Buch auch fiir nichtmissionsinteressierte Kreise wertvoll. 

Hatten wir nur Ahnliche Darstellungen tiber die tibrigen groBen Missionsfelder 
der Gegenwart, iiber Vorder- und Hinterindien, iiber China und Japan, tuber Insulinde 


und die Siudsee ! 
HEINRICH EMMERICH. 


Wagley Charles and Galvéo Eduardo. The Tenetehara Indians of Brazil. 
A Culture in Transition. (Columbia University Contributions to Anthro- 
pology, No. 35. XVII + 200 pp. in 8°. With 12 Plates. New York 1949. 
Columbia University Press, Morningside Heights. Published in Great 
Britain and India by GEOFFREY CUMBERLEGE, Oxford University Press, 
London and Bombay. Price: $ 3.75. 


- Das vorliegende Werk des nordamerikanischen Ethnologen WaAGLEy und seines 
brasilianischen Kollegen GarvAo handelt von den Tupi des Staates Maranhao, die in 
der Literatur unter dem Namen Guajajara bekannt.sind. Diese Indianer haben mit 
den Tembé Sprache und Sitten gemein. Tenetehara ist der Name, mit dem beide 
Gruppen sich selbst bezeichnen (S. 4). Im Gegensatz zu zahlreichen andern Stammen 
Brasiliens, die nach mehr oder weniger langer Berithrung mit den WeiBen verschwunden 
sind, bestehen die Tenetehara trotz mehr als drei Jahrhunderten solchen Kontaktes 
noch als von der umwohnenden brasilianischen Landbevolkerung verschiedene kulturelle 
Finheit und bieten somit gute Gelegenheit zum Studium von Akkulturationsproblemen. 

Das in dieser Monographie enthaltene Material wurde in den Jahren 1941, 1942 
und 1945 gesammelt. Nach einem geschichtlichen Uberblick iiber die Tenetehara- 
Siedlungen und ihre Beziehungen zu den Weifen (S. 3-14) wird die soziale Organi- 
sation untersucht, wobei die diesbeziiglichen Angaben unter den Untertiteln ,,Das Dorf“, 
,Dorfhauptlinge und_ ,,Familie und Verwandtschaftsgruppen“ zusammengefaBt sind. 
Die Hauser der Tenetehara sind nach Art ihrer brasilianischen Nachbarn gebaut. Die 
Bevélkerung jedes Dorfes besteht aus mehreren Gro®familien (extended families). Das 
System der Verwandtschaftsklassifikation ist doppelseitig. 

Das Kapitel ,,Wirtschaftsleben“ (S. 31-62) verdient besondere Beachtung wegen 
des dem Gartenbau gewidmeten Teils, worin Fragen behandelt werden, die in friheren 
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Arbeiten iiber die Indianer Brasiliens nie genigend bertcksichtigt worden sind, z. B. 


die der Anbauflache und ihres Ertrages. 
In dem folgenden ,,Personal life“ betitelten Kapitel (S. 63-97) werden Geburt, 


Kindheit, Pubertat, Heirat und Geschlechtsleben erértert. Die Regeln fir das Ver- 
halten der Geschlechter zueinander sind bei den Tenetehara denen ihrer brasilianischen 
Nachbarn sozusagen diametral entgegengesetzt. Reifefeiern werden fur Jiinglinge und 
Madchen gemeinsam abgehalten. Die Madchen werden noch bei der ersten Menstrua- 
tion abgesondert, wenn auch nicht mehr wie fruher in einer besonderen Hutte, sondern 
in einem versteckten Winkel des Familienhauses. 

Das Kapitel iiber Religion (S. 98-127) handelt von den ubernatirlichen Wesen, 
von Zauberei und von den Zeremonien. Die zwei wichtigsten Feste sind das des Honigs 
und das des Maises. Fast alle Tenetehara suchen als junge Manner magische Fahig- 
keiten zu erwerben, aber nur wenigen gelingt es, iibernatiirliche Wesen zu _,,rufen“‘ 
und von ihnen besessen zu werden. Die Macht eines Zauberarztes hangt von der Zahl 
der iibernatiirlichen Wesen ab, die er durch Tanze und Gesange anzulocken vermag, 
wobei fiir jedes dieser Wesen ein besonderer Gesang vonnoten ist. 

Das folgende Kapitel (S. 128-165) enthalt 37 Sagen und Marchen, von denen 
einige offenbar von den brasilianischen Nachbarn stammen. Die Mehrzahl aber zeigt 
in der siidamerikanischen Mythologie weitverbreitete Motive, wie die von den Taten 
der Heilbringer und Zwillingshelden und dem Ursprung bedeutender Kulturguter. 

»A culture in transition“, der Untertitel des Buches, ist auch der Titel seines 
letzten Kapitels (S. 166-183). In diesem sehen die Verfasser den Grund fir das Fort- 
bestehen der Tenetehara als kultureller Einheit nicht darin, daB sie konservativer 
als andere Stamme waren oder es in ihrer Kultur etwas gab, das sie zum Widerstand 
gegen Wandlungen befahigte, sondern gerade darin, daB sie sich weniger an das Her- 
kémmliche klammerten und verhaltnismaBig mehr zur Annahme von neuen Gedanken 
und Verfahren geneigt waren als gewisse Ge-Stamme. WAGLEY und GALVAO vergessen 
jedoch nicht zu bemerken, daB die brasilianischen Nachbarn der Tenetehara nicht 
Vertreter einer importierten Art der modernen ,,westlichen Zivilisation“ sind, sondern 
einer landlichen Kultur, die unter dem Einflu8 von Portugiesen, afrikanischen Sklaven 
und verschiedenen Indianerstammen entstand (S. 179). 

Als Anhang ist eine Liste von Verwandtschaftsbezeichnungen gegeben. 

Das Werk von CHarLES WaGLEY und Epuarpo GatvAo ist nicht nur aktuell 
in Anbetracht des taglich wachsenden allgemeinen Interesses fiir Probleme der Akkul- 
turation, sondern auch unentbehrlich fiir das vergleichende Studium der Tupi-Stamme. 
Es stellt, alles in allem, ein Muster moderner Feldforschung und der Bearbeitung ihrer 


Ergebnisse dar. 
HERBERT Barbus, Sao Paulo. 


Eckert Georg. Totenkult und Lebensglaube im Caucatal. (Kulturgeschicht- 

liche Forschungen. I. Bd.) Mit einem Vorwort von H. Triporn. 
61 SS. in 8°, Mit 3 Karten und 17 Text-Abb. Braunschweig 1948. 
Verlag ALBERT LIMBACH. 


Diese Studie erschien schon 1945 in spanischer Sprache in der ,,Revista de 
Indias“. Wir begriiBen es, nun in dem kleinen Separatbandchen die deutsche Fassung 
vor uns zu haben. Im Vorwort zeichnet TRIMBORN das geschichtliche Bild, in das die 
Kulturen des Caucatales einzufiigen sind. Trimporn und Eckert haben sich unter 
den neueren Forschern am meisten um die Aufhellung der alten Kulturen im Caucatal 
(Kolumbien) mit Erfolg bemiht und verdient gemacht. Die zur Zeit der Conquista 
im Caucatal wohnenden Stamme reprasentieren eine Art Ubergangsstufe von der tief- 
kulturell-pflanzerischen Phase zu den Friihformen einer Herrenkultur, kénnen uns also 
lehrreiche Fingerzeige fiir die treibenden Impulse auch fiir die gnilern indianischen 
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Hochkulturen geben. Das Quellenmaterial (Berichte, Bodenfunde, Folklore) ist zwar 
liickenhaft und diirftig, aber mit Flei8 und Geschick lat sich auch aus Brocken noch 
ein mehr-minder zusammenhangendes Bild rekonstruieren, wie der Verfasser in diesem 
Biichlein zeigt. Das Grundthema seiner Ausfiihrung ist die nicht-animistische Welt- 
anschauung der Indianer mit dem Kristallisationspunkt des Glaubens an den , Lebenden 
Leichnam“, Es gelingt dem Verfasser, das vorhandene Quellenmaterial in diesem 
Sinne zu interpretieren und auszuwerten, wobei er fallweise auch auf gewisse ,, Inkon- 
sequenzen“ der Caucatal-Indianer hinweist und diese aus Kulturmischungen zu erklaren 
versucht. Tatsdchlich kénnte man manche Einzelheit, losgelést aus dem gréSeren 
Rahmen, wohl auch anders, sogar fallweise animistisch deuten. So schneidet diese, 1m 
ganzen positive Studie doch noch eine gute Anzahl Fragen an, deren Antwort bisher 
aussteht. Persénlich interessiert mich seit Jahren das Problem der figiirlichen Grab- 
beigaben, z.B. bei den Chimu (Portrait-Keramik). Primitivvélker haben eine uns 
ungewohnliche Form- und Gestaltserfassung eines Gegenstandes, z. B. einer mensch- 
lichen Figur. Ob die Figur etwa auf dem Kopf steht oder in sonst wie unmdglichen 
Haltungen wiedergegeben wird, ist ihnen fiir das richtige Erkennen ganz belanglos. 
Die Gestalt (Form, Umrif$zeichnung, Oberflachenbild) ist ihnen wichtiger und ent- 
scheidender, als etwa die Substanz, MaBe, Materie des K6rpers mit seinen Schwer- 
gesetzen, Gliederproportionen, Perspektiven usw. Mag also die Materie des Kérpers 
zerfallen oder gar bewuSt vernichtet werden (Verbrennung), wenn nur die wesent- 
liche Form in Holz, Stein, Metall oder Keramik gewahrt bleibt, lebt der Tote als 
Lebender Leichnam“ weiter. Vielleicht deutet sich auf diesem Wege eine Lésung 


des schwierigen psychologischen Problems an. 
: GrorG HOLTKER. 


Proskouriakoff Tatiana. An Album of Maya Architecture. (Carnegie Institu- 
tion. Publ. 558.) 135 pp. in folio. With 1 map, 36 plates and 29 figs. 
Washington, D.C. 1946. Carnegie Institution. 


Dieses schéne Werk ist entschieden mehr als ein Bilderbuch mit Rekonstruktions- 
versuchen einer Kiinstlerin, gegen das jeder Wissenschaftler von vornherein eine gewisse 
Skepsis hatte. Es ware dann wohl auch keine ,,Carnegie Publication“ geworden. 
Fraulein ProsKoURIAKOFF hat die ihr gestellte Aufgabe kiinstlerisch und wissenschaft- 
lich gelést. Sie hat sogar die Ruinenplitze von Copan, Puuc und Chichen Itza 1939 
und 1940 selbst besucht und an Ort und Stelle die Bauten studiert. ‘Das Werk entstand 
auf Anregung von L. SATTERWHAITE Jr. und S. G, MorLEy und wurde wahrend der 
Ausfithrung immer wieder von bekannten amerikanischen Maya-Forschern kritisch 
geprift und wohlwollend gefordert. Das Ziel war, eine groBere Anzahl der wichtigsten 
Maya-Bauten in groBen perspektivischen Bildern zu rekonstruieren, und zwar Bauten 
aus Uaxactun, Tikal, Piedras Negras, Copan, Xpuhil, Sayil, Labna, Kabah, Uxmal 
und Chichen Itza. 

Die Rekonstruktion wird mit aller wissenschaftlichen Sorgfalt versucht. Alte 
und neueste Grabungsberichte, Photos und Zeichnungen, gedruckte und ungedruckte 
Literatur werden zu Rate gezogen. Jedem Bilde geht eine ausfihrliche Einleitung 
voraus, die wichtigsten Quellen werden angegeben, die Geschichte des Bauwerkes, so 
weit sie bekannt ist, wird ,mitgeteilt, wobei die Verfasserin bei datierten Bauten der 
Goopman-THompson-Chronologie folgt. In der Einleitung zu jedem Bilde steht auch 
eine kleine Strichzeichnung, die in ausgezogenen und punktierten Linien genau angibt, 
was von dem betreffenden Bauwerk heute noch vorhanden ist und was von der Kunst- 
lerin in der Rekonstruktion erganzt wurde. Fallweise wird dann im Text noch eigens 
begriundet, weshalb das Bauwerk so und nicht anders rekonstruiert wurde, und un- 
sichere Erganzungen werden ganz offen als solche gekennzeichnet. Mehr kann man von 


einer wissenschaftlichen Akribie nicht erwarten. 
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Die Rekonstruktionsbilder sind auGerordentlich lehrreich. Mit einem Blick sieht 
chmann, wie die imposanten Maya-Bauten einmal ausgesehen, haben 
mogen und wie sie in der Landschaft und zueinander geortet standen. Ein Vorteil sind 
auch die in die Bauten und Bauanlagen hinein komponierten (dankenswerterweise nur 
wenigen) menschlichen Figuren in Maya-Tracht, da diese weicbiyns das Bild beleben, 
sondern vor allem auch Raumgr68e und Proportionen ersichtlich machen. Erwahnt 
sei auch noch die originelle geographische Karte mit den eingezeichneten Bau-Skizzen 
und die kurzgefaBte allgemeine Einfuhrung iiber die Maya-Vélker und deren Bauten, 
iiber die Geschichte und den gegenwartigen Stand der Maya-Forschung und deren 
Quellen. yes ah 

Die drucktechnische Ausstattung des Werkes ist vorziiglich. Leider hat sie een 
Schénheitsfehler, wenigstens in dem mir vorliegenden Exemplar. Das Rekonstruktions- 
bild Nr. 22 (The Monjas) fehlt und dafir ist das Bild Nr. 24 (Platforms on the North 
Terrace) zweimal vorhanden. Da es sich, wie ich feststelle, nicht um einen Irrtum des 


nun auch der Fa 


fe Binders, sondern des Druckers handelt, wird dieser Schénheitsfehler leider wohl einen 


gréBeren Teil der Auflage oder gar die ganze Auflage des Werkes ,,belasten™. 


GEORG HOLTKER. 


van der Eerden Lucia. Maternity care in a Spanish-American community 
of New Mexico. (The Cath. Univ. of America. Anthrop. Series, No. 13.) 
A Dissertation. X + 75 pp. in 8°. Washington D. C. 1948. The Cath. 
Univ. of America Press. Price: $ 1.00. 


No other study of this type has been made to date“ (p. IX). Diese Dr.-These 
will wissenschaftlich untersuchen, wie es mit der Geburtshilfe in einer kleinen Dorf- 
gemeinschaft aussieht, was beizubehalten oder zu 4ndern und wie vonseiten des Gesund- 
heitsamtes zu helfen ist. Die Wahl fallt auf New Mexico, wo von allen Staaten Nord- 
amerikas die Sterbeziffer von Mutter und. Kind bei der Geburt am héchsten steht. 
Naherhin ist es das Taos-Tal und darin speziell die kleine Bauernsiedlung ,,Ranchos 
de Taos“ mit einer ausschlieBlich spanisch-amerikanischen Bevélkerung von etwa 
700 K6épfen, wo die Verfasserin 1944 drei Monate lang an Ort und Stelle ihre Feldfor- 
schungen durchfiihrt. Die Verfasserin gewinnt das Vertrauen der Leute, auch der sonst 
nicht leicht. zuganglichen einheimischen Hebammen, und erkennt bald, daB die ganze 
Sorge und Hilfe fiir Mutter und Kind vor, wahrend und nach der Geburt noch ganz 
in den Bahnen altkolonialspanischer Auffassungen und Praktiken lauft. Interessantes 
dokumentarisches Material fiir die Anthropologie und Soziologie wird mitgeteilt, Heil- 
krauter und -pflanzen, die dort eine groBe Rolle spielen, werden im einzelnen mit 
genauer botanischer Benennung und volkstiimlicher Anwendungsweise angefiihrt und 
die einheimischen Auffassungen und das Brauchtum rund um die Geburt geschildert. 
Praktisch liegt die ganze Geburtshilfe und -fiirsorge in den wohl erfahrenen und _ 
geschickten Handen der einheimischen Hebammen, die aber nicht ausgebildet sind und 
von den Forderungen moderner Hygiene und Therapie nichts wissen und auch meist 
nichts wissen wollen, Obwohl Kindersegen sehr erwiinscht ist und alle gutgemeinte 
Sorgfalt fir Mutter und Kind aufgewendet wird, ist die Sterbeziffer so hoch. Hier findet 
die Verfasserin den Ansatzpunkt fiir ihre konkreten Vorschlage, wie dem armen Volke 
in Zukunft vonseiten der Regierung und des Gesundheitsamtes zu helfen sein wird. — 
Erwahnenswert ist noch besonders die Einzelheit, da8 in dieser Dorfgemeinschaft die 
Madchen regelmaGig im Alter von 15-18 Jahren heiraten. Bei der mannlichen Bevélke- 
rung liegt das Heiratsalter 2-3 Jahre héher. 


GEORG HOLTKER. 
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Trimborn Hermann. Indianische Welt in geschichtlicher Schau. 94 SS, in 8°. 
Mit 8 Bildtafeln und 36 Text-Abb. Iserlohn 1948. Silva-Verlag. 


Was verschlagt es schon, wenn der fachlich geschulte Amerikanist zu der einen 
oder andern Einzelheit anderer Meinung ist ? Die eigentliche lobens- und bewunderns- 
werte Leistung dieser Publikation liegt doch zweifellos darin, da8 der Verfasser aus 
seinem weit- und tiefschichtigen Allgemein- und Spezialwissen heraus auf knapp 
400 Seiten soviel in lesbarer Form bringen und dem wissenschaftlich interessierten 
Nicht-Fachmann einen guten Uberblick iiber die amerikanischen Hochkulturen der 
Altmexikaner, Maya, Chibcha und Altperuaner vermitteln konnte. Das Buchlein kommt 
einem langstgefiihlten Bediirfnis entgegen, zumal im deutschen Sprachgebiete. Der 
Hauptnachdruck der Darstellung liegt, bei weiser Verteilung der Akzente, auf der 
Entstehung und’ geschichtlichen Entwicklung dieser Hochkulturen. Entstehung und 
Entwicklung kénnen in diesem Falle nur von der Sphare des Staatlichen her richtig 
verstanden werden: ,,Die ausgesprochene Befahigung der indianischen Menschen fur 
den Staat“ ist allen diesen Kulturen ein’ gemeinsamer Wesenszug. ,,Mehr als alle ihre 
iibrigen Werke, mehr als ihre Architektur, mehr als Kunste und Fertigkeiten sind es 
die eingeborenen Reichsbildungen als Ausdrucksformen eines staatenbildenden Willens, 
die uns berechtigen, von den Zivilisationen der Neuen Welt als Hochkulturen zu 
reden“ (S. 90). — Vielleicht hat der Verfasser das Quipu-Problem (S. 81) doch allzu 
stark vereinfacht, die alten Codices waren nach neueren Forschungen sicher nicht 
aus Agave (S. 32 f.), sondern aus Ficus hergestellt, doch das u.a. sind Kleinigkeiten, 


die das Ganze nicht stéren konnen. GrorG HOLTKER 


~ 


Kilger Laurenz, O. S.B. Die Mission in Peru um 1600 nach der Bilderchronik 
des PHELIPE GUAMAN Poma DE Ayala. (Schriftenreihe der , Neuen 
Zeitschr. £. Missionswissenschaft“, VI.) 50 SS. in 8°. Mit 12 Bild- 
Wiedergaben. Schéneck/Beckenried 1948. Administration der ,,Neuen 
Zeitschr. f. Missionswissenschaft“. Preis: sfr. 3.—. 


Es ist sehr bedauerlich, daB8 RicHaRD PIETSCHMANN, der Entdecker dieser in 
Kopenhagen verwahrten und vor einigen Jahren in Paris (1936) durch einen Faksimile- 
druck allgemein zuganglich gemachten Bilderchronik des Poma DE AYALA, nicht mehr 
seinen geplanten Kommentar zu diesem interessanten Codex aus dem Beginn des 
47. Jahrhunderts vollenden und publizieren konnte. Wohl ist iiber diese Handschrift 
vonseiten der Amerikanisten schon allerlei geschrieben und dies und jenes auch fall- 
weise fiir einzelne Themen (z. B. von LINNE) ausgewertet worden, aber ausgeschopft 
ist diese in ihrer Art sehr wertvolle Originalquelle fiir die Amerikanistik noch keines- 
wegs. Das zeigt deutlich diese vorliegende missionswissenschaftliche Studie. Wie es 
scheint, war diese Handschrift der zinftigen Missionswissenschaft bisher uberhaupt 
noch nicht recht bekannt geworden. Um so mehr freuen wir uns, da® ein so bekannter 
und tiichtiger Missiologe und Historiker, wie KircER es ist, sich der Sache annahm 
und in der vorliegenden Studie nach einer textkritisch-historischen Einleitung ber den 
Codex selbst folgende vier interessante Themen aus der Chronik erarbeiten konnte : 
4. Der Klerus, 2. Die Laienhilfe, 3. Die Neger, 4. Christlicher Brauch und kirchliche 
Kunst. Was Kircer in mihevoller Kleinarbeit unter diesen Uberschriften aus der 
Chronik herausholt, was er aus andern zeitgendssischen Quellen beleuchtet und gegebenen- 
falls korrigiert, was er mit der unbestechlichen Sachlichkeit des Fachgelehrten kritisch 
wertet und auswertet, wird nicht nur den eigentlichen Missiologen, sondern ebenso auch 
jeden Amerikanisten interessieren. Wir moéchten nur noch winschen, da® aus den 
Reihen der Amerikanisten sich ein Kollege die Bilderchronik fur ethnologische Themen 
vornahme oder gar einen Gesamtkommentar zum PoMA DE AYALA schriebe. 


GrorG HOLTKER. 
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Swellengrebel J. L. Kerk en Tempel op Balt. Met medewerking van Ds. 
Tu. B. W.G. GRAMBERG en A.M.C. GRAMBERG-VAN DER HOEVEN. 
347 blz. in 8°. Met 65 fotos, 20 tekeningen en 1 kaart. ’s-Gravenhage 
1948. N. V. Uitgeverij W. vAN HoEveE. Prijs: geb.-fl>, 7.90. 


De Zending heeft zich met dit boek een document van hoge en blijvende bere 
geschonken. Uit dit openhartige boek ademt een diepe religieuze geest en een zuiver 
idealisme om het ware heil aan de Baliérs te brengen, waarbij ook onaangename = 
ontoelaatbare voorvallen geenszins worden verzwegen. De auteurs zullen het met mij 
eens zijn, dat het ondoenlijk is, een boek, dat uit 18 uitgebreide hoofdstukken bestaat, 
tot in al zijn delen te bespreken. Ik wil mij daarom tot enkele grepen beperken en 
vooral die aangelegenheden of kwesties naar voren brengen, die men van mij verwacht. 

De verschillende hoofdstukken van dit boek zijn in drie grote delen ondergebracht. 
Deel I behandelt de cultuurgeschiedenis van Bali. Deze dient, om lezers die met Bali 
onbekend zijn, in de geestessfeer van dit zeldzame land in te leiden. Uiteraard biedt 
dit deel weinig nieuws. Zeer treffend wordt dit deel met ,,De Achtergrond“ betiteld. 
Deel II heet ,,Tegenstellingen“. Het geeft een goed inzicht in de uiterlijke en inner- 

. lijke moeilijkheden, die de Baliér ondervindt, als hij Christen wil worden en andere, 
die opkomen als hij Christen is. Het lijkt mij, dat de Baliér door de leiding der zending, 
tenminste van katholiek standpunt, iets te gereserveerd tegenover zijn oude cultuur 
komt te staan. Maar dit is een aangelegenheid, die de zending zelf en alleen aangaat. 
Ik vermoed echter dat Prof. G. v. D. LEEuw hier een veel ruimer standpunt in zou 
nemen. Deel III ,,Aspecten van het kerkelijk leven” getiteld, behandelt de dagelijkse 
en zondagse levenswijze en de huizelijke en politieke toestanden in de Balinese 
gemeenten, de methode van bekering, waarmede tegelijk de jongste geschiedenis van 
het zendingswerk op Bali tot 1947 beschreven wordt. Dit laatste echter is zeer 
summier gehouden, hetgeen ik jammer vind, daar deze gegevens juist een licht kunnen 
werpen op de kwestie, hoe het het zendingswerk waarschijnlijk zal vergaan in de zo 
kritieke toekomst. Het boek biedt, het vergaat mij tenminste zo, hierdoor een teleur- 
stelling, waar de auteur schrijft : ,,Daarom wordt in dit boek slechts de Balische Kerk 
beschreven in de jaren 1937-1942 met hun voorgeschiedenis.“ 

Het zij mij vergund nog op een andere teleurstelling, die tevens een merkwaardige 
inconsequentie is, attent te maken. Waar de kerkgeschiedenis van Bali is behandeld, 
worden gelijkelijk de lotgevallen van de missie en de zending beschreven en bekritiseerd. 
Dit is volkomen in orde en het medegedeelde getuigt van een rijp, oprecht en ruim 
oordeel. Maar het bevreemdende is, dat de exacte berichtgeving over de missie ten 
einde is met de beschrijving over de afgebroken of mislukte pogingen om op Bali vasten 

voet te krijgen. Later volgen dan nog enige algemeen gehouden beschrijvingen hoe 
de missie — op zeer toevallige wijze, van mijn gezichtshoek uit zou ik zeggen providen- 
tiele wijze, zoals ik uit mijn bezoek op Bali weet — in staat werd gesteld te profiteren 
van de mislukking van de ,,Christian and Missionary Alliance“. Daarna hoort men 
echter geen woord meer over de missie, over haar zorgen, mislukkingen en goede suc- 
cessen en haar nog groter opbloei na de Japanse bezetting. Men vraagt zich af waarom 
dit plotselinge verlaten van de ingelagen weg is geschied. Misschien is het gebrek aan 
materiaal geweest, ofschoon ik dit niet kan begrijpen, daar de missie haar rapporten enz. 
vooral over de jaren 1932-1942, waarin het zendingswerk in de breedte wordt beschreven, 
geregeld heeft gepubliceerd. Gezien de brede en welwillende opvattingen van de auteur 
kan ik minderwaardige redenen niet aannemen. Ik vermoed dan ook dat plaatsgebrek 
de reden is geweest, maar dan had men toch wel tenminste met een paar zinnen de 
huidige toestand van de missie ook aan de lezers van dit boek kunnen mededelen, 
die zich stellig ook zullen interesseren voor de gang van zaken in het andere kamp 
om. zo een vergelijking te kunnen treffen. 

Ik vind het geenszins ,,ontstellend“ dat een stervend kind van een heidense vader 
door een katholieke man gedoopt wordt met toestemming van die vader. Voor zulk 
een kind wordt immers de hemel ontsloten | Veel meer echter heeft mij de eigenaardige 
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zienswijze omtrent het aanpassingsvraagstuk bevreemd, dat door de missie in tegen- 
stelling tot de zending zou worden gehuldigd. De auteur schrijft: Pater ,,KERSTEN 
ziet op veel punten in het Hindoeisme mogelijkheden van aansluiting en verwantschap 
van levenshouding en innerlijke structuur. Ons boek laat een geheel ander geluid 
horen... telkens pogen wij aan te tonen, dat aanpassing in het wezenlijke een illusie, 
ja een dwaling moet heten.’ Enige bladzijden verderop schrijf de auteur over de aan- 
passing der zending : ,,dat de aansluiting gezocht moet worden bij de Hindoe-Balische 
werkelijkheid, zij wil de Baliérs daartoe opvoeden, dat ze Christus eren en belijden 
met hun eigen uitdrukkingsmiddelen.’ Welnu, ik kan de auteur de verzekering geven, 
dat de missie niets anders bedoelt. In de mond van een zendeling klinkt het zware 
woord ,,wezenlijk“ wel erg vreemd, gezien hun eigen verdeeldheid in vaak wezenlijk 
verschillende sekten tegenover de eenheid der katholieke Kerk in al het wezenlijke. 
Schrijft niet Prof. KRAEMER zelf over de Protestants kerkelijke toestanden in Indonesié 
deze voor zulk een hoogstaand man pijnlijke woorden : ,,Het schaamrood stijgt iemand, 

als men dit hoort, naar de kaken. Het probleem van zending en missie is al moeilijk 
' genoeg, maar nu ook nog deze interne verdeeldheid. Hoe leert men hier in het Oosten 
bidden om een oecumenische geest.“ 

Met pijnlijk ongenoegen moest ik deze opmerkingen maken, maar men verwacht 
toch ook van katholieke zijde oprechtheid, ruiterlijkheid en liefde. Ik heb daarom ook 
slechts met citaten uit het boek zelf geantwoord. Ik zou het echter zeer betreuren, indien 
het vele goede, dat het boek bevat, hierdoor zou lijden. Zoals de geest van het boek 
is, is ook het uiterlijk : voornaam en goed verzorgd. Zelden of nooit ziet men zoveel 
voortreffelijke en vaak originele foto’s van Bali bijeen. Het boek is in stevig linnen 
ingebonden, een het onderwerp waardige uitgave van de bekende uitgeverij W. v.D. HOEVE. 


B. VROKLAGE. 


Kunst Jaap. Music in Java. Its history, its theory and its technique. Second, 
revised and enlarged edition translated from the Dutch language by 
EMILE VAN Loo: Vol: I: XVI + 441 pp. in 4°. With tables and musi- 
cal examples. Vol. II: pp. 413-640, including 165 illustrations on art 
paper. The Hague 1949. MARTINUS NijHorr. Price: Guilders 46.—. 


J. Kunst ist weitaus der beste europaische Kenner indonesischer Musik, den es 
zurzeit gibt. Wie umfangreich seine bisherige Arbeit auf diesem Gebiete bereits ist, 
geht allein schon aus der Fiille seiner Verdffentlichungen hervor, von denen in der 
Bibliographie des vorliegenden groBen Werkes uber fiinfzig angegeben sind. Man findet 
da auBerst griindliche und auch die scheinbar unbedeutendsten Einzelheiten nicht 
vernachlassigende Feldarbeiten neben Monographien bestimmter Musikinstrumente, tief- 
schiirfende kulturhistorische Einzeluntersuchungen neben grofziigiger und einfallsreicher 
Zusammenschau tiber Kontinente und Jahrtausende hinweg. Kunst legt nunmehr sein 
in erster Auflage 1933 in niederlandischer Sprache erschienenes Standardwerk iiber die 
Musik von Java nach sechzehn Jahren in revidierter und erweiterter Form vor. Es wird 
der Auswirkung dieses ausgezeichneten Buches, dem in seiner Art kaum sobald ein 
zweites zur Seite zu stellen sein diirfte, auBerordentlich zugute kommen, da es sich 
durch die nunmehr erfolgte Ubertragung ins Englische an einen bedeutend gréSeren 
Leserkreis wenden kann als bisher. Der Verfasser untersucht in einer allgemeinen Ein- 
leitung die Méglichkeiten, die sich ihm bieten und die Schwierigkeiten, die sich ihm 
entgegenstellen und gibt einen Uberblick iiber die Geschichte der Erforschung javanischer 
Musik. Das zweite Kapitel bringt eine umfassende und in ihrer Vollstandigkeit und 
Griindlichkeit wohl einzigartig dastehende Darstellung der javanischen (bezw. sunda- 
nesischen) Ton- und Skalensysteme, wobei zur Ableitung trotz aller bisher stattgefun- 
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denen Angriffe die Blasquinten-Theorie v. HoRNBOSTEL’s verwendet wird. Der Verfasser 
ist in der Lage, sowohl durch eigene Uberlegungen als auch durch Einbeziehungen yon 
Beobachtungen und Spekulationen von Pater RozinG manches zur Stitzung und Ver- 
einfachung dieser vor allem von BUKOFZER so arg angegriffenen Theorie beizubringen, 
die bisher durch nichts Besseres ersetzt werden konnte und immerhin eine recht pam 
sible Erklarung vieler Erscheinungen und Zusammenhange bietet, die sonst unerklar- 
lich bleiben. Es sei aber ausdriicklich darauf hingewiesen, da8 auch dann, wenn sich 
die Blasquintentheorie etwa tatsachlich als Irrtum erweisen sollte, dies den Wert der 
Kunst’schen Arbeit kaum nennenswert beeintrachtigen kénnte. Nur derjenige, der 
sich selbst aktiv mit diesen oder ahnlichen Problemen beschaftigt hat, kann voll er- 
messen, welche ungeheure Arbeit dem Sammeln, Sichten und Darstellen etwa des so 
‘iberaus verwickelten sundanesischen Tonsystems zugrunde liegt und in wie vorbild- 
lich klarer und iibersichtlicher Weise es der Autor verstanden hat, das Erkannte in 
komprimierter Form und mit Hilfe ungemein einpragsamer Tabellen anschaulich zu 
machen. Es folgt eine griindliche historische Untersuchung der vorhinduistischen, der 
hindu-javanischen und der spateren moslemischen Zeit in Bezug auf Musikinstrumente 
und musikalische Praxis, soweit sich das alles aus der javanischen, chinesischen, z. Teil 
auch indischen und europaischen Literatur und aus den figiirlichen Darstellungen der 
alten Bauwerke des Landes erschlieBen la48t. Ein weiteres iberaus umfangreiches Kapitel 
behandelt die musikalischen Verhaltnisse in Mittel- und Ostjava, die Vokalmusik in allen 
ihren Formen, die Instrumente vom k6niglichen Gong bis herab zum letzten Kinder- 
spielzeug, die Orchester, ihre verschiedenen Zusammensetzungen und Funktionen so- 
wohl in musikalischer als auch in sozialer Beziehung, den Aufbau, die Art und die 
besondere Aufgabe der verschiedenen Arten von Kompositionen, die allgemeine Auf- 
fihrungspraxis und die Notation javanischer Musik. Erganzend referiert der SchluB- 
teil iber die entsprechenden Verhdltnisse in Westjava. 

Alles in allem: eine vorbildliche Arbeit, die kaum mehr irgendwelche Wimnsche 
offenlaBt, ein Kompendium alles dessen, was mit der Musik in Java zusammenhangt, 
wie es umfassender und zugleich komprimierter kaum denkbar ist. Die iiberaus reiche 
Ausstattung mit Bildtafeln, Tabellen, Notenbeispielen, Landkarten, einer nahezu liicken- 
losen Bibliographie usw. (diese Dinge fiillen den ganzen zweiten Band mit iiber 200 Seiten 
aus !) sowie der ausgezeichnete Druck erhéhen die Freude an diesem einzigartigen Buch. 


H. SIMBRIGER. 


Nieuwenhuis Anton Alfred Jurgen. Een anthropologische studie van Teng- 
gerezen en Slamet-Javanen. .Proefschrift ter verkrijging van de graad 
van Doctor in de Geneeskunde aan de Rijksuniversiteit te Leiden. 
XII + 187 blz. in 8°. (English Summary : pp. 175-178). Met 14 afbeel- 
dingen. Leiden (1948). Epuarp Iypo N. V. 


Het zal aldoor een verdienstelijk werk van Dr. A. A. J. NrzUWENHUIS blijven; 
dat hij een uitgebreider antropologisch onderzoek heeft ingesteld. bij de Tengerezen en 
Slamet-Javanen (niet Slamat-Javanen), alvorens ook deze groepen door de steeds toene- 
mende egalisering, met het openleggen van Java gegeven, als een rassische eigenaar- 
digheid zijn verdwenen. Beide bevolkingsgroepen zijn bergbewoners, waarvan de 
Tenggerezen in Oost-Java, de Slamet-Javanen echter in Midden-Java wonen. Terecht 
verwachtte men van deze groepen, dat zij in bizondere mate nog de oudere componenten 
zouden bevatten, eens meerdere bevolkingsgroepen van Java eigen. De mening echter, 
dat de Tenggerezen de naar het Oosten gevluchte afstammelingen zouden zijn van het 
Middeleeuwse rijk van Modjopait, blijkt volgens deze studie onjuist te zijn. 

Men heeft bij deze bevolkingsgroepen inderdaad te doen met een oudere anthropo- 
logische status. Om dit resultaat dan ook zo zuiver mogelijk te bereiken heeft de auteur 
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in het meest geisoleerde gebied zijn onderzoekingen  verricht. Gebleken is door deze 
studie, dat er belangrijke verschillen bestaan tussen de Tenggerezen en de Slamet- 
Javanen. Vooral voor het historisch onderzoek naar de rassische componenten van de 
Javaanse bevolking en van Indonesié algemeen zal deze studie van belang blijken. 

Naar mijn mening bevat het boek nog al vele algemene beschouwingen over 
Anthropologie en bewerkingswijzen van anthropologisch materiaal, die men in deze 
studie nu juist niet verwacht zou hebben en voor vakmensen als bekend kunnen worden 
verondersteld. Ook is het zeer te betreuren, dat het fotomateriaal zo goed als geheel 
ontbreekt. 

Niet onvermeld mag blijven het Indisch Instituut te Amsterdam, dat zovele 


recente publicaties mogelijk maakt. 
. B. VROKLAGE. 


Oei Tjong Bo (Huang Tsung Mo). Niederlandisch-Indien. Eine Wirtschafts- 
studie. XX +°276 SS. in 8°. Ziirich 1948. ORELL FUSSLI Verlag. 
Preis; ‘kartontert, Prat.0 =, 


Der Verfasser hat es sich zur Aufgabe gestellt, eine Gesamtschau uber die Fak- 
toren zu geben, die den weltwirtschaftlichen Aufstieg Niederlandisch-Indiens seit der 
Berthrung mit den Hollandern (zu Anfang des 17. Jahrh.) bewirkt haben und zwar 
nicht so sehr unter politischem als vielmehr unter dékonomischem Gesichtspunkt. Die 
Arbeit gliedert sich in vier itbersichtlich geordnete Abschnitte. 

Im ersten Abschnitt bespricht der Verfasser die Produktionsgrundlagen so- 
wohl fiir die eingeborne Dorfgemeinschaft als auch fiir die westliche Kolo- 
nisation in ihren verschiedenen Methoden und Perioden. Von fundamentaler Bedeu- 
tung nicht nur fir das Rechtsleben, sondern auch fir die Wirtschaftsmentalitat der 
Eingebornen ist das einheimische Gewohnheitsrecht, wie es sich in der Dorfgemein- 
schaft auswirkt. Die groBe Bedeutung der Dorfwirtschaft erhellt aus der Tatsache, 
daB 85% der Bevélkerung Javas — wo der Schwerpunkt des holl.-indischen Kolonial- 
reiches liegt — direkt oder indirekt von der einheimischen Landwirtschaft leben. Die 
verschiedenen Formen der Familienbetriebe, des Bodenbesitzrechtes sowie der Anbau- 
methoden fiihrten in der einheimischen landwirtschaftlichen Produktion zu starken 
Schwankungen, denen gegeniiber den agrarpolitischen MaSnahmen der Kolonialregie- 
rung ein durchgreifender Erfolg versagt blieb. Die Entwicklung der Eingebornen- 
wirtschaft wurde von den Methoden der europaischen Kolonialpolitik, die von Raub- 
bau und gréBter Ausbeutung alle Stadien bis zur freien Wirtschaft und Wohlfahrts- 
politik durchlief, maBgeblich beeinfluBt (S. 1-68). 

Der zweite Teil zeigt das europaische Unternehmertum und die Ein- 
gebornenwirtschaft in ihrer gegenseitigen Beeinflussung sowie die Einwir- 
kung auf die wirtschaftliche Entwicklung der Kolonie. Nach der Abschaffung des 
Staatsmonopols und der Freigabe der privaten Initiative anderte sich die wirtschaft- 
liche Struktur des Landes grundlegend. Durch die europaische Plantagenwirtschaft 
wurde namlich die Exportproduktion zum tragenden Element im Wirtschaftsleben, 
wahrend die einheimische Landwirtschaft die Ernahrungsgrundlage der Eingebornen 
blieb. Den entstehenden Konflikt zwischen den Bodenrechten der Eingebornen und 
dem Bodenhunger der neuen europaischen GroB-Plantagenwirtschaft, zwischen einem 
ékonomisch starken_ westlichen Unternehmertum und den wirtschaftlich schwachen 
Eingebornen, zwischen auslandischem Kapital und einheimischer Arbeit, regelte die 
Regierung durch eine Agrar- und Arbeitergesetzgebung, welche die Rechte der Ein- 
gebornen weitgehend schutzte. Doch stellte der Interessengegensatz zwischen euro- 
paisch orientierter Geldwirtschaft und einheimischer geschlossener Dorfwirtschaft die 
Kolonialregierung stets wieder vor neue schwierige Aufgaben (S. 69-143). 

Im dritten Kapitel macht uns der Verfasser mit den aus der Uberbev6l- 
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kerung Javas entstandenen akuten wirtschaftlichen Problemen bekannt. 
Er beschreibt die bereits versuchten oder noch geplanten Lésungen, um die Boden- 
knappheit durch eine Intensivierung der landwirtschaftlichen Produktion sya 
moéglich zu kompensieren. Die Tatsache, daB die landwirtschaftliche Lage der Ein- 
gebornenbevélkerung sich seit Anfang dieses Jahrhunderts nicht wesentlich gebessert 
hat, trotz der staatlichen Wohlfahrtspolitik, laBt eine personliche Erziehung — Ein- 
geborenen, eine Anderung ihrer Lebensauffassung und ihrer nicht rationell-Okonomi- 
schen Mentalitat als dringliche Aufgaben erscheinen, zumal die Eingebornenwirtschaft 
jetzt im Ubergang von der Natural- zur Geldwirtschaft eine fihrende Hand nicht 
entbehren kann (S. 144-210). ; 

Das letzte Kapitel weist auf die Stellung Niederl.-Indiens in der Welt- 
wirtschaft hin. Die starke Abhangigkeit der Kolonie als Rohstofflieferant von den 
wirtschaftlichen Verhaltnissen des Auslandes als Absatzmarkt machte die hollandisch- 
indische Wirtschaft auBerordentlich konjunkturempfindlich gegeniiber den Preisschwan- 
kungen des Weltmarktes. Dazu kommt, da8 das eigene Mutterland als Absatzgebiet 
nur eine geringe Rolle spielte. Die Einnahmen der Kolonialregierung aber beruhten 
vorwiegend auf der Exportfahigkeit des Landes. Staatliche MaSnahmen auf natio- 
naler und internationaler Basis konnten den Export der wichtigsten Produkte Niederl.- 
Indiens vor dem letzten Kriege auf befriedigender Héhe halten. Doch sind die wirt- 
schaftlichen Interessen Niederlandisch-Indiens bis in die allerneueste Zeit hmein den- 
jenigen des Mutterlandes untergeordnet worden. Eine sowohl rechtlich-politische als 
auch wirtschaftliche Gleichberechtigung beider Teile war ins Auge gefaBt, ist aber 
durch die neueste Entwicklung sehr fraglich geworden. Aber auch heute k6nnten 
die Niederlande und Indonesien sich gegenseitig wertvolle Hilfe leisten, indem die 
Niederlande die fir ihren Aufbau ndtigen Rohstoffe aus Indonesien beziehen, ander- 
seits der indonesischen Wirtschaft die adtigen technisch-organisatorisch geschulten 
Krafte mit ihrer reichen Erfahrung zur Verfugung stellen (S. 211-276). 

Die in dieser Inhaltstbersicht aufgezeigten Verhaltnisse und Fragen sucht der 
Verfasser unter Heranziehung einer reichen — aus der Natur der Sache zumeist hollan- 
dischen — Literatur griindlich, allseitig und objektiv darzustellen bezw. zu einer Lésung 
beizutragen. Das Hauptproblem, das in jeder weiter entwickelten Kolonie sich auf 
die Dauer geltend macht, liegt darin, da8 durch ein kapitalkraftiges europdisches 
Unternehmertum zwar das Einkommen der Kolonie wachst, was far die Kolonial- 
regierung dann meist von entscheidender Bedeutung ist, jedoch die Bildung eines ein- 
gebornen Bauernstandes durch die zunehmende Lohnarbeit verhindert wird. Nun ist 
die Versuchung, die Wirtschaftsinteressen der Eingebornen den Interessen der euro- 
paischen Gewinn-Unternehmungen unterzuordnen (dies Ziel bleibt immer dasselbe : 
_ von kapitalistischer Ausbeutungspolitik im allen Abstufungen bis zur humanitaren 
Wohlfahrtspolitik !) in derartigen Abhangigkeitsverhaltnissen immer groB, da zwar 
das auslandische Kapital in der Kolonie investiert, an der Hebung des einhei- 
mischen Lebensstandards jedoch nicht unmittelbar interessiert ist. Die Vorschlage, 
die der Autor macht (S. 106 ff.), wie das europaische Unternehmertum zur Verbesse- 
rung der Lage der Eingebornenbevélkerung herangezogen werden kénnte, gelten mutatis 
mutandis fiir jede fortschrittliche Kolonialverwaltung. In diesen wie in manchen 
andern behandelten Fragen greifen die Darstellungen des Verfassers iiber die Grund- 
sdtze einer modernen Kolonialverwaltung iiber die Grenzen dieser bestimmten in Frage 
stehenden Kolonie hinaus und haben allgemeine Geltung. 

Schritt fiir Schritt macht uns so der Verfasser methodisch mit dem ganzen viel- 
faltigen Fragenkomplex vertraut. Eine gute Hilfe bedeutet dabei die sehr ubersicht- 
lich gegliederte Inhaltsangabe, eine Tabellentafel sowie ein reichhaltiges . Literatur- 
verzeichnis, 2 : 

Der Verfasser beschraénkt sich in der Hauptsache auf Java, das nicht nur rein 
ZahlenmaBig das Kernland Niederl.-Indiens war — in seiner groBen geschichtlichen 
Vergangenheit und damit zusammenhangenden kulturellen und politischen Einheit —, 
sondern wo auch die Rickwirkungen der neuen europaischen Gro®wirtschaft mit ihren 
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mannigfaltigen Problemen sich am starksten fiihlbar machten. Diesbeztigliche Angaben 
sprechen fiir sich selbst: ,,Auf Java betrug das Gesamteinkommen eines eingebornen 
Landbauers durchschnittlich 161 Gulden im Jahr, wovon 52,50 Gulden Steuern bezahlt 
werden muBten“ (S. 180). ,,Obwohl die Europaer nur 0,4 % der gesamten Bevdlke- 
rung ausmachten, betrug ihr Anteil 1938 am gesamten steuerpflichtigen Einkommen 
6355 9%" (Se £42). 

Die sogenannten ,,AuBengebiete™ (alle Inseln auBer Java) sind in der ,,Wirt- 
schaftstudie Niederl.-Indiens etwas stiefmiitterlich behandelt worden. Nun sind die 
groBen Schwierigkeiten nicht zu verkennen, die eine Wirtschaftsstudie gerade Niederl.- 
‘Indiens bietet, weil diese Kolonie in zahlreiche gro8e und kleine Inseln zersplittert 
ist, die, wie ethnologisch, kulturell und religids, so auch besonders wirtschaftlich tief- 
gehende Unterschiede aufweisen. Wegen der in den letzten Jahren vor dem Kriege 
auBerordentlich starken Zunahme des Exportes aus den AuBengebieten — der 1937 
bereits 65% des Gesamtexportes Niederl.-Indiens betrug (The Geographic Review, 
vol. 30, 187) — sowie wegen der schnell wachsenden 6konomischen Bedeutung dieser 
Gebiete iberhaupt, hatten sie jedoch eine etwas eingehendere Behandlung verdient. 

Der Titel des Buches ,,Wirtschaftsstudie“, der eine Darstellung der Gesamt- 
_wirtschaft erwarten laBt, hatte wohl genauer landwirtschaftliche Studie“ lauten mussen, 
da nur die Landwirtschaft als Grundlage des wirtschaftlichen Aufschwungs der Kolonie, 
gekennzeichnet vornehmlich im Handel, zur Darstellung kommt. Wenn auch die Land- 
wirtschaft der bedeutendste Wirtschaftszweig Niederl.-Indiens ist, so diirfte man jedoch 
bei einer ,,Wirtschaftsstudie“ wichtige Zweige der Wirtschaft wie Industrie, Bergbau, 
Verkehrswesen, Viehzucht, Fischerei, Forstwesen usw. nicht auBer acht lassen, die 
entweder gar nicht beriihrt oder doch nur kurz gestreift bezw. gelegentlich zum Ver- 
gleich herangezogen werden. 

Die Verdienste der hollandischen Kolonialregierung um Volksunterricht, Hygiene 
und Verbesserung der landwirtschaftlichen Technik in Indonesien werden vom Ver- 
fasser mit Recht hervorgehoben. Wie Indonesien auch heute noch zu den reichsten 
Rohstoffgebieten der Welt gehdrt, auf das die Weltwirtschaft nicht verzichten kann, 
so ist ganz besonders die wirtschaftliche Stellung der Niederlande selber sowie ihre 
internationale Position sehr eng mit Indonesien verknipft. Aber in unserer Zeit 
beherrschen nicht mehr die wirtschaftlichen Gesichtspunkte allein die Geschichte Indo- 
nesiens wie in der Vergangenheit, sondern es stehen dort heute die national-politi- 
schen Interessen im Vordergrunde, im Ubergang von einem friher zentral geleiteten 
Beamtenstaat — mit allen Schwachen, die einer Biirokratie anhafteten —, zu einem 


neuen, selbstandigen demokratischen Staatswesen. 
P. HeERM. BADER. 


Boxer C. R. The Topasses of Timor. (Koninklijke Vereeniging Indisch Instituut 
[voorheen Koloniaal Instituut] Amsterdam, Mededeling NowLAXiT; 
Afdeling Volkenkunde No. 24.) 22 pp. in 80, With 2 plates, a sketch 
map and 2 illustrations in the text. Amsterdam 1947. Uitgave van 
het Indisch Instituut. Price : fl. 1.—. 


Dieses Schriftchen behandelt eine Episode aus der fritheren Kolonialgeschichte 
Indonesiens. Es diirfte wohl als gesichert erscheinen, daB das Wort Popasses oder 
Topazes oder Toepassen mit dem hindustanischen Wort Topi in Zusammenhang steht. 
Diese Leute sind Abkommlinge von portugiesischen Mannern und indonesischen Frauen. 
Sie wurden von den Hollandern deshalb auch wohl ,,schwarze Portugiesen” genannt. 
Wieviel diese Leute den Hollandern zu schaffen gemacht haben, geht aus diesem 

’Biichlein hervor, das ein interessanter Beitrag zur Kolonialgeschichte ist. 


B. VROKLAGE. 
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Scharer H. Die Gottesidee der Ngadju Dajak in Stid-Borneo. VI + 236 SS. 
in 8°, 36 Abbildungen auf 26 Tafeln, 13 Figuren im Text und 1 Karte. 
Leiden 1946. E. J. Brill. Preis: 10.— Gld. 


Die Abhandlung wird eréffnet mit der grundsatzlichen und richtunggebenden 
Feststellung : die Dajak-Kultur ist eine organische Einheit ; nf mu von ihrer aS 
tralen Mitte, der Gottesidee her interpretiert werden. Die Religion ist — allgemein 
gesprochen — nicht ein Element, sondern ein Aspekt der Gesamtkultur. Seine unter 
dieser Riicksicht gebrachten Vorbehalte der evolutionistischen Religionsgeschichte gegen- 
“ber will der Verfasser auf die neuere Ethnologie, wie sie in Holland von W. H. Ras- 
sERS und J. P. B, DE JossELIN DE JoNG vertreten wird, nicht bezogen wissen. Die 
Wiener Schule der kulturhistorischen Ethnologie scheint SCHARER nicht zu kennen ; 
er tut ihrer wenigstens mit keinem Worte Erwahnung. Ihre Annahme eines Urmo- 
notheismus, den er als hypothetisches Theologumenon abweist (S. 6), ist anscheinend 
der Grund hiefir. ! 

Die dajakische Gottesidee will der Verfasser aus den Quellen herausarbeiten. 
An Quellen werden anhangsweise allerdings nur zwei Texte vorgelegt : die Schopfungs- 
mythe (S. 185-223) und die Mythe von Silai, dem ,,Einseitigen“, halben Menschen, 
der von seinem Mond-Vater zu einem neuen ganzen Menschen umgeformt wird 
(S. 224-234). 

Das in der Gottesidee wurzelnde Denken der Ngadju Dajak ist nach SCHARER 
ein mythisches, d.h. es griindet in der heiligen Erzahlung (Sangen) und steht in dieser 
seiner Gebundenheit jenseits des kausal-logischen Denkens, kann aber auch nicht 
alogisch, heterologisch oder pralogisch genannt werden (S. 11). 

Nach den Quellen haben von Anfang an zwei Héchste Gottheiten bestanden 
mit dem wahrscheinlich urspriinglichen Namen Tingang = Nashornvogel fir die mann- 
liche Gottheit der Oberwelt, und Tambon = Wasserschlange fir die- weibliche Gott- 
heit der Unterwelt (des Urwassers). Den zwei politischen und religidsen Epochen ent- 
sprechend fithrt ersterer auch den hinduistischen Namen Mahatara oder Batara Guru 
und den islamischen Namen Mahatala ; bei letzterer erscheint wohl der hinduistische 
Name Djata, nicht aber eine islamische Umbenennung (S. 18). Nach anderer Vor- 
stellung ist der auf dem Urberg wohnende Mahatara umgeben von seiner Schwester 
Put Selong Tamanang. Nach wieder einer anderen Vorstellung wohnen beide Héchste 
_ Gottheiten in der Oberwelt auf dem Edelsteinberg bzw. Goldberg. In allen heiligen 
Texten wird mehr ihre Einheit als ihre Zweiheit betont (S. 19). Die Héchsten Gott- 
heiten sind demnach eine Einheit in der Zweiheit, eine — wie SCHARER es nennt — 
totale-ambivalente Gottheit. Immer und iiberall, im Kosmos, im sozialen und witrt- 
-schaftlichen Leben, tritt diese totale-ambivalente Gottheit handelnd auf. Sie ist jedoch 
nicht, wie SCHARER meint, etwas Urspriingliches, vielmehr ein mythologisch kompli- 
ziertes junges Gebilde ; es greifen in ihr mehrere Vorstellungspaare ineinander. Nicht 
Nashornvogel und Wasserschlange, sondern das auf dem Lebensbaum kampfend ein- 
ander gegeniiberstehende Nashornvogelpaar, also ein lunarmythologisches Gegensatz- 
paar, scheint der Ngadju Dajak-Gottesvorstellung als erste Komponente zugrunde zu 
liegen. Im Nashornvogel Tingang und in der Wasserschlange Tambon tritt unter der 
Benennung Mahatara-Djata ein zweites lunar-dualistisches Paar als mannliche Gott- 
heit oben bzw. weibliche Gottheit unten (mannlicher Himmelsgott — weibliche Erd- 
oder Wassergottheit) auf. Hinter Mahatava und seiner Schwester (-Gemahlin) Putir 
Selong Tamanang verbirgt sich als drittes das lunarmythologische Bruder-Schwester- 
Paar. Es ist mit Mahatava-Djata mythologisch nicht einfachhin ‘gleichzusetzen. Und 
wieder einem andren Aspekt der lunarmythologischen Ideologie entsprechend begegnet 
das géttliche (Geschwister-) Paar als Edelsteinberg und Goldberg, d. h. als der mythische 
doppelgipfelige Berg (die beiden Hellmondsicheln). Die beiden Gottheiten der Ober- 
welt und der Unterwelt erscheinen wohl mit Sonne und Mond verbunden (S. 139), 
aber das ist solarmythologische Umdeutung ihres urspriinglichen lunaren Charakters. 
Als solar-lunarmythologisches Gegensatzpaar werden sie in den Emblemen Dolch- 
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Gewebe, den beiden Wesensbestandteilen des Lebensbaumes, bildlich dargestellt ; man 
vergleiche die Galela-Mythe (Halmahera) : Sonne-Dolch totet Mond-Schlange (H. VAN 
DIJKEN en M. J. vAN Baarpa, Fabelen, verhalen en overleveringen der Galelarezen ; 
Bijdragen 45, 1895, Nr. 48, 2754.) : Abnehmen des Mondes, verursacht durch die 
Sonne. Die Ngadju Dajak-Mythe mit ihren Emblemen Dolch-Gewebe ist ein Beispiel 
fiir die Ankniipfung einer Sonnenmythe an eine Altere Mondmythe ; keinenfalls aber 
kénnen Lanze und Dolch ,,Totemembleme“ des Mahatala und der mit ihm assoziierten 
sozialen Gruppe (S. 87) genannt werden. 

Der Abschnitt »Die gottliche Schépfungstat (S. 31-36) bringt eine referierende 
Wiedergabe der (im Anhang ausfithrlich wiedergegebenen) Schépfungsmythe, die bereits 
von J. MatrincKropt in Bijdragen (Amsterdam) 1924/25, und von L. MALLINCKRoDT- 
Dyata in Tijdschrift (Batavia) 1928 verdffentlicht wurde, hier aber in der priester- 
lichen Kultsprache (basa Sangiang) vorgelegt wird. Da alles noch in chaotischem Zu- 
stand sich befindet, entsteht aus dem ZusammenstoB der zwei uber dem Urwasser sich 
erhebenden Berge, Edelsteinberg und Goldberg, Sitz der (identisch mit den) beiden 
Gottheiten, ein Teil der Schépfung: Himmelsgewélbe und einzelne Himmelskorper. 
Dann tritt Mahatala auf zusammen mit seiner Schwester-Gemahlin Putiy Selong Langit. 
Er 1a8t Djata, die géttliche Jungfrau, aus dem Urwasser auftauchen. Auf dem aus 
der edelsteingekroénten Kopfbedeckung Mahatala’s entstandenen Lebensbaum treten 
der weibliche Nashornvogel Putiy Selong Tamanang’s (= P. S. Langit’s) und der mann- 
lische Nashornvogel Mahatala’s im Streit einander gegeniber. In einer dramatisch 
aufeinanderfolgenden Reihe von Episoden, den wechselnden Mondphasen nachgebildet, 
wird der Lebensbaum vernichtet, wahrend schlieBlich das im Kampf der beiden Végel 
aus ihm entstandene Urpaar: eine Jungfrau im Goldboot und ein Jingling im Edel- 
steinboot, auf dem Urwasser herumtreibt. Beide Boote treffen zusammen. Der Jing- 
ling begehrt das Madchen zur Frau. Die von der Jungfrau gestellten Bedingungen 
sind ein fester Wohnort und ein Haus. Ersteren schafit M: ahatala auf dem Urwasser ; 
es entsteht eine Insel (Erde), das Urdorf Batu Nindan-Tarong, nicht nur das Ursprungs- 
dorf der Menschen, sondern auch ,,die Totalitat aller anderen Dérfer in der Oberwelt 
und auf der Erde“ (der Mond als das Urland der Menschheit ; vgl. das mexikanische 
Tomoanchan, die Urheimat der mexikanischen Stamme, der Ort, aus dem alles Leben 
stammt ;°H. Breyer, Das altmexikanische Paradies, Anthropos III, 870-874). Das 
Haus wird von Djata aus den von M; ahatala aus der Oberwelt hinabgelassenen Brettern 
erbaut. Das Schicksal der Nachkommenschaft bildet ein neues lunarmythologisches 
Thema der Schépfungsgeschichte : Totung des Elefanten mit der goldenen Haut und 
dem edelsteinernen Ricken durch einen der drei Séhne des Urelternpaares und die 
Trennung der drei Sohne. Wie aus der Vernichtung des Lebensbaumes im Kampf 
der beiden Nashornvégel (Zerstérung des Himmelsternenbaumes im Neumond durch 
die beiden gegensatzlichen Hellmondwesen) Weltall und Menschheit entstand, so geht 
aus der Tétung des Elefanten, des lunaren Urwesens, aller materielle Reichtum hervor 
—— eine Version des magischen Schopfungsmysteriums (s. Potlach-Feste im folgenden). 

Die goldene Kopfbedeckung Mahatala’s, ,,das Emblem der totalen-ambiva- 
lenten Gottheit und damit der totalen Gottheit selbst“ (S. 37) ist der Vollmond als 
Ausdrucks-(Identifikations-) form des vergottlichten Urmondwesens. Der Priester tragt 
sie, wenn er als Reprasentant der ,,totalen ambivalenten Gottheit’ auftritt (S. 37). 
Wir haben die typische Schamanenmiitze vor uns, die den Trager als Reprasentanten 
des lunaren Urmenschen-Stammvaters charakterisiert..Sowohl ihrer 6rtlichen Ver- 
breitung wie auch ihrer zeitlichen Tiefe nach auGBerordentlich beachtenswert (es tragt 
sie der Schamane der Samojeden, der iranische Mithva wie auch der Flamen Dialis 
Roms), verdiente diese Kopfbedeckung eine ethnologische Sonderdarstellung. 

Die im Streit der beiden Nashornvégel und — aus ihm folgend — in der Zer- 
storung des Lebensbaumes liegende mythische Gegensatzideologie durchzieht das reli- 
gidse und dann auch das soziale und ékonomische Leben des Ngadju-Volkes (S. 40 £.)\y 
Der ,,heilige Streit’ wiederholt sich rituell bei Geburt, Initiation, Hochzeit und Toten- 
fest, Jedes religiose Fest hat kosmologische Bedeutung, es ist die Wiederholung des 
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Schépfungsmysteriums der Urzeit. Periodisch geschieht diese Wiederholung alljahrlich 
in den durch Wochen begangenen Herbstfesten. 

Der aus der Kopfbedeckung Mahatala’s entstandene Lebensbaum, aus dessen 
Vernichtung durch den Kampf der beiden Végel der Kosmos hervorging, sollte richtig 
als Weltbaum bezeichnet werden ; ein Aspekt desselben ist der siebendstige Menschheits- 
baum mit Mahatara an der Spitze und dem Stammelternpaar an seinem FuB8e, von 
dem die Kinder fallen (S. 37; Tf. X, Abb. 9). 

Das auf dem Urmeer im Edelsteinboot bezw. Goldboot treibende junge Paar 
entspricht den in zahlreichen indonesischen Urflut- und Sintflutmythen in einem 
Fahrzeug vereinten lunaren Bruder-Schwester-Paar. 

‘Die auf dem Urmeer geschaffene Insel (= Erde) dirfte naherhin mit dem Dunkel- 
mond zu identifizieren sein, das darauf errichtete, aus den von oben herabgeworfenen 
Brettern erbaute Haus mit dem Hellmond. Die Vereinigung des Paares wird im Neu- 
mond gedacht. 

Das gesamte iiber die Darbietung der Schépfungsmythe hinaus vorliegende 
Material will zeigen, wie die ,,totale-ambivalente Gottheit” sich in den einzelnen Lebens 
gebieten des Ngadju-Volkes realisiert. Totalitat und Ambivalenz findet sich in der 
gesamten sozialen und 6konomischen Ordnung des Stammes. Die einzelnen Lebensgebiete 
- werden ,,gdttlich“ oder ,,heilig“ genannt, ,,weil sie Wesen und Sinndeutung empfangen 
von der totalen Gottheit her“ (S. 43). Es sind: a) die ,,Gdttlichen Ordnungen“, u. zw. 
Heiliges Volk, geteilt in dié Gruppe der Freien und der Sklaven, der Hexen (hantuen), 
der Priester (balian und basir); ,,Heiliges Land“, ,,Heiliges Haus“ (Haus als Dar- 
stellung des Lebensbaumes), ,,Heiliges Leben“ mit seinen Unterteilen ,,Sch6pfungsord- 
nung“ (hadat), ,,Heilige Menschen“ (in ihren einzelnen Lebensstadien : Hochzeit und 
Ehe, Geburt, Initiation, Tod) ; 6) ,,Géttliches Gericht“ (Ubertretung und Wiederher- 
stellung der Ordnung) ; c) ,,Gdttliche Gaben“, heilbringende und verderbenbringende ; 
d) ,,Heiliger Dienst“. Mit Ubergehung der kleineren religidsen Handlungen wird das 
dajakische Totenfest (tiwah) dargestellt und anschlieBend wber die ,,Heiligen Toten“, 
ihre Existenzformen, Verehrung, Verhaltnis zu den Hoéchsten Gottheiten gesprochen. 

Zusammenfassend wird ,,Das Wesen der dajakischen Religion“ noch einmal her- _ 
ausgestellt, in den ,,SchluBbemerkungen “die FEUERBACH’sche Idee vom Wesen der 
Religion (,,Theologie ist Anthropologie“, ,,der Gott des Menschen ist nichts anderes 
als das vergétterte Wesen des Menschen“) als fiir das religidse System der Dajak, ihre 
Gottesidee, ,,durchaus zutreffend“ erklart. Diese FEUERBACH’sche Idee hatte in SCHARER’S 
Buch zutreffenderweise an den Anfang gestellt werden sollen, denn nicht die Gottesidee 
der Ngadju Dajak in wissenschaftlich-objektiver Untersuchung ist in den Mittelpunkt 
der Abhandlung geriickt, sondern FrveRBacH’s Religionsphilosophie hat ihre Dar- 
stellung durchgehend bis zur letzten Seite beherrscht. Schade! ScHARER hat uns reli- 
gionsgeschichtlich manches zu bieten, wertvolles Tatsachenmaterial und im einzelnen 
aufschluBreiche Hinweise ; es ist das alles in der spekulativ-philosophischen FEUER- 
BACH 'schen Sicht arg beeintrachtigt, wenn nicht in seiner wesentlichen Struktur ver- 
zerrt worden. 

Die ,,totale-ambivalente Gottheit ist nichts anderes als das in seiner Einheit 
und doch wieder Gegensatzlichkeit auftretende Mondwesen, also ein Gebilde von einer 
gewissen beweglich-schillernden Unbestimmtheit, das sich in unserem Falle auch noch 
Pais personifizierten Funktionen offenbart. (S. 23 f.) Eine dieser fiinf Aufspaltungen, 
Peres (Puru), erscheint als Angoi in der Ot Danum-Menschenschépfungsmythe (S. 25 f.) 
in einer ethnologisch beachtenswerten Rolle. Perez ist identisch mit Latuka auf 
ee ae ae eee mit seinen bésen Krankheits- und Todesgeistern 
pas Sian see bares ae Noreinchane der Religionen und Mythologien >der 
Paes Capea uteiererees Ms . 327, 503; vgl. §§ 502, 505). Angoi, richtig mit 
AO sie ee a sin rea auch Abnherrn one hantuen gleich- 

der in seiner Glegatenealigneent’ a Seni os is ee PRs Ce esas 
Menschen auffraB. Nach A. Ga Mer ney NCS ue ear se geschaffenen ersten 
. ‘ HS ist-Ngaa (Na-= Mensch) identisch mit dem lunaren. 
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Urmenschen der (mit mutterrechtlichen tibeto-chinesischen Jenisseiern vermischten) 
siidsibirischen Tataren, der durch den sieben- oder neunastigen ,Menschheitsbaum“ 
(der Mond in seinen 7 bezw. 9 zunehmenden und abnehmenden Phasen) seiner Nach- 
kommenschaft sowohl Leben als Tod vermittelt (vgl. W. Scumipt, Ursprung der 
Gottesidee III, 353 f., 360, 375). Nicht von der Hand zu weisen ist ein mdglicher 
Zusammenhang Ngaa’s mit dem lunaren Urvater Davamulun der siidostaustralischen 
Yuin, auf den sich die Bezeichnung Ngai der Initianden der Knabenweihe bezieht 
(W. Scumipt, Ursprung der Gottesidee III, 759). Des weiteren ist Ngaa-Angot zu 
identifizieren mit dem Erdgott der Lolo-Mythe (Vrar, Les Lolos ; Etudes Sino-Orien- 
tales, Fasc. A, Chang-Hai 1898, 6), sowie dem ,,Bésen Geist der Khasi-Mythe, der 
in verschiedenen Munda-Versionen als Pferd auftritt (R. RAHMANN, Gottheiten der 
Primitivstamme im nordéstlichen Vorderindien, Anthropos XXXI, 1936, 58, Anm. 125; 
vgl. W. Scumipt, UdG VI, 235 f.) und in einer unter christlicher Einwirkung umge- 
bildeten Halmahera-Version als ,,Teufel’ die von einem Boten des Héchsten Wesens 
geschaffenen Menschengebilde zerstort (Van Baarpa, Lodasche Teksten ; Bijdragen 
56, 1904, 442-446). Die der Ngaa-Mythe zugrundeliegende Idee kann kurz so gekenn- 
zeichnet werden: das Dunkelmondwesen (Erdgott, » teufel), flo8t dem vom Hell- 
mondwesen (Héchsten Wesen) geschaffenen und mit ewigem (immer wieder sich er- 
neuernden) Lebensatem auszustattenden Menschenleib, dem Schépfer zuvorkommend, 
Windatem (verganglichen Atem, Atem des Todes) ein. Es geht um die lunarmytholo- 
gische Unsterblichkeitsthematik (Sterben und Immerwiederaufleben bezw. Sterben und 
Totbleiben). In der Ot Danum-Mythe ist unter Einwirkung der Sonnenmythologie das 
Thema ein etwas anderes geworden : das Sonnenwesen will ,,Steinatem“, d. h. unsterb- 
liches Leben geben, das Mondwesen dagegen verganglich-sterbliches Leben, doch liegt 
die solarmythologische Fassung hier nicht in ihrer urspringlichen Auspragung vor. 

Damit spannt das Ngaa-Mythenthema kulturgeschichtlich einen weiten Bogen : 
Siidasien — Borneo — Siidostaustralien. 

Wertvolles hat uns SCHARER zu sagen tiber das hantuen-(Hexen-) Wesen (S. 57, 
60, 145), das einen interessanten Vergleich mit unserem mittelalterlichen Hexenwesen 
nahelegt. Desgleichen finden unser ganzes Interesse die Mitteilungen iiber die balian 
und basiy, Priesterinnen und Priester (S. 60, 67, 151), welche die »Llotalitat der 
bisexuellen Gottheit, aber auch der ganzen Gemeinschaft und des ganzen Kosmos“ 
darstellen. Der die totale Schépfergottheit reprasentierende Haupt-balian (S. 152) ist 
niemand anderer als der Reprasentant des lunaren Urmenschen-Stammvaters, des 
Urschamanen. Die balian und basir sollten zutrefiend als weibliche und mannliche, 
- das androgyne lunare Urwesen reprasentierende Schamanen bezeichnet werden, womit 
sie in die richtige ethnologisch-religionsgeschichtliche Ebene geriickt waren. In die- 
sem Zusammenhang wird von SCHARER die Sakralprostitution (Paderastie und Homo- 
sexualitat) aus dem Begriff der ,,totalen-ambivalenten Gottheit zu verstehen gesucht. 
Die sakrale Prostitution bedeutet das Einswerden des Individuums und der ganzen 
Gemeinschaft mit der bisexuellen Gottheit und bedeutet die Riickkehr in den Lebens- 
baum. — Von hier aus bekommt die Sakralprostitution ihre eminent religidse Bedeutung.” 

Richtig ist das Bemiihen, die sozialen, 6konomischen, ethisch-religidsen Aspekte 
von der Gottesidee her zu verstehen ; im gegebenen Fall der Ngadju Dajak aber mu8 die 
Gottesidee als in der lunarmythologisch-schamanistischen Ideologie wurzelnd gesehen 
werden. So mag wohl SCHARER’S Werk ,,wie eine standige Bestatigung und Illustrierung 
von WINTHUIS’ Zweigeschlechtertheorie” dem erscheinen, der wie Fret als Rezensent 
des Buches (,,Neue Zeitschrift fir Missionswissenschaft“, ITI. Jahrg., 1947, Smcaouts)e 
die in eine spezifische Form lunarmythologischen Denkens eingefaBte Gottesvorstellung 
von der charakteristischen Hochgottidee alterer Vélker nicht zu scheiden vermag. In 
Fallen wie in dem vorliegenden handelt es sich im Wesen um den zweigeschlechtigen 
lunaren Urmenschen (bzw. das lunare Urmenschenpaar), der Zige des sittlichen Hoch- 
gottes an sich gezogen hat. Wer den Weg dieser Erkenntnis und klaren Scheidung 
einmal gewonnen hat, dem wird sich der WinTHU s’sche Irrweg von selbst verschlieBen: 
Dieser mythologischen Sicht entsprechend werden dann naturgemaB die gesellschaft- 
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lichen, wirtschaftlichen und _ sittlich-religidsen ein anderes Bild bieten und die 
ScHARER’schen Auffassungen missen z.T. wie Zerrbilder erscheinen, die erst bei 
ethnologisch richtiger Sicht brauchbare Aufschlisse vermitteln. Wenn es etwa im 
Abschnitt ,,Heilige Menschen“ heiBt : »Mann und Frau sind nur zwel Aspekte des 
Lebensbaumes“, sie sind ,nicht nur das Produkt der totalen-ambivalenten Gottheit, 
sondern auch der totalen Gemeinschaft“ (S. 88), so miBte das richtig und mit ande- 
ren Worten heiBen: in der lunarmythologischen Ideologie sind Mann und Frau das 
Abbild des einen zweigeschlechtigen Urwesens, des Ursprungs und Reprasentanten 
der Gemeinschaft. ; 

Ein Beitrag zum Menschenopfer als magischem Fruchtbarkeitsritus wird in 
den Hochzeitszeremonien gebracht (S. 94 f.) : im Hochzeitshaus (Haus der Braut, in 
das der junge Mann zieht) wird heute auf sieben Matten ein mit enthilstem Reis voll 
angehaufter Gong gestellt, auf den Reis eine Kokosnu8 gelegt und in sie hinein die 
yom Freund des Brautigams beigestellte Ehrenlanze gesteckt. Die Kokosnu8 ist ein 
Ersatz fiir den entweder auf der Kopfjagd erbeuteten oder einem Opfersklaven abge- 
schlagenen Menschenschadel von ehedem, in den die Spitze der Lanze gesteckt wurde. 
Als Sinn dieser Zeremonie ergibt sich m. E.: der auf der Kopfjagd Getdotete bzw. der 
Opfersklave ist Reprasentant des lunaren Urmenschen, der in seiner Tétung den Neu- 
vermahlten Leben und Fruchtbarkeit verleiht. Die Sitte der Couvade wird von der 
mythischen Einheit von Mann und Frau als Reprasentanten der einen totalen Gottheit 
her zu verstehen gesucht (S.97f.). Man braucht nur fir ,,die eine totale Gottheit” 
,das eine lunare zweigeschlechtige Urwesen“ bzw. das als Einheit gefaBte lunare Ur- 
elternpaar setzen, und. man dirfte zur Deutung der Couvade an der rechten Stelle sein. 

Wenn ScHARER die Beschneidung als wahrscheinlich partielles Selbstopfer 
im Zusammenhang mit der ganzen Erneuerung des Menschen ansieht (S. 99), so sind 
wir damit einer befriedigenden Lésung kaum naher gekommen, dagegen lassen seine 
Angaben tiber die Madcheninitiation (S. 100f.) diese klar in ihrer Beziehung zur 
Astralmythologie heraustreten. Es legen sich da zwei Auffassungen nahe : entweder 
das Madchen ist mythologisch der in den Neumond eingeschlossene Hellmond, oder 
das Madchen ist das Venus-Gestirn, als Abendstern in der Unterwelt eingeschlossen, 
als Morgenstern daraus hervorgehend. 

Die vor, wahrend oder nach der Pubertat allmahlich ausgefiihrte Tatauierung 
weist in ihren Motiven auf den Lebensbaum hin; der Tatauierte wird ,,zur Gottheit 
in ihrer Erscheinung als Lebensbaum“ (S. 104). Die Tatauierung ware demnach die 
mythisch-symbolische Angleichung (Identifizierung) des Tatauierten an den lunaren 
Urmenschen-Stammvater. 

Nach seinem Tod kehrt der Mensch in den Urvater bzw. die Urmutter oder 
auch in den zweigeschlechtigen lunaren Urmenschen zuriick. Der Sarg ist ,,die bildlich 
dargestellte Schépfungsmythe“ (Nashornvogelsarg fiir den weiblichen, Wasserschlangen- 
sarg fir den mannlichen Toten) ; ,,der Tote kehrt zuriick in die mythische Urzeit, in 
die géttliche Polaritat (S. 105 f.). 

Uber das Ernte- und Neujahrsfest der Ngadju Dajak erfahren wir Tatsachen, 
die eine Bestatigung der von A. Gans (Agram) verschiedenenorts dargelegten Bedeu- 
tung der in den mutterrechtlich-agrarischen Kulturen begangenen Herbst- und Winter- 
feste ergeben. In den durch Wochen begangenen Herbst- und Winterfesten kehrt die 
Urzeit, die Zeit des ersten Menschenpaares (Mahatava und Djata) zuriick (S.179). Es ist 
die Zeit der groBen Opferfeste, durch die die Schépfung wiederholt, der ganze Kosmos 
erneuert wird (S. 108). Man vergleiche damit z.B. das ukrainische Rizdwo-Fest mit 
seiner zentralen Figur, dem Urvater Diduh (Anthr. XXIV, 1929, 727 f.), und die rémische 
aurea aslas ae der Riickkehr des Urvaters Satuynus. Das Leben und die Ordnungen 
sind wahrend dieser Zeit nicht ungebunden, sondern entbunden ; ,,man lebt und handelt 
in der totalen-ambivalenten Gottheit und im Lebensbaum“ (S, 109), ahs 
ne Tm’ »gottlichen Gericht” gelten als schwerste Vergehen das Verspotten von 
hee der Gottheit geweiht sind (offenbar Urvater bzw. Urmutter in Tiergestalt), 

mit bestimmten Personen und Inzest.. Von den Folgen solcher Vergehen 
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wird die ganze Gemeinschaft, ja der gesamte Kosmos betroffen : Unwetter und Flut 
mit Versteinerung der Bewohner oder auch Trockenheit und in beiden Fallen Hungers- 
not; es sind die itiber das indonesische Gebiet verbreiteten Typen der ,ointflutsage® 
(vgl. B. A.C. VRoKLace, Die sozialen Verhaltnisse Indonesiens I, Minster i. W. 1936, 
passim). Der Rechtshandel wird als Streit zweier Gruppen, d. i. als Wiederholung 
des Streites der beiden Végel auf dem Lebensbaum aufgefaBt, die Rechtssprechung 
als Wiederherstellung der gebrochenen Ordnung durch Wiederholung und Dramati- 
sierung der Schépfung und Erneuerung des ganzen Kosmos. 

Als Ursprung und Sinn von rituellem Totschlag, Kopfjagd und Menschen- 
opfer wird im Zusammenhalt mit dem rituellen, in der Urzeit an einem Priesterehe- 
paar begangenen ‘Mord (aus deren Leichen die wichtigsten Nutzpflanzen entstanden) 
erschlossen ; jeder rituelle Totschlag bedeutet die Wiederholung der schdpferischen 
Vernichtung des Urpaares. Das ist eine im ganzen richtige Erkenntnis ; sie ware klarer 
und zutreffender so zu formulieren : der auf der Kopfjagd Getétete bzw. der geopferte 
Sklave ist in der lunarmythologischen-schamanistischen Ideologie der Reprasentant des 
Urmenschen, durch dessen blutige Tétung (Zerstiickelung) die Erde neues Leben und 
Fruchtbarkeit gewinnt. Jede rituelle Totung, Menschenopfer wie Kopfjagd, konnte 
demnach ,,magisches Schépfungsmysterium“ genannt werden. Bei der Totenfeier wird 
ein Sklave am Opferpfahl von allen Teilnehmern mit Lanzen, Dolchen, Schwertern, 
Blasrohren usw. umtanzt und gestochen, und wenn er schlieBlich den GnadenstoB 
erhalten hat, umgekehrt in die Grube gelegt und in seine Leiche eine Sawangstaude 
gepflanzt. Mit seinem Blute werden vom Priester (Schamanen) die Teilnehmer bestrichen 
(S.157£.). Hier liegt ein typischer Fall von Urmenschen-Zerstiickelung, das Beispiel 
eines symbolischen, magisch-schamanistischen Weltschopfungs-(Welterneuerungs-) Myste- 
riums vor. Bei den gelegentlich der Totenfeier stattfindenden Zweigruppenkampfen 
tritt die ehemalige, in der mutterrechtlichen Lunarmythologie begriindete soziale Zwei- 
teilung des Stammes noch deutlich hervor (Se176\£.).. 

Hinter der Vorstellung, daB der Tote in der Oberwelt durch ein Bad im 
Lebenswasser-Teich neues Leben gewinnt (S. 160), birgt sich die lunarmythologische 
Unsterblichkeitsidee mit der Vorstellung vom Mond als Jenseits- und Totenland (vgl. 
die Olelbis-Sedit-Mythe der Wintu ; W. Scumipt, UdG II, 88-96). 

Eine iiberzeugende Sinndeutung erfahrt die Sitte der Potlach-Feste (S. 142-144, 40). 
DaB es sich bei der rituellen Vernichtung des Reichtums nicht um den Reichtum als 
solchen handelt, sondern um die durch ihn bewirkte bzw. angezeigte soziale Geltung, 
ist far das nordwestliche Nordamerika schon von W. Koppers in ,,Volker und Kul- 
turen“ (Regensburg), S. 569f., festgestellt worden. Nach SCHARER ist der Reichtum 
ein Zeichen des Heilszustandes und der totalen Gottheit ; er wird nicht nur mit dem 
Lebensbaum verglichen, sondern bildet den Lebensbaum. Die im Schépfungsmythus 
dargestellte Vernichtung des Lebensbaumes durch die beiden gegensatzlichen Nas- 
hornvégel und die aus dieser Vernichtung hervorgegangene Erneuerung der Welt wird 
in den rituellen Reichtumskampfen wiederholt : man erwitbt Reichtum, um ihn wie- 
der dahinzugeben und mit ihm der Gemeinschaft und dem ganzen Kosmos zu dienen. 
Die Potlach-Feste sind ,,ein echt religidser Ritus in der Form eines kosmologischen 
Streites‘ (DE JOosSELIN DE JonG, De goddelijke bedriger, 26 f.). 


Prof. Dr. LEopotp WALK f. 
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Jensen Ad. E. Die drei Strome. Zige aus dem geistigen und religiosen Leben 
der Wemale, einem Primitivvolk in den Molukken. (Ergebnisse der 
Frobenius-Expedition 1937/38 in die Molukken und nach Hollandisch 
Neu-Guinea, herausgegeben von Ad. E. JENSEN und H. NIGGEMEYER. 
Band II.) XII + 320 SS. in 4°. Mit einer Karte, 28 Tafeln und 33 Ab- 
bildungen im Text. Leipzig 1948. Verlag OTTo HARRASSOWITZ (Zweig- 
stelle : Wiesbaden, HumboldtstraBe 29). 


Ein Buch, das tiber Ceram handelt, wo der Geheimbund des Kakihan (Kakean) 
herrscht, darf auf das gréBte Interesse rechnen, denn obwohl schon eine reiche 
Literatur iiber diese Wemalestamme besteht, sind doch bis jetzt gerade die interes- 
santesten Probleme ungelést geblieben. Von den Arbeiten der Frobenius-Expedition 
4937/38 hatte man die Lésung aller dieser Probleme erhoffen mdgen, aber offenbar war 
es schon zu spat, um das Dunkel, das gerade tiber dem Geheimbundwesen und der Ein- 
teilung der Bevélkerung in Patasiwa und Patalima liegt, aufzuhellen. JENSEN hat es 
im besten Falle wahrscheinlich gemacht, daB die genannte Einteilung fremden Ursprungs 
und spater hinzugekommen ist. Im iibrigen hat seine Forschung sehr viel Gutes geleistet 
und eine durchaus klare und iibersichtliche Darstellung der Kultur der West-Wemale 
geboten. Ebenfalls ist es dem Autor gelungen, von einem zentralen Gesichtspunkte 
aus die wichtigsten oder tragenden Teile dieser Kultur festzustellen. 

Diese zentrale Idee ist die folgende : 

Ein Madchen, dessen Tod in der Urzeit gewaltsam herbeigefiihrt wurde, erscheint 
wieder in drei Gestalten, die das Lebensgesetz der Wemale begrinden. Alle drei 
Gestalten ,,haben engste Bindungen zur Erscheinung des Mondes, aber nur Rabie gilt 
als der Mond selbst. Gemeinsam ist ihrem Wesen die Beziehung zur Fruchtbarkeit 
und zur Pflanze, aber nur von Hainuwele wird ausdricklich berichtet, da8 aus ihrem 
Leichnam die Nutzpflanzen entstehen. Satene teilt zwar das Schicksal des frihen Todes 
mit den beiden anderen géttlichen Madchen, in ihrer Gestalt als Totengdttin und in 
den Geschehnissen um sie findet jedoch das ,Stirb und Werde’, das den eigentlichen 
Mittelpunkt dieses Weltbildes ausmacht, seinen erhabenen Ausdruck“ (S. 271) ?. 

Ganz eindeutig hat der Autor aus verschiedenen Mythen bewiesen, da8 immer 
wiederholt werden soll, was einmal in der Urzeit geschehen ist. Ich méchte jedoch 
davor warnen, diese Auffassung zu sehr zu verallgemeinern. Es geht jedenfalls zu weit, 
wenn man suggeriert, daB diese Idee bei allen Primitiven zu finden sei. Ich selbst habe 
z. B. bei den Stammen in Zentral-Timor und Flores gar nichts, was in dieser Richtung 
gedeutet werden kénnte, vorgefunden. Wohl aber habe ich gefunden, da8 dort vielfach 
Sonne und Mond als ein Paar angerufen wird, oder auch als Jna (Mutter = Mond) und 
Ama (Vater = Sonne). 

Zum Schlu8 noch einige Einzelbemerkungen. 

Es trifft nicht zu, daB im Archipel Fléhe, Wanzen und Lause fehlen S.e4ias 
Es gibt tatsachlich eine Unmenge von diesem Ungeziefer. — Ich vermute, da8 in dem 
Ausdruck Ma-ina-uma das Wort uma alter ist als wma (S. 60). — Der Autor wird 
durchaus recht haben, daB es auf Ceram eine ausgiebige Mondmythologie gibt. Es 
ist bedauerlich, daB P. W. Scumrpt sich seinerzeit (1910) zuviel auf RIEDEL stiitzte 
(einen Autor, der schon langst in Holland wegen seiner vielen falschen und ungenauen 
Angaben kein Vertrauen mehr genieSt), und deshalb die Sonnenmythologie zu stark 
betont hatte (S. 237). — DaB man wegen des Verbotes der Regierung einen erbeuteten 
Kopf jetzt durch einen chinesischen Teller ersetzt hat, scheint mir ganz einfach da- 
durch erklarlich, da8 auch diesem Teller in fast ganz Indonesien eine besondere -Kraft, 


wie ein Kopf sie hat, zugeschrieben wird (S. 246). 


eva Ende seines Buches bringt der Autor, vor allem aus den Mythen, schlagende 
Beweise fiir Parallelen aus Afrika, Europa, Asien, Sidamerika und Melanesien. Man 


 Vgl. dazu auch vom gleichen Verfasser: Hainuwele Frankfurt a. M 
.M. 1939) ; 
siehe die Rezension Anthropos XXXV-XXXVI (1940/41), S eghnee: i) 
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kann JENSEN nur beistimmen, wenn er schreibt: ,,... daB die Psychologie jene Paralle- 
 jitat nicht zu erklaren vermag und daB als einzige sinnvolle Erklarung die Annahme 
der kulturgeschichtlichen Berihrung zwischen den verglichenen Kulturen verbleibt“ 
(S. 295). Ich méchte jedoch darauf hinweisen, da8 man bei Anwendung des Form- 
kriteriums nicht nur feststellen muB, daB die gleichen héheren Wesen mit den gleichen 
Funktionen, allgemein genommen, angetroffen werden, sondern da man auf die ‘Uber- 
einstimmung von ganz zufalligen Eigenschaften achten soll, die entweder mit diesen 
hdéheren Wesen selbst oder aber mit ihren Funktionen verbunden sind. Nur so wird 
das Formkriterium richtig angewendet, somit auch eindeutig historische Beziehungen 
erwiesen. Es scheint, da8 JENSEN dieses nicht immer beachtet hat. 

Was den Ursprung dieser Methode angeht, so ist héchstens die kulturhistorische 
Richtung und die Kulturkreis-Idee von FroBentus herzuleiten ; die kulturhistorische 
Methode und die Kulturkreislehre jedoch stammen von GRAEBNER,’ in mancher 
Hinsicht sind sie von P. W. ScHmiptT verbessert. 

Zum Schlusse sind noch zu erwahnen die schénen Zeichnungen von A. Haun, 
die zur vornehmen Ausstattung des Buches nicht wenig beitragen. 


B. VROKLAGE. 


Vicedom F. Georg und Tischner Herbert. Die Mbowamb. Die Kultur der 
Hagenberg-Stamme im éstlichen Zentral-Neuguinea. (Monographien zur 
Volkerkunde, herausgegeben vom Hamburgischen Museum fur Volker- 
kunde, Nr. I.) I. Band: XV + 264 SS. in 4°. Mit 23 Bildtafeln und 
99 Text-Abb. II. Band: XII + 484 SS. in 4°. Mit 17 Bildtafeln und 
6 Text-Abb. III. Band: XX + 196 SS. in 4°. Hamburg 1943-1948. 
Verlag : CRAN, DE GRUYTER & Co. 


Schon 1939 auf der kleinen ,,Friderun“, die Missionar VicEDoM und mich von 
Neuguinea nach Hongkong brachte (von wo wir dann wieder gemeinsam nach Europa 
heimfuhren ; aus jenen Tagen wochenlanger Fahrten datiert meine Bekanntschaft und 
Freundschaft mit Missionar Vicepom und seiner Familie), erzahlte er mir von seinen 
umfangreichen Aufzeichnungen aus Zentral-Neuguinea, die allerdings damals noch 
nicht bearbeitet und ,,in Form“ gebracht worden waren, wahrend ich ihm schon bereits 
das druckfertige Manuskript iiber ,,Die Gende“ (als Buch erschienen ; Wien-Méd- 
ling 1942) zeigen konnte. Aus dieser persOnlichen Riickerinnerung in jene letzten 
sorgenleichten Vorkriegstage wird man es verstehen und nachfiihlen kénnen, wie sehr 
ich mich heute freue, daB Freund VIcEDoM in Hamburg bei Prof. TeERMER und. 
Dr. TiscHNER so groBes Verstandnis und dann in Dr. TiscHNER selbst einen so be- 
wahrten, wissenschaftlich geschulten Mitarbeiter fiir sein Neuguinea-Material fand und 
daB nun endlich nach langen, bangen Kriegsjahren alle drei Bande der Mbowamb- 
Monographie vorliegen. 

Diese Monographie leitet eine neue Publikationsserie des Hamburgischen Museums 
fir Vélkerkunde ein — eine Ehre fir die Monographie eines Missionarforschers, aber 
ebenso auch fir das Museum und seine neue Serie —, die, das sei gleich gesagt, in 
Druck, Ausstattung und Bildbeigaben der schénen Gré8e Hamburger Tradition im 
Publizieren grundlegender ethnologischer Werke folgt. 

Aus einer idealen Zusammenarbeit zwischen dem Feldforscher (Vic—Epom) und 
dem wissenschaftlich gebildeten Ethnologen (TiscHNER) entstand diese dreibandige 
Monographie, die im Wesentlichen eine Ethnographie ist und sein will, aber bei sich 
bietender Gelegenheit auch zur vergleichenden Ethnologie tber Einzelprobleme ab- 
schwenkt, was sich dann aber doch gliicklicherweise wieder mehr im Rahmen einer 
Anregung und Illustration halt, als im Lésen-wollen weitschichtiger allgemein-vélker- 
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kundlicher Probleme. Jedenfalls fasse ich es so auf. Die eigentliche Starke der Mono- 
graphie liegt zweifellos in der gesichteten, geordneten und bearbeiteten Unterbreitung 
des primaren ethnographischen Materials, das den Berufsethnclogen a zur Verfigung 
gestellt wird. Fast méchté man darum den einen oder anderen personlichen \Exkurs 
lieber nicht sehen, weil die Gefahr besteht, ein unkritischer Leser kénnte darin mehr 
als eine Anregung sehen. Um gleich noch einen geringfiigigen Schénheitsfehler zu 
nennen: an einigen Stellen war es mir nicht sofort klar, wer gerade in der Ich-Form 
sprach, Vicepom oder TISCHNER.: Mit dem Charakter eines rein ethnographischen 
Werkes hatte es sich aber wohl vereinigen lassen, wenn die erste und im gro8en ganzen 
mit Recht wohl respektierte Niederschrift des Feldforschers auch andere Publikationen 
aus den gleichen oder benachbarten Gebieten noch mehr, als es geschehen ist, in sich 
mit der kritischen Stellungnahme des ortskundigen Kenners aufgenommen hatte. In 
sparsamer und mehr peripherischer Weise ist das ja wohl geschehen, doch hat man 
als Leser dabei nicht den Eindruck von einem organischen Einbau, sondern mehr von 
einem zufalligen Anbau, der dann gerade so gut auch fehlen konnte. Entschuldigt 
ist selbstverstandlich dieser Mangel durch die Art und die Zeit des Entstehens dieses 
Manuskriptes, da weder damals in Neuguinea noch auch spater in Deutschland wegen 
des Krieges die immerhin schon vorhandenen Publikationen des Auslandes leicht 
erreichbar waren. Diese und noch ein paar andere kleinere Schénheitsfehler konnen 
freilich der geradezu tiberwAltigenden Leistung, die in den fast 1000 Quart-Druck- 
seiten liegt, keinen ernsthaften Abbruch tun. Es liegt mir fern, an groSen Dingen 
kleinlich beckmessern zu wollen. 

Die Mbowamb sind eine Gruppe von papuanischen Stammen dstlich vom Hagen- 
berg (Zentral-Neuguinea), die mit gemeinsamer Kultur und Sprache (metlpa-Sprache, 
die allerdings als solche eine viel weitere Ausbreitung hat) sich untereinander als ver- 
wandt und zusammengehorig fiihlen. Diese Gruppe zahlt etwa 15000 K6pfe: fir 
Zentral-Neuguinea eine relativ kleine Gruppe. Das meiste konkrete Material in dieser 
Monographie stammt allerdings nicht von der Gesamtgruppe, sondern von den beiden 
Sstammen Jamka und Ndika. Leider wird nicht immer ganz genau die Provenienz 
der einzelnen ethnographischen Tatsachen angegeben, zumal auch fallweise auf andere 
Hagenberg-Stamme tibergegriffen wird, die nicht zu den Mbowamb gehéren. Das ist 
in einem Quellenwerk ein wirklicher Nachteil, weil dadurch jedenfalls die Méglich- 
keit fir Verschiebungen und irrige Interpretation offen gelassen wird. Oberstes Gesetz 
fiir jede Feldforschung ist, den Geltungsbereich jeder Angabe ganz genau abzustecken, 
Ich wurde darum im Untertitel des Buches auch lieber ,,Die Kultur einiger Hagen- - 
berg-Stamme“ oder noch besser ,,zweier Hagenberg-Stamme“ setzen, doch mag das 
eine stilistische Formsache sein. 

Uber den wesentlichen Inhalt eines so’ umfangreichen und dazu gehaltvollen 
ethnographischen Werkes ein Resumé zu geben, das dem Umfang nach sich noch 
in den Grenzen tblicher Buchbesprechungen halt, ist wohl fiir jeden Referenten ein 
Ding der Unméglichkeit. Ich mu8 mich darum auf Hinweise beschranken, wobei ich 
vielleicht dies und jenes besonders unterstreichen kann, 

Der I. Band, der aus technischen Griinden erst kiirzlich als letzter erschien, 
behandelt vor allem die sog. materielle Kultur, der dann noch einige Kapitel tber 
Kunst, Musik, Tanz und Spiele folgen. Die materielle Kultur, deren Darstellung die 
kundige Hand des Hamburger Museumsbeamten verrat, umfaBt die iiblichen Teil- 
gebiete : Kleidung, Schmuck, Wertsachen, Haus und Siedlung, Nahrungsmittel (Feld- 
bau und Haustier), Feuer, Waffen, Gerate, Handel und Verkehr, Besonders hat mich 
aber in diesem Bande der einleitende Allgemeine Teil“ angesprochen, der ein allge- 
meines Bild von dem Leben und der Kultur der Hagenberg-Stamme zu entwerfen 
ya ge Pe oeie wird gerade diese Paragraphen begriBen, da nicht nur diese 
Ries sae Oe 8 oe so gut wie unbekannt waren, sondern in vielem auch ganz 
Sate a et ris gatas Neuguinea-Stammen wissen, Soll ich etwa auf die 
ae ee a » aut die verse iedenen GruSformen (AftergruB, TranengruB) oder 

; ystem besonders hinweisen ? Uberhaupt wird das eine Kapitel ,,Physio- 
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logisches und Psychologisches“ jeden Leser fesseln, und das Kapitel ,,Das tagliche 
Leben der Mbowamb“ wird alle lebhaft interessieren, die Neuguinea nur aus Bichern 
kennen. Der Linguist ist dankbar fir die Ausfiihrungen tiber die Sprache dieser 
Stamme und fir das metlpa-Worterverzeichnis. 

Die Mbowamb-Stamme setzen sich aus (wenigstens) drei verschiedenen Bevél- 
kerungselementen zusammen: aus der mehr kleinwiichsigen »Urbevélkerung“ und aus 
zwei eingedrungenen, mehr gro8wiichsigen Herrenvolkschichten, die eine dunkler, die 
andere heller pigmentiert. Heute bilden diese drei Volksteile zwar noch ganz auf- 
fallige speziale Staffelungen zueinander, aber alle drei sind doch zu einer auch bewuBten 
und gewollten ethnischen Einheit verbunden. Daran mu8 man denken, wenn man 
die soziologischen Spannungen und Uberschneidungen mit ihren recht merkwirdigen 
Erscheinungsformen im zweiten Bande des Werkes liest. 

Der II. Band behandelt namlich Soziologie, Religion und Weltbild der Mbowamb. 
Schon daB diesen drei Themen fast 500 Druckseiten gewidmet sind, 1a8t uns auf einen 
vielgestaltigen und mit Tatsachen gesattigten Inhalt schlieBen. Diese erste Vermutung 
-bewabrheitet und verdichtet sich bei der Lektiire mehr und mehr zu einer fast ver- 
wirrenden Fiille der Phanomene und Probleme. Der II. Band ist — nicht nur in der 
Zahlenordnung — das Herz und Kernstiick des ganzen Werkes. 

Die in Streusiedlungen lebenden Mbowamb fihlen ihre tiefste Verbundenheit 
miteinander nur in der Sippe (Nachkommen des gleichen Stammvaters) ; der Stamm 
gibt nur den politischen Zusammenschlu8 und ist darum grundsatzlich nicht inva- 
riabel. Aus diesem iiberstarken SippenbewuBtsein erklart sich auch der ,,soziale Friede“ 
trotz der groBen sozialen Unterschiede im Stamme, denn die Sippenzugehdrigkeit 
ist das Entscheidende. Echter Abstammungstotemismus ist fir einige Clans. belegt, 
wobei z. B. Zirpe, wilde Betelpalme, Rohrgemtse usw. das Totem sind (also Tier- und 
Pflanzentotems !). Altersklassen haben keine nennenswerte Bedeutung, und eigent- 
liches Hauptlingstum ist unbekannt. Das Sippenhaupt ist Fuhrer der Sippe ; person- 
liche Tiichtigkeit und Reichtum kénnen dem Sippenhaupt wohl fallweise zu der Stellung 
eines ,,Stammeshauptlings“ verhelfen, doch absolute Befehlsgewalt hat er grundsatzlich 
nicht. Blutstrager in Sippe und Volk ist nur der Mann. Der Mann ,,gebiert das Kind. 
Das gleiche Verbum »gebaren“ wird fur Mann und Frau gebraucht. Selbstverstandlich 
sind der geschlechtliche Kausalnexus und die physiologische Aufgabe der Frau genau 
bekannt, aber der Mann allein ,,gebiert™ sozusagen das Kind in soziologischer Hinsicht, 
und das ist fiir die Mbowamb das Entscheidende. Offenbar sind diese betont vater- 
rechtlichen Tendenzen mit der jungeren Herrenschichte ins Volk gekommen, denn 
die mutterrechtlichen Auffassungen der Urbevélkerung“ scheinen im Gemeinschafts- 
leben immer wieder durch. Die rigorose Stammes-(Sippen-)Exogamie kennt keine 
Ausnahmen. 

Merkwiirdigerweise hat die naturgegebene Kleinfamilie (Eltern und Kinder) uber- 
haupt keine Bedeutung. Man hat fir die ,,Familie“ nicht einmal ein eigenes Wort. 
Es wird unter den Primitivvélkern der Erde nicht sehr viele Beispiele gleicher (theo- 
tischer und praktischer) Mi®achtung der Kleinfamilie geben. Fiir die Mbowamb ist 
nicht der Grad der Verwandtschaft, sondern der Grad der sippenmaBigen (groBfami- 
liaren) Zusammengehérigkeit das Wichtigste. In die Sippe kénnen auch Blutsfremde 
aufgenommen werden. Die verheiratete Frau steht nicht nur ihrem Manne, sondern 
auch den Briidern ihres Mannes fur den geschlechtlichen Verkehr zur V erfiigung, ohne 
mit ihnen verheiratet zu sein. ,,Die Mbowamb fassen die Ehe kollektiv“ (S. 75). 

Die sog. ,,Respekt-Beziehungen” (tabu-Verhaltnis der Eheverwandten) werden 
ausfuhrlich behandelt. Ob dadurch bei der ,,kollektiven Ehe“ eine ,,Art von Gruppen- 


ehe bestatigt wird, méchte ich doch nicht so ohne weiteres unterschreiben und finde 


das iibelbelastete Wort ,Gruppenehe“ hier nicht so recht am Platze. Die sog. ,,Neck- 
Beziehungen“ (Joking Relationship) scheinen nicht vorhanden oder nicht beachtet zu sein. 

Eines der wichtigsten aber auch merkwiirdigsten Dinge im Gemeinschaftsleben 
der Mbowamb ist das sog. moka, eine wirtschaftlich-soziologisch-religiése Erscheinung, 
die offenbar heute zu den tragenden Saulen der Gemeinschaft und wohl auch zu den 
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Hauptschlisseln fiir das Verstindnis ihres kulturellen Lebens gehort. Kurz eae 
ist das moka ein primitives Kredit- oder Bankwesen. Es handelt sich dabei um die 
Verleihung einer bestimmten Anzahl von Perlmuscheln mit anderen Wertstucken und 
Schweinen. “ Die Verleihung mu8 in einem 6ffentlichen Zeremoniell geschehen. ,Gegen 
diese Wertstiicke hat der Empfanger eine Anzahl Schweine als Burgschaft zu stellen, 
die er bei der Riickbezahlung des moka wieder zurickbekommt. Diese Verleihungen 
von Wertsachen kénnen immer wieder an andere Manner weitergegeben werden, bewegen 
sich aber immer innerhalb eines bestimmten Freundeskreises. Sie gehen nach einer 
bestimmten Zeit an den Glaubiger zuriick, worauf sie dieser einem anderen Kreis nutz- 
bar macht. Fiir jedes verliehene moka tragt der Mann ein Bambusstabchen auf der 
Brust... Es steht ganz im Belieben des Empfangers, ob er sich mit den Muscheln 
eine Frau kaufen will, oder ob er damit andere Schulden bezahlt. Die Hauptsache 
ist, wenn er das moka mit der gleichen Zahl der Wertstiicke nach einer bestimmten 
Zeit wieder anstandslos zuriickgibt. Ein Zins wird dabei nicht genommen” (S. 401). 
Die Manner, die sich gegenseitig moka geben, bilden eine moka-Gemeinschaft mit 
besonderen Vorrechten im 6ffentlichen Leben. Ahnliche (verwandte ?) wirtschaftlich- 
soziologische Einrichtungen und Erscheinungen haben wir in der Sudsee noch im kula 
(Trobriand-Inseln) und swque (Neue Hebriden). Bei jeder moka-Verleihung werden 
Opfer an die Ahnen dargebracht. Die moka-Gemeinschaft ist gleichzeitig auch eine 
Opfergemeinschaft, aber auch eine Zaubergemeinschaft. Die religidse Auspragung 
bekommt das moka besonders im groBen moka-Fest, das alle drei bis funf Jahre von 
den Sippen gefeiert wird. - 

Der III. Band bringt das Erzahlgut der Mbowamb, vorab wieder besonders 
der beiden Stamme Ndika und Jamka. Die Zweiteilung des vorgelegten Materials 
in ,,Mythen“ und ,,Erzahlungen“ (Sagen, Geschichten, Dichtungen) ist begriBenswert. 
Eine Monographie ohne das originale Erzahlgut wurde einen ganz wichtigen und wesent- 
lichen Teil entbehren, wie mir mein verehrter Lehrer, Herr Prof. K. TH. PREuss in 
Berlin einmal, bewuBt etwas tiberbetont, sagte: ,, Wenn ich von einer Expedition keine 
Mythen mitbringe, war die Expedition erfolglos.““ Da8 trotzdem manche Feldforscher 
dem Erzahlgut eines Volkes kaum Beachtung schenken, liegt gewi8 nicht in einer 
grundsatzlichen Ablehnung begriindet, sondern wohl mehr in der sprachlichen Ver- 
standigungsschwierigkeit, die man in Europa dann nicht gerne zugibt. Kaum wird 
einer besser als der Missionar die Mythen und Erzahlungen eines Volkes aufnehmen 
konnen, denn er spricht die einheimische Sprache, und er hat Zeit, auf den rechten 
Erzahler zu warten. : 

Hier ist das Erzahlgut in deutscher Sprache wiedergegeben, doch folgt am Schlu8 
auch ein langerer Urtext mit Interlineariibersetzung: eine Késtlichkeit fiir den Lin- 
guisten. Die technische Anordnung gab den Verfassern die Méglichkeit, in die 
Mythen usw. hinein in besonders hervorgehobenem Kleindruck ethnographische Erkla- 
rungen, Erganzungen und Korrekturen einzufiigen, wodurch noch manches neue Licht 
und wertvolle Einzelheit zur Ethnographie beigebracht werden, Diese Art der Wieder- 
gabe ist empfehlenswert. Andererseits wird das hier vorgelegte Erzahlgut schon fir 
die Ethnographie in den beiden ersten Banden ausgewertet. Wenn das fir ethno- 
graphische Einzelheiten geschieht, fiir die man auGerhalb der Erzahlung keinen Beleg 
hat, bin ich dieser Methode gegeniiber etwas skeptisch. Man wei8 doch, wie weit und 
wie leicht Mythenmotive wandern und wie sorglos die Eingebornen selbst Fremdgut 
in die eigenen Erzahlungen einbauen kénnen. Darum wiirde ich Mythen allein noch 
nicht ohne weiteres als geniigende Belege fir ethnographische Tatsachen, etwa fiir 
die materielle Kultur, fiir friihere soziologische Ghederungen, fiir historische Kampfe 
und Wanderungen usw. gelten lassen, es sei denn, daB der mythologische Beleg von 
einer anderen Seite aus gestiitzt wird. Jedenfalls mite ein mythologischer Beleg 
dieser Art immer deutlich ‘als solcher gekennzeichnet werden, wie es die Verfasser hier 
auch mit Recht tun. 

Das groBe Quellenwerk iiber die Mbowamb im éstlichen Zentral-Neuguinea wird 
einen Ehrenplatz in der ethnologischen Bibliothek einnehmen. Fir vergleichende Studien - 
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wird man es immer wieder zu Rate ziehen und zu Einzelfragen dies und jenes nach- 
schlagen. Die Namen- und Sachverzeichnisse am Ende eines jeden Bandes erleich- 
tern das Nachschlagen und Auswerten und erhdéhen dadurch noch den praktischen 
Wert des Quellenwerkes. 

AbschlieBend seien noch anerkennend die klaren Strichzeichnungen und die vielen 
guten Bildtafeln genannt, die, weil es sich um unbekannte Originalbilder handelt, 


ebenfalls dokumentarischen Quellenwert haben. 
GEORG HOLTKER. 


Bryson Lyman, Finkelstein Louis, Maclver R. M. Conflicts of Power in Modern 
Culture. Seventh Symposium of The Conference on Science, Philosophy, 
and Religion. XX + 703 pp. in 8°. New York and London 1947. 
HARPER & BROTHERS. Price: § 6.50. 


Das Buch enthalt 62, Aufsatze von verschiedenen Autoren. Es sind fihrende 
Fachleute, die sich hier zu Worte melden. Unter der Riicksicht des jeweils eigenen 
Wissenschaftsgebietes wird das gegenwartig sehr beunruhigende Problem der Macht-. 
konflikte aufgerollt. Seine Klarung wird angebahnt und die Losung, — soweit man 
diesen Versuchen tiberhaupt die Richtung auf eine Loésung zuerkennen darf, — vor- 
bereitet. Sie bildeten zugleich die Grundlage fiir die Diskussionen bei der 7. Tagung 
der ,,Conference on Science, Philosophy, and Religion in their relation to the demo- 
cratic way of life“, die in der Universitat von Chicago vom 9. bis zum 11. Septem- 
ber 1947 gehalten wurde. 

Das Buch versucht nun Antwort zu geben auf die Frage, in welcher Weise die 
Werte und Errungenschaften unserer Zivilisation und Kultur gerettet und bewahrt 
werden kénnen und zugleich der ungezdhmte Wille zur Macht, — jenes augenfallige 
Stigma unseres Lebensstils, — der lenkenden Vernunft dienstbar gemacht und von 
ihr geziigelt und beherrscht werden konne. Und ferner, ob es méglich sei, auf den 
Menschen schon in seiner frithesten Kindheit so einzuwirken, daB er sein Genugen 
und seine Befriedigung nicht so sehr in der Anerkennung des Geleisteten als in der 
Leistung selbst suche und finde. 

Je nach dem vorherrschenden Interessengebiet des Autors beschaftigen sich die 
Antworten — und das bringt eine gewisse erhellende Ubersichtlichkeit in die Fille 
des Dargebotenen — mit den Fragen der Erziehung im Hinblick auf die vorwaltenden 
Tendenzen zum MiGBbrauch der Gewalt, mit dem Wesen des westlichen Kulturphano- 
mens, mit der Bedeutung der Religion fur die Ziigelung des ungeordneten Machtstrebens, 
mit der Integration der menschlichen Errungenschaften, mit den Ideen, Idealen und 
Idolen als Quellen der Macht, mit der politischen Gewalt und schlieBlich mit dem Bezug 
von Kultur und Macht in der heutigen Zeit. ’ 

Aus der Mehrzahl der Abhandlungen spricht die unerschiitterliche GewiBheit einer 
groBen Gefahr, in der die Menschheit schwebt, aber auch die Uberzeugung, da es 
einen Ausweg aus der Gefahrlichkeit der heutigen Situation gibt. Mit Recht werden 
die Geisteswissenschaften, Religion und Philosophie, aber auch die Naturwissenschaften, 
als berufen erachtet, Wege zu weisen, die aus der Bedrohung hinausfihren kénnen. 

Es liegt nun in der Logik der Fragestellung, daB sowohl der Begriff der 
Kultur und Zivilisation als auch der Beriff der Macht und Gewalt eingehenden 
und zugleich sehr geistvollen Analysen unterzogen wird. Hierbei wird das Zweideutige 
unseres Lebensstils, die Fragwirdigkeit dessen, was wir Kultur nennen oder nennen 
méchten, schonungslos aufgedeckt. 

Neben Analysen des Kulturbegriffes stehen solche der wissenschaftlichen 
Methodik, die als Charakteristikum unserer Zeit gebucht wird. Man denkt hier viel- 
fach an die exakten Wissenschaften, deren eigenes Verfahren auch fur die Geistes- 
wissenschaften ma8gebend werden soll, ein Postulat, das der Korrektur bediurftig 
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scheint und bereits, — das ist das Wertvolle an der Publikation, — die Korrektur in 
der Form von Bedenken, wie sie von den Teilnehmern der Tagung erhoben worden sind, 
erfahrt. So wird der Autor wiederum zur Stellungnahme gezwungen, zur Berichtigang 
oder doch zu einer Neuformulierung, die dann ihrerseits wieder dem Text beigefuigt wird. 

-Die Deutungen des Kulturbegriffes fuhren notwendig dazu, auch die Grund- 
lagen unserer zivilisatorischen Errungenschaften aufzuhellen. Diese sind psychologischer, 
soziologischer und nicht zum letzten naturwissenschaftlicher Art. Und in jeder dieser 
Schichten gewinnt das Problem der Gewalt einen eigenen Aspekt. Auf solchem von 
der Tendenz zur Gewalt durchdrungenem Untergrund und Hintergrund wird dann 
unser Kulturgefiige in seiner ganzen Anfechtbarkeit spurbar. : 

An die Analysen des Kultur- und Zivilisationsbegriffes reihen sich solche der 
Macht und der Gewalt wie auch des tief im Menschen verankerten Begehrens nach 
Machtbesitz. Die Formen der Macht als Vitalitat, als bloBes Mittel zum Zweck, als 
Selbstzweck erfahren geistvolle Erlauterungen. Die Macht der Politik, der Wirtschaft, 
der Technik, — vor allem diese letztere — wird (wohl unter dem Eindruck der Atom- 
energie, die unvermutet menschlichem Zugriff verfigbar wurde), unter vielseitigem 
Gesichtspunkt gewiirdigt. Unter dem Gesichtspunkt der Politik und des Rechts wird 
sie wiederholt sehr-ernsten Erwagungen unterzogen. Man wei8 um die Entwicklung 
der Technik, den Gang ihrer Gesetzlichkeit, das Unaufhaltbare ihrer fortschreitenden 
Errungenschaften. Man ist sich durchaus- bewuBt, da8 auch der Mensch dieser Gesetz- 
lichkeit unterworfen ist, sich ihr nicht entziehen kann und zugleich in der ethischen 
Sphare ihr nicht Schritt zu halten vermag. Der Mensch gewinnt kein Verhaltnis zu 
dieser von der Technik und von ihren Aussichten stets neu geformten und immer 
wechselnden Zeitlage. Daher rihrt auch der erschreckende Mangel an Verantwortungs- 
gefiihl. Er ist die Folge einer unzulanglichen Anpassung an die Forderungen der Zeit. 

Trager des Machtgedankens ist letztlich der Mensch. Wenn es der verant- 
wortungsbewu8te Mensch ist, der zur Verwaltung der Macht berufen wird, so mag 
sich die Gefahr bannen lassen. Der verantwortungsbewuBte Mensch, das ist der Mensch, 
der zur Personlichkeit gereift ist, der die Tendenzen zur Gewalt um der Gewalt willen 
-— zu bandigen wei8. Lange hat man geglaubt, die hdchste Individualisierung sei 
ein Fortschritt, ein Vorzug und ein Wert. WuBte man nicht, — oder versagte man 
sich bewu8t der Erkenntnis, da8 die intensive Individualisierung stéts um den Preis 
einer wachsenden Verantwortungslosigkeit und so auf Kosten der Persénlichkeit selbst 
erkauft worden ist ? 

Es darf nun nicht verwundern, wenn auch die Ethik und die Psychologie 
uber den Menschen befragt werden: die Psychologie, damit sie die primaren Quellen 
des Machtstrebens bloSlege, die Ethik, damit in giltiger Weise die zulassigen und 
empfehlenswerten Verhaltensweisen als Richtschnur entworfen werden kénnen. DaB 
hierbei auch das Erziehungsproblem einen groSen Raum zugewiesen erhalt, liegt auf 
der Hand. Gilt es doch, das Interesse des Menschen von der Anerkennung der Leistung 
auf die Leistung selbst hinzulenken und so die urspriinglich in der menschlichen Natur 
verwurzelten Tendenzen auf ein neues der Gemeinschaft entsprechendes Ziel hinzu- 
ordnen. Das Vertrauen auf die Wirkung des Erziehungsprozesses ist mitunter sehr 
selbstbewuB8t. Es’ will scheinen, da® dieses Vertrauen auf Voraussetzungen basiert, 
die nicht vorbehaltlose Zustimmung erwarten diirfen. , 

Uberdies werden vielartige Wissenschaftsbereiche wie Anthropologie, Sozio- 
logie, Literatur etc. auf ihre Méglichkeiten untersucht, zu gegenseitigem Verstehen 
der Menschen untereinander zu verhelfen und zum Verstandnis der verschiedenen und 
fremdartigen Kulturphanomene beizutragen, um so trennenden Abstand zwischen 
Mensch und Mensch zu iiberbriicken. Eine solche Méglichkeit wird nicht jeder Wissen- 
schaft zugestanden. Wohl vermag die eine oder andere eine Vermittlerrolle zu spielen ; 
sie vermag AufschluB zu geben, wie der andere Mensch denkt und fihlt. Vielleicht 
kann sie sogar begreifen lassen, wie der andere in einer konkreten Situation handeln 
wirde, aber sie ist nicht in der Lage den Menschen zu lehren, sich so.zu verhalten, 
so zu fuhlen, wie der andere zu fiihlen vielleicht von Natur aus geneigt sein kénnte. 


Bibliographie. 465 


Oat 


Sodann wird in vielen Beitragen der Religion eine mafgebliche Bedeutung in 
der Ziigelung der Machttendenzen zugeschrieben. Jedoch sind es nicht immer die 
bestehenden Daseinsformen des Religidsen, deren Wirksamkeit im Angesichte der heu- 
tigen Problematik als zustandig oder gar als erfolgreich gilt. Eben weil sich manche 
Religionsform in einer anfechtbaren Weise der Macht bedient zu haben scheint und 
auch heute noch der weltlichen Macht nicht immer entsagen zu koénnen meint. 

Bisweilen denkt man auch an Religionsgemeinschaften, die sich in zunehmendem 
MaBe vom Element des Institutionellen freizumachen hatten ; bisweilen nur an Moral- 
systeme, die ein verniinftiges Selbstinteresse in den Mittelpunkt riicken miuBten. 

Zu wissen, da8 dem Menschen die Méglichkeit und nun auch die Macht gegeben 
ist, sich selbst und vielleicht sogar die ganze Menscbheit zu vernichten, — eine unvor- 
stellbare, erschreckende GewiBheit, — zwingt zu der Erkenntnis, da auch dieser 
Méglichkeit ein Sinn zukommen muB8, der nur vom Religidsen her seine letzte 
Deutung finden kann. 

Die Konflikte in der internationalen Politik iiberschatten alle anderen. Sie zu 
lésen, werden Vorschlage unterbreitet, mit zuweilen sehr eingehendem und interes- 
santem Programm: so wird die Méglichkeit eines Weltstaates mit einer Weltpolizei 
erortert, das Gleichgewicht der politischen Krafte gepriift, die internationale Kontrolle 
der Atomenergie, eine allgemeine zunehmend fortschreitende Abristung, die tradikale 
Politik der Gewalt mit dem Ergebnis einer Pax americana oder einer Pax sovietica — 
all diese Méglichkeiten werden in ihrer ganzen Folgenschwere und Tragweite gewirdigt. 

Politische Konflikte entwickeln sich zumeist aus dem Zusammenprall wirtschaft- 
licher Krafte. Hier hilft die Kenntnis wirtschaftlicher Theorien, die in umfassender 
und doch zugleich bindiger Weise behandelt werden, stets nur zum Teil. 

Das Buch ist in seiner bunten Fille von Beitragen eine wertvolle Publikation, 
gewiB zeitbedingt, denn heute gewinnt das Problem eine Scharfe, wie sie eine frihere 
Zeit nicht gekannt haben mag. Anderseits ist das. Problem so alt wie die Menschheit 
selbst ; die Problematik ist in der Natur des Menschen verwurzelt. So werden auch die 


Analysen zum grofen Teil nie an Aktualitaét verlieren. 
EpDUARD KROKER. 


Hubatka P. Clodoald, O. F. M. Cap. Die materialistische Geschichtsauffassung. 
Thr Recht und Unrecht im Lichte der Scholastik. Dissertation, der 
Hohen Phil. Fakultat der Papstlichen Gregorianischen Universitat zur 
Erlangung des Doktorgrades vorgelegt. 141 SS. in 8°. Buchdruckerei 
CAVELTI-HUBATKA & Co. Rorschach/ Schweiz. 


Der Verfasser legt in auBerordentlich klarer und pragnanter Weise auf Grund 
der thomistischen Lehre von der Leib-Seele-Natur des Menschen dar, da® die marxi- 
stische Lehre von der alleinigen Wirksamkeit materieller Faktoren fur die Geschichts- 
entwicklung unhaltbar ist, erklart aber, daB diese fiir den mit einem K6rper ausge- 
statteten Menschen nicht nur eine Bedingung im Sinne einer ,,occasio“, sondern eine 
Mitursache auch fir das geistige und sittliche Verhalten des Menschen vorstellen. 
Er geht also iiber die von SCHMIDT-KOPPERS in ,,Volkern und Kulturen’ vertretene 
Ansicht, die er ausfithrlich zitiert, daB es sich nur um eine Bedingung, eine Gelegen- 
heit oder Anreiz handle, den die materiellen Faktoren auf ‘das geschichtliche Leben 
ausiben, ausdriicklich hinaus und zwar immer wieder mit Berufung auf THOMAS. 

Damit scheint aber HuBATKA an dem eigentlichen Problem doch vorbeige- 
gangen zu sein, Der Einflu8 von Vererbung, Umwelt, Klima und Wirtschaft auf die 
Geschichte ist in diesem Sinne von katholischer Seite kaum je geleugnet worden, Wie 
aber der Verfasser selbst betont, sind alle diese AuBeren Faktoren nicht zwingend, 
da der Mensch eben einen freien Willen hat, der sie, wenn auch oft nur sehr schwer, 
iiberwinden kann. Es ist auch klar, daB heute Umwelt und Wirtschaftsform in einer 


; 30 
Anthropos XLY. 1950. 


466 Bibliographie. [54, 1950] 


Welt, wo alle giinstigen Lebensraume schon in festen Handen sind und der herrschende 
Kapitalismus zusammen mit dem Polizeistaat die Handlungstreiheit des Menschen so 
oder so fast vollig aufhebt, eine viel groBere Rolle spielen, als zu Beginn der Menschs 
heitsentwicklung. Man miBte zeigen, daB damals und noch lange Jahrhunderte spater 
der Mensch es war, der die ihm genehme Wirtschaftsform erfunden oder gewahlt 
und nicht umgekehrt eine vom Himmel gefallene Wirtschaftsform den Menschen 
geformt hat. Dies ist nur mdglich, wenn man von den drei verschiedenen Seelenhal- 
tungen ausgeht, wie sie nun auch W. SCHMIDT in seinem Werke »,Rassen und Volker 
des Abendlandes“ gegen KeITER ins Treffen fihrt. Nicht die Frau im allgemeinen, 
sondern die Frau im Mutterrecht hat den Ackerbau erfunden und eroberte sich nicht 
bloB dadurch ihre Vorherrschaft, sondern weil ihr ein passiver Mann gegenitiberstand, 
dem sie an Tatkraft und Intelligenz iiberlegen war. Umgekehrt war es bei den Hirten- 
nomaden, die sich von Haus aus dem Tier iiberlegen fihlten und daher die Zuchter 
des GroBviehs wurden. Es ist auch sehr bezeichnend, da8 die Hackbauer bis herauf 
zu Totstoy aus dieser Seelenhaltung heraus bloB den Ackerbau, die Hoheren Jager 
und spateren Stadter nur den Handel, und die Hirtennomaden, die den Adel stellten, 
nur Politik, Viehzucht, Krieg und Jagd (als Sport) als den einzig gottwohlgefal- 
ligen Beruf betrachteten. Wurde ihnen ein anderer Beruf aufgezwungen, so leisteten 
sie darin wenig oder nichts, ja gingen lieber zugrunde, als sich umzustellen. 

Man denke an die verarmten Rajputen in Indien, die ihren Grundbesitz lieber 
verfallen lassen, als selbst Hand anzulegen, an die Beduinen, die den Fellachen unge- 
heuer verachten, obwohl er oft ein besseres Leben fuhrt als sie, an die Pygmaen des 
Kongo-Urwalds, die zwar mit den Negern in Symbiose leben und sich von ihren Bana- 
nenfeldern nahren, aber kaum zu bewegen sind, selbst solche anzulegen, oder schlieB- 
lich an die Zigeuner, die auch die letzte Gewaltherrschaft nicht zwingen konnte, ihr 
elendes Wanderdasein aufzugeben. Umgekehrt ist es allgemein bekannt, wie rasch 
ein primitiver Bauer zugrundegeht, wenn er von der Scholle gerissen wird usw. Die 
wirtschaftlichen und sozialen Krisen sind erst dadurch entstanden, daB die Harmonie 
zwischen diesen auf bestimmte Seelenhaltungen zuriickgehenden Anlagen gestért wurde, 
namentlich seit dem Aufkommen des individualistischen Handlers, der alles, auch den 
dazu vollig untauglichen Grundbesitz, unter das Zinsjoch preBte und aus den in die 
GroBstadte getriebenen Bauern das entwurzelte Proletariat schuf. Man kann ferner 
zeigen, daB jede dieser Gruppen, solange sie den dafiir notwendigen Raum zur Ver- 
fugung hat, nur die ihr und ihrer Wirtschaftsform entsprechende Umwelt aufsucht : 
die Hackbauern die-Waldgebiete des Hiigellandes, in denen sie durch Brandrodung 
ihre Felder anlegen, die Héheren Jager das wildreiche Gebirge und spater als Handler 
die FluBlaufe, die Hirtennomaden die Steppen und Wiisten, auf denen sie vordrangen 
und die strategisch wichtigen Punkte besetzten, als sie ihre groBen Reiche errichteten. 

Dazu kommen die zahlreichen Falle der Verdrangung etwa von Hirtenvélkern 
in den afrikanischen Urwald und die sich daraus ergebenden Verkimmerungen in 
Rasse und Wirtschaft. Das rapide Aussterben mancher Negerstamme ist vielleicht 
nicht zuletzt darauf zuriickzufihren, wahrend gleichzeitig die in gleicher Umwelt 
lebenden Pygmaen eine erstaunliche Lebenskraft zeigen. Das alles miiSte einmal von 
einem ethnologisch vorgebildeten Wirtschaftsgeographen naher untersucht werden, um 
die Grenzen zu ziehen, die der Einflu® solcher auGerer Faktoren auf den Menschen hat. 


Dr. Joser LEo SEIFERT, Wien. 
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Valle del Rimac, Peri. La Prensa Catolica.. Quito 19497 Aes 
de Josselin de Jong J. P. B.: ,,Customary Law“ (A confusing Fiction). (Koninklijke 


Vereeniging Indisch Instituut, Mededeling No. LX XX, Afd. Volkenkunde No. 29). 


Het. Indisch Instituut. Amsterdam 1949. Ee, c q 

Jouin Bernard Y.: ,,La Mort et la Tombe. L’abandon de la Tombe“. Les cérémonies, 
priéres et sacrifices se rapportant a ces trés importantes manifestations de la 
vie des autochtones du Darlac. (Université de Paris, Travaux et Mémoires de 
l'Institut d’Ethnologie, LII.) Institut d’Ethnologie. Paris 1949. 

Keers W.: ,An Anthropological Survey of the Eastern Little Sunda Islands — The 
Negrito’s of the Eastern Little Sunda Islands — The Proto-Malay of the Nether- 
lands East-Indies“ (Koninklijke Vereeniging Indisch Instituut, Mededeling No. 
LX XIV. Afdeling Volkenkunde No. 26). Het Indisch Instituut. Amsterdam 1948. 

Kilger Laurenz: ,,Die Taufpraxis in der alten Kapuzinermission am Kongo und in 
Angola‘ (Schriftenreihe der Neuen Zeitschrift fiir Missionswissenschaft, VII). 
Schéneck/Beckenried 1949. ‘ : 

Kjersmeier Carl: ,,Ny Guineas Kunst“ (Art in New Guinea). Jul. Gjellerups Forlag. 
Kobenhavn 1948. : 

Klimpfinger Sylvia : ,,Die Testmethode in der Persénlichkeitsbegutachtung, Moglichkeit 
und Grenzen“ (Sitzungsberichte der Akademie der Wissenschaften in Wien, 
Phil.-hist. Kl., 223. Band, 3. Abhandlung). Rudolf M. Rohrer. Wien 1944. 

Koller Ange : ,,Essai sur l’Esprit du Berbére Marocain“. 2° édition. Editions Francis- 
caines. Fribourg/Suisse 1949. 

Koninklijke Vereeniging Indisch Instituut (vorheen Koloniaal Instituut). Zeven en 
dertigste Jaarversiag 1947. Amsterdam 1947. 

Koppers Wilhelm : ,,Zum Rassen- und Sprachen-Problem in Indien“. S.-A. aus ,,Die 
Sprache“, Band I, Festschrift fiir W. Havers. Wien 1949. 

— — ,,Der Urmensch und sein Weltbild‘.. Verlag Herold. Wien 1949. 

— — ,Die Herkunft des Menschen“. S.-A. aus ,,Wissenschaft und Weltbild“, II 
(1949) 2. Verlag Herold. Wien 1949. 

— — ,,L’Etnologia e la questione dell’origine dell’ uomo“. S.-A. aus ,,Vita e Pensiero™, 
Giugno 1949. Milano 1949. 

Kossak Zofia : ,,.Das Antlitz der Mutter“. Bilder und Gedanken zur Geschichte Polens 
(Biicherreihe Orient und Okzident, Band II). Verlag der NZN. Ziirich 1948. 

Krickeberg Walter : ,,Felsplastik und Felsbilder bei den Kulturvélkern Alt-Amerikas 
mit besonderer Beriicksichtigung Mexicos“. Band I: I. Die Andenlander. II. Die 
Felsentempel in Mexico. Palmen-Verlag, vorm. Dietrich Reimer. Berlin 1949. 

Kun Halasi T.: ,,.La langue des Kiptchaks d’aprés un manuscrit arabe d’Istanboul“. 
Part. II: Reproduction Phototypique (Bibliotheca Orientalis Hungarica, IV). 
Société Csoma K6rési. Budapest 1942. 

Kunst J.: ,,The Cultural Background of Indonesian Music“. (Koninklijke Vereeniging 
Indisch Instituut, Mededeling No. LXXXII, Afd. Volkenkunde No. 31). ‘Het 
Indisch Instituut. Amsterdam 1949. 

Kunsthandwerk des Orients. Ausstellung im September-Oktober 1949. Central-Art 
Collecting Point. ArcisstraBe 10. Miinchen 1949. 

Lahovary N.: ,,Apercus nouveaux sur des rapports insoupgonnés du Basque et des 
langues dravidiennes, et sur la place de ces derniéres dans la famille des parlers 
préhistoriques du bassin de la Méditerrannée“. S.-A. aus ,Boletin de la Real 

Academia de Buenas Letras de Barcelona‘, XXI (1948). Barcelona 1948. 

Lamal Fr.: ,,Essai d’étude démographique d’une population du Kwango-Les Basuku 
on apache irda beeen Aaah: Royal Colonial Belge, Section des Sciences 

es et politiques. moi f ibrairi 

: caidas te, this q oires, tome XV, fasg. 4). Librairie Falk fils. 

a parure dans le monde.: Musée d’Ethnographie de la Ville de Genéve. Genéave 1949 

Larsen ats and Rainey Froelich : »ipiutak and the Arctic Whale Hunting Culture“ 
( ah si datratnee Papers of the American Museum of Natural History, Vol. 42) 

Leighton Alexander H.-Leighton Dorothea C.: Gregorio ‘ 
FR a Se Personality Study of a Navaho. indiat (Papert ot tha Pectoay 
; eas oer Sees Archaeology and Ethnology, Vol. 40, No. 1). Cambridge 

Lévai Gabor : » Japan Magyar Konyvészete‘. A mag i 
a toy ‘ 78S; - agyar-yapan _kulturalis vegyes 

ne SO ables Bue see tamogatasaval (Keletazsiai Dolgozatok) 

vi-Strauss Claude: ,,Les Structures Elémentaires de la Parenté“ (Bibliothé 
Philosophie Contemporaine). Presses Universitaires de Prance on SFE 
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Ligeti Louis : Catalogue du Kanjur Mongol Imprimé“, Vol. I (Catalogue). (Bibliotheca 
Orientalis Hungarica, III.) Société Csoma K6rési. Budapest 1942. 

— — ,Analecta Orientalia Memoriae Alexandri Csoma de Ko6rés dicata“, Vol. I (Biblio- 
theca Orientalis Hungarica, V). ,,Sumptibus Academiae Litterarum Hungaricae 

_ et Societatis a Csoma de Kérés nominatae. Budapest 1942-1947. 

Lobsiger-Dellenbach Margarete : Figurines en terre modelée du Dahomey“. S.-A. aus 

- Archives suisses d’Anthropologie Générale“, Tome XI (1945/46). Geneve 1946. 

— — | Les batons-messages en Australie“. S.-A. aus Archives suisses d’Anthropologie 
générale“, XII (1946). Geneve 1947. 

— — ,,Quelques piéces en terre cuite trouvées a l’embouchure de 1’Orénoque (Vene- 
zuela)“.°S.-A. aus ,,Archives suisses d’Anthropologie générale“, XIII (1948). 
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Louwers O. : ,,.Le Congrés Volta de 1938 et ses travaux sur l'Afrique“ (Institut Royal 
Colonial Belge-Section des Sciences morales et politiques. Mémoires, Tome XVII, 
fasc. 2). Librairie Falk fils. Bruxelles 1949. 

Macbridge J. Francis : ,,Flora of Peru” (Field Museum of Natural History, Botanical 
Series, Vol. XIII, Part III, No. 2). Chicago 1949. 

Malan B. D. : ,, New Middle Stone Age Sites near Utrecht, Natal‘. S.-A. aus ,, The South 
African Archaeological Bulletin“, Vol. III, No. 12. Cape-Town 1948. 

— — ,,Magosian and Howieson’s Poort. S.-A. aus ,,Bulletin of South African Archaeo- 
logical Society“, Vol, IV, No. 13. Claremont, Cape 1949. 

Matthews Gordon: ,,Siva-Nana-Bodham“. A Manual of Saiva Religious Doctrine 
(James G. Forlong Fund, Vol. XXIV). Oxford University Press. London 1948. 

Medina Joaquin R.-Tamayo José Vargas : ,Cantas del Valle de Tenza", 3 tomos (Biblio- 
teca del Folklore Colombiano IIT, IV, V). Publicaciones de la Comisién Nacional 
de Folklore-Instituto de Etnologia y Arqueologia-Ministerio de Educacién de 
Colombia. Bogota 1949. 

Montgomery Watt W. : ,,Free Will and Predestination in Early Islam“. Luzac & Com- 
pany, Ltd. London 1948. 

Moscati Sabatino : ,,Storia e Civilta dei Semiti”. Giuseppe Laterza & Figli. Bari 1949. 

Niedermeyer Albert : Handbuch der speziellen Pastoralmedizin“. Erster Band : Das 
menschliche Sexualleben. Verlag Herder. Wien 1949. : 

Nieuwenhuis A. A. J.: ,,Een anthropologische Studie van Tenggerezen en Slamet- 
Javanen“ (Leidener Dissertation). Eduard Lido N. V. Leiden 1948. 

Noon John A.: ,,Law and Government of the Grand River Iroquos‘ (Viking Fund 
Publications in Anthropology, No. 12). The Viking Fund Inc. New York 1949. 

Oberg Kalervo : The Terena and the Caduveo of Southern Mato Grosso, Brazil“ 
(Smithsonian Institution, Institute of Social Anthropology, Publication No. 9). 
Washington 1949. 

Oliver Douglas : ,,Studies in the Anthropology of Bougainville, Solomon Islands“ (Papers 
of the Peabody Museum of American ‘Archaeology and Ethnology, Vol. XXXIX, 
No. 1-4). Cambridge (Mass.) 1949. 
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Ross M. B.: ,,Chincha Plain-Weave Cloths“ (Anthropological Records 9: 2). 
University of California Press. Berkeley 1949. techs: 

Patterson Bryan : ,,A New Genus of Taeniodonts from the late Paleocene‘ (Fieldiana : 
Geology, Vol. 10, No. 6). Chicago Natural History Museum. Chicago 1949. 

Paulyn Willy : ,Sprachlautprobleme”. S.-A. aus: ,,Zeitschrift fiir Phonetik”, Jg. 1, 
H. 4/5 


Pereira José Anthero Junior : .Breves: Apontamentos de Arqueologia Comparada” 
(Etnografia e Lingua Tupi-Guarani No. 15). (Boletim XCV de la Universidade 
de Sao Paulo, Faculdade de Filosofia, Ciencias e Letras). Sao Paulo 1948. 

Pittioni Richard : ,,Die urgeschichtlichen Grundlagen der europaischen Kultur‘. Franz 
Deuticke. Wien 1949. ea 

Quimby George I. : Prehistoric Art of the Aleutian Islands“ (Fieldiana : Anthropology, 
Vol. 36, No. 4). Chicago Natural History Museum. Chicago 1948. 

Ramos Arthur : ,,Die Negerkulturen in der Neuen Welt. Eugen Rentsch Verlag. Erlen- 
bach-Ziirich 1947. 

Rand A. L.: ,,Five New Birds from the Philippines“ (Fieldiana : Zoology, Vol. 31, 
No. 25). Chicago 1948. ; 

Randa Alexander : ,,Orient und Okzident‘ (Biicherreihe Orient und Okzident, Band ins 
NZN-Verlag. Ziirich 1948. 

Ricci Matteo : ,,Storia dell’introduzione del Cristianesimo in Cina, scritta da Matteo 
Ricci“. — Nuov. edita e ampiam. comment. da Pasquale M. d’Elia. Parte IT: 
Libri IV-V. Da Nanciam a Pechino (Fonti Ricciani. Documenti originali concer- 
nenti M. Ricci e la storia delle prime relazioni tra ]’Europa e la Cina, vol. II). 
La Libreria dello Stato. Roma 1949. Rea 

Richardson Eugene S.: A new Trilobite Dalmanites Oklahomae (Fieldiana : Geology, 
Vol. 10, No. 7). Chicago Natural History Museum. Chicago 1949. 
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van Riet Lowe C. : ,,Pintu 
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Acta Tropica (Basel). VI. 1949. 


2. Chaussinand R., L’expansion de la lépre de l’antiquité a nos jours. — 
3. Kerharo J. und Bouquet A., La Chasse en Céte d’Ivoire et en Haute-V olta. 


Aequatoria (Coquilhatville). XI. 1948. 4. 


Marchal G., Sur l’origine des Basolongo. — Heyboer B., kp en gb in Noord-Bantoe. — 
Roeykens P., Les Capucins et les Missions Congolaises au XIX® siécle. — Mortier R., 
Methode voor het aanlernen der tonen in een toontaal. — Schumacher P., La fillette 
exposée dans la cime de l’arbre. — Verbeeck A., Inlandse Geneesmiddelen. 


Africa (London). XIX. 1949. 


2. Gluckmann Max, Mitchell J. C., Barnes J. A.: The Village Headman in British 
Central Africa. — Oberg Kalervo, Analysis of the Bahima Marriage Ceremony. — 
Bertho Jacques, La parenté des Yoruba aux peuplades de Dahomey et Togo. — Rad- 
cliffe-Brown A. R., A further Note on Joking Relationships. — Duncanson Denis J., 
Sir’at ’Adkeme Milga’ — A Native Law Code of Eritrea. — Jones G.1., Dual Organization 
in Ibo Social Structure. — 3. Nadel S. F., The Gani Ritual of Nupe: A study in Social 
Symbiosis. — Sofer Cyril, Some Aspects of Inter-Racial Marriages in South-Africa, — 
Leslau Wolf, An Ethiopian Argot of People possessed by a Spirit. — Green M. M., The 
Classification of West African Tone Languages: Igbo and Efik. — Viccars John D., 
Witchcraft in Bolobo, Belgian Congo. — 4. Jacques J. Maquet, The Modern Evolution 
of African Populations in the Belgian Congo. — Bohannan Laura, Dahomean Marriage: 
A revaluation. — Evans-Pritchard E. E., Nuer Curses and Ghostly Vengeance. — 
Mitchell Clyde J., An Estimate of Fertilitiy in some Yao Hamlets. — Jones G. I., Ibo 
Land Tenure. — White C. M.N., Stratification and Modern Changes in an ancestral Cult. 
— Current field’ researches in African ethnology and linguistics. 


African Studies (Johannesburg). 


VII. 1948. 4. Walton James, South African Peasant Architecture. — White C.M.Nw 
Notes on some Metaphysical Concepts of the Balovale Tribes. — Nyembezi C. L. S. 
The Historical Background to the Izibongo of the Zulu Military Age, Part II. — 
Lestrade G. P., The Classification of the Bantu Languages. — Bruwer J., Kinship Termi- 
nology among the Cewa of the Eastern Province of Northern Rhodesia. — VIII. 1949. 4, 
Smith Edwin W., Addendum to the ,,Ila-Speaking Peoples of Northern Rhodesia“ 


(Part, I). — Bourquin W., The Use of the Demonstrative Pronoun in Xhosa. — 
Singleton Fisher W., Black Magic Feuds. — Jeffreys M. D. W., The Bull-Roarer among 
the Ibo. — Vancoillie G., Recueil de signaux Claniques ou Kumbu des Tribus Mbagani 


et du Kasai, — 2. Smith Edwin W., Addendum to the ,,[la-Speaking peoples of Northern 
Rhodesia“, Part II. — Evans-Pritchard E. E., A Select Bibliography of Writings on 


Cyrenaica, Part III. — Comhaire-Sylvain Jean, Habitation chez les Nkundu du ‘Terri- 

* Infolge des Krieges und seiner Nach- Owing to the unsettled post-war con- 
wirkungen sind manche Zeitschriften ver- ditions a number of periodicals have 
spatet eingetroffen oder ganz ausgeblie- arrived late and some have not reached 
ben. Man wird deshalb die Liicken in us at all. We therefore ask our readers 
der Zeitschriftenschau entschuldigen, kindly to excuse the various gaps they 


may find in the ,,Review of Reviews“. 
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toire d’Oshwe, Congo Belge. Sen Walton James, South African Peasant Architecture, 
Nguni Folk Building. — Vancoillie G., Recueil de Signaux Claniques ou Kumbu des 
Tribus Mbagani et du Kasai, Part II. 


American Anthropologist (Menasha). LI. 1949. 


_ 2. Eggan Dorothy, The Significance of Dreams for Anthropological Research. — 
Little K. L., The Role of the Secret Society in Cultural Specialization. — Berndt R. M. 
Secular Figures of Northeastern Arnhem Land. — Slotkin J. S. and Schmitt Karl, Studies 
of Wampum. — Milke Wilhelm, The Quantitative Distribution of Cultural Similarities 
and their Cartographic Representation. — Thompson Laura, The Relations of Men, 
Animals and Plants in an Island Community (Fiji). — Conklin Harold C., Preliminary 
Report on Field Work on the Islands of Mindoro and Palawan, Philippines. — Andrews 
Alfred C., The Bean and Indo-European Totemism. — Thompson J. Eric S., Sylvanus 
Griswold Morley, 1883-1948. — 3. de Laguna Grace A., Culture and Rationality. — 
Gillin John, Methodological Problems in the Anthropological Study of Modern. Cultu- 
res. — Willems Emilio, Acculturative Aspects of the Feast of the Holy Ghost in 
Brazil. — Caudill William, Psychological Characteristics of Acculturated Wisconsin 
Ojibwa Children. — Pollenz Philippa, Methods for the Comparative Study of the 
Dance. — Patai Rafael, Musha‘a Tenure and Co-operation in Palestine. — Silva- 
Fuenzalida Ismael, Ethnolinguistics and the Study of Culture. — Mead Margaret, 
Ruth Fulton Benedict, 1887-1948. 


Anales de Arqueologia y Etnologia (Mendoza). VIII. 1947. 


Imbelloni José, Introito al Curso di Antropologia. — Tovar Antonio, Linguistica 
y_arqueologia sobre los pueblos primitivos de Espafia. — Kerény Carlos, Hombre primi- 
tivo y mysterio. — Gallus Alexander, Uber die Grundlagen der. urgeschichtlichen 
Methodik. —- De Ferdinandy Miguel, Entorno al pensar mitico. — Deszo Ladislavo, La 
bas de J. Imbelloni. — De Ferdinandy Miguel, Genealogia como Forma 

ttica. 


Archiv Orientalni (Praha). 
(Journal of the Czechoslovak Oriental Institute, Prague.) 


XVI. 1949. 3-4. Poucha P., Vincenc Lesny. — Hrozny B., Liste des signes crétois 
et de leur valeur d’aprés mon déchiffrement. — Lexa Fr., Remarques sur le livre de 
M. Chaine, Notions de langue égyptienne IT : Langue du nouvel empire. — Poleman H. J., 
- Middle Eastern Studies. — Kramsky J., Trubetzkoy and Oriental Linguistics. — 
Audin A., Les piliers jumeaux. — Sripatibhatta, La Jyotisaratnamala ou Guirlande de 
joyaux d’astrologie. — Hrozny B., Bref apergu de mes découvertes scientifiques. — 
Klima J., In memoriam Tadeusz Kowalski. — Klima J., L’orientalisme polonais apres 
la guerre. — Klima J., Au sujet de nouveaux textes juridiques d’époque préhammu- 
rapienne. — Klima J., La base religieuse et éthnique de l’ordre social dans |’Orient 
ancien. — Klima J., Le XXIe Congrés international des orientalistes a Paris. — 
XVII. 1949. 1. Andrae W., Bauwerk als Geschichtsurkunde. — Beek M. A., Ein Erdbeben 
wird zum prophetischen Erleben. — Benveniste E., Sur l’emploi des cas en hittite. — 
Big M., Bet’el — le sanctuaire du roi. — Boson G., Alcuni sigilli-cilindri del Museo di 
antichita di Torino. — Brandenstein W., Studien zu Platons Atlantis-Erzahlung. — 
Cavaignac E., L’Arnuvandas d’Ismirikka. —- Daube D., Concerning Methods of Bible- 
Criticism. — David M., Gilgame$ et l’histoire de l’agent. — Deimel A., Ein unerklartes 
Zeichen der Keilschrift, der proto-elamitischen und kretischen Schrift. —Del Medico H.E., 
L’inscription hieroglyphique de Top-Ada. — Driver G. R., Ugaritic and Hebrew pro- 
blems. — Dupont-Sommer A., L’Inscription phénicienne de la spatule dite d’Asdrubal. — 
Dussaud R., Une survivance rituelle Cananéenne: L’encensoir Syrien. — Ebeling E., 
Beschworungen gegen den Feind und den bésen Blick aus dem Zweistromlande. — 
Falkenstein A., Ein sumerisches Kultlied auf Samsu’iluna. — Fish T., Some Ur III 
Tablets from Lagash. — Friedrich J., Der churritische Mythus vom Schlangendamon 
Hedammu in hethitischer Sprache. — Furlani G., Sur la palmomantique chez les Baby- - 
loniens et les Assyriens. — Garstang J., Where East meets West ; an ancient village 
in Cilicia. — Georgiev V., Etat actuel des recherches et coordination du travail dans 
les domaines des langues anciennes balkano-asianiques. — Goetze A., Hittite Sani/a-, 
sannapili. — Hantar F., Aus der Problematik Urartus. — Holt J.,, Quelques inter- _ 
prétations du Code hittite. — Jean Ch. F., Pharmacopée et parfumerie dans quelques 
lettres des Mari. — Jelito J., Die Herkunft des biblischen Stadtnamens ,Ninewe", — 
Jestin R., Un rite sumérien de fécondité: Le mariage du Dieu Nin-Gir-Su et de la 
Déesse Ba-Ba. — Jirku A., Die Megalith-Kultur in Palastina. — Juret A., Variations 
morphologiques dans les consonnes qui constituent les éléments d’un mot en indo- 
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j i babyloniennes. — 

_ _— Kleveta A., Le jugement infernal dans les croyances 4 
See y E., ,,Total” in Minnen (Linear Class B). — Kramer 5. N., A Blcod-Plague 
Motiv in Sumerian Mythology. — Kraus F. R., Zum altbabylonischen Erbrecht. — 
Kretschmer P., Zwei eigentiimliche hethitische Wetternamen. — Ktistopoulos C. D., 


L’enigme Minoenne. 


Archives suisses d’Anthropologie générale (Genéve). XIII. 1947-1948. 2. 


Bay Roland, Das neolithische Skelett von der Unteren Bsetzi bei Thayngen, 
Kanton Schaffhausen. — Wyss-Dunant Ed., Recherches anthropologiques dans le 
Tibesti occidental. — Spahni Jean-Christian, Pierres 4 cupules connues et nouvelles de 


la region d’Evoléne. 


Archives suisses des traditions populaires (Bale). XLVI. 1949. 1. 


Surdez Jules, Proverbes, pensées, dictons et pronostics patois recueillis a 
Ocourt. — B&rtschi Alfred, Eheversprechen und Ehepfand im alten Bernbiet. me 
Hartmann Georg Leonhard, Zur Volkskunde und Sittengeschichte St. Gallens. : Trib 
Rudolf, Berichtigung und Nachtrag zum Artikel iiber den ,,Klaus-Termin in Weesen”. 


Asiatische Studien (Bern). II. 1948. 3-4. 


Gaspard Armand, Le Sassounacan, épopée arménienne. — Bloch Alfred, Qasida. — 
Hermanns M., Le mystére autour du Dalai Lama. — Mercanton P. L., Suite a ,,Une 
figuration peu commune du Bouddha”. 


Bijdragen tot de Taal- Land- en Volkenkunde (’s-Gravenhage). CV. 1949. 


4. Drabbe P., Bijzonderheden uit de talen van Frederik - Hendrik-Eiland : 
Kimaghama, Ndom en Riantana. — Gonda J., Opmerkingen over Oud-Javaanse zins- 
leer. — Dunselman Donatus, Bijdrage tot de kennis van de taal en adat der Kendajan 
Dajaks van West-Borneo. — Sarkar Himansu Bushan, A geographical introduction to 
the study of Kawi oorkonden, I. — Voorhoeve P., Geboden en regelen van de lieden 
van Naipospos, vermoedelijk geschreven door Goeroe Tinandangan. Tweede gedeelte 
(blz. 254-280) uit de nalatenschap van H. N. van der Tuuk. — Gonda J., Campaka. — 


2-3. van Boetzelaer C. W. Th., Albertus Christiaan Kruyt. — Donatus Dunselman, 
Bijdrage tot de kennis van de taal en adat der Kendajan Dajaks van West-Borneo. — 
Dunnebier W., Over de Vorsten van Bolaang Mongondow. — Gonda J., Prolegomena 


tot een theorie der woordsoorten in Indonesische talen. 


x 


Boletim Bibliografico (Sdo Paulo). XII. 1949. 


Schaden Francisco S. G., Apontamentos Bibliograficos para o estudio. do Indios 
Xokléng. — Martins Paula, Notas referentes ao_,,Diciondrio Portugués-Brasiliano™. 


Boletin Bibliografico (Lima). XXI. 1948. 3-4. 


Vargas Ugarte Rubén, Exito bibliogréfico de una obra peruana. — Zela Koort 
Juan Guillelmo, Cincuentasiete afios de bibliografia alemana referente al Peru. 


Bonner Jahrbiicher des Rheinischen Landesmuseums (Bonn). 


147. 1942. Merhart Gero von, Donaulandische Beziehungen der friiheisenzeitlichen 
Kulturen Mittelitaliens. — Oxé August, Kor und Kab. — Rodenwaldt Gerhard, Ein 
Typus rémischer Sarkophage. — Neugebauer Karl Anton, Uber einen gallorémischen 
Typus des Mars. — Erdmann Kurt, Eberdarstellung und. Ebersymbolik in Iran. — 
148. 1948. Kersten Walter +, Die niederrheinische Grabhiigelkultur, — Réder Josef, Der 
Goloring. — Rest Walter +, Das Grabhiigelfeld von Bell im Hunsriick. — Uslar 
Rafael von, Ein spatlaténezeitliches Graberfeld in Haldern bei Wesel, — Steeger Albert 
Der frankische Friedhof in Rill bei Xanten. — Rademacher Franz, Ein spatantiker 
Friedhof bei der Martinskapelle in Boppard. ; 


Bulletin de 1’Association des Anciens Etudiants de 1’ Université Coloniale de 
Belgique (Elisabethville). 1947. 4. 


Joset Paul E., Notes ethnographiques sur les Babira~-Babombi (Babira de la. forét). 
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Bulletin de la Société Préhistorique francaise (Paris). 


XLV. 1948. 11-12. Daniel Raoul, Existe-t-il du paléolithique supérieur en Basse- 


Provence? — Bourdier Franck, Evolution humaine et juvénisme. Koehler Henry, 
Note sur des vases et poteries de la région de Tanger. — Neuville René, Le Néolithique 
marocain A anses funiculaires internes. — Glory, Les Gravures préhistoriques de 


la Grotte du Colombier (Ardéche). — Nasrallah J., Peignes a carder de 1’énéolithique 
Syrien. — Mauny Raymond, Pointe de fléche d’un type inusité trouvé prés de Dakar. — 
XLVI. 1949. 1-2. Mauduit J., La préhistoire en Tchécoslovaquie. — Palgen J., Quelques 
pierres taillées.du Maniema (Congo belge). — Buisson E., Le Paléolithique en Bour- 
bonnais. A propos du Mammouth de Jaligny (Allier). — Bordes F. et Fitte P., Contri- 
(Olea. & l’étude des Limons et de leurs industries primitives. La briqueterie d’Alonnes 
(Oise). 


Bulletin de 1’Institut Francais d’Afrique Noire (Paris). 


V. 1943. 1-4. Sevenet, Etude sur le ,, Djouf. — Appia-Dabit B., Notes sur quelques 
bijoux sénégalais. — Appia-Dabit B., Quelques faites de cases en Casamance. — Aoufa 
Ould Abou Bekrin, ,,E] Omba‘, poéme sur la médecine maure. — Rousseau, Le chameau 
au Sénégal. — Boulnois J., La migration des Sad au Tschad. — Abdou Serpos Tidjani, 
Un procédé de divination au Dahomey : la gourde-pendule. — VI. 1944. 1-4. Nicolas 
Francis, Folklore Twareg. Poésies et Chansons de l’Azawarh. 


Bulletin de 1’Université L’Aurore (Shanghai). X. 1949. 37. 


Liao J. W. K., L’Epopée chinoise & Formose, Les premiéres guerres de libéra- 
tion. — Théry F., Coutumes chinoises relatives au mariage. — Gauchet L., Un livre 
taoique, le Cheng-Chen-King, sur la génération des esprits dans l’homme. 


Bulletin der Schweizerischen Gesellschaft fiir Anthropologie und Ethnologie 
(Bern), XXIV-XXV. 1947-48 und 1948-49. 


Schwarz Rudolf, Die Schddelfunde von Herten. 


Bulletin des Juridictions Indigénes et du Droit Coutumier Congolais 
(Elisabethville). XVII. 1949. 


1. Joset Paul E., Notes ethnographiques sur la Sous-Tribu des Walese Abfunkotou 
(Territoire d’Irumu). — 2. Joset Paul-E., Notes ethnographiques sur la Sous-tribu des 
Walese-Abfunkotou (Territoire d’Irumu). — Tastevin P., Les noms des tribus du Congo 
Belge. — 3. Dethier F. M., Deuil chez les Ngombe des environs de Lisala. — Joset Paul-E., 
Notes ethnographiques sur la Sous-Tribu des Walese Abfunkotou (Territoire d’Irumu). — 
4. Beaucorps P., Le réle des tribunaux indigénes dans la défense du mariage légitime. — 
Lecoste Beaudoin, La parenté. Terminologie en Ki-N gwana. — Baltus M., Les Walese. — 
Verstraete Maurice, Apercu général de la semaine coloniale universitaire. 


Bulletin des Séances de 1’Institut Royal Colonial Belge (Bruxelles). 


XIX. 1948. 4. de Boeck L., Les Classifications des langues en Afrique. — Mission 
de Recherche scientifique sur la Linguistique. — XX. 1949. 1. Jadot J., L’entrée de nos 
pupilles négro-africains dans la littérature de langue frangaise. — Anciaux L., Le pro- 
bléme musulman dans l'Afrique belge. — 2. Hulstaert G., La négation dans les langues 
congolais. — Sohier A., Coup d’oeil sur la population non noire d’un territoire. — 
Jentgen J., Genése de Vhypothéque conventionelle en droit congolaise. 


Bulletin of the Baroda State Museum and Picture Gallery (Baroda). 


IV. 1946-47. 1-2. Mehta R. N., Some Archaeological Remains from Baroda. — 
Mankad B. L., Copper Coins in the Baroda State Museum. — Goetz H., The Earliest 
Muslim Monument of Baroda : The Manjalpur Mosque. — V. 1947-48. 1-2. Mankad ID tls, 
The Brahma Cult and the Brahma Images In the Baroda Museum. — Bajpai Ka De 
A Note on the Iconography of Brahma, — Mehta R.N., A Few Ganega Skulptures from 
Gujarat. — Goetz H., Muslim Ceramics in the Baroda Museum. — Goetz H., Ancient 
Greek Vases in the Baroda Museum. — Goetz H., Magda Nachman: A Russian Inter- | 


preter of India. 
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Bulletin of the School of Oriental and African Studies (London). XIII. 1949. 4. 


_F.L.. A Sabaean Boundary Formula. — Serjeant R. R., Two Yemenite 
Be uarsterene a Caucasica in the History of Mayyafariqin. — Henderson Eugene 
J. A., A Phonetic Study of Western Ossetic (Digoron). — Wurm Stefan, The ( Se 
Kirghiz Language. — Bailey H. W., ‘Trano-Indica Il. — Basham A. L., Recent se 
on the Indus Civilization. — Vogel J. Ph., Notes on Ptolemy. — Hendriksen Fe : S 
Three Conjugations in Sinhalese. — Wijeratne P. B. F., Phonology of the Sin tee 
Inscriptions up to the End of the Tenth Century. — Winstedt O., Malay History from 
Chinese Sources. — Capell A., Two Tonal Languages of New Guinea. — Tucker A. N., 


Sotho-Nguni Orthography and Tone-Marking. 


Ciba-Rundschau (Basel). 1949. 


_Gansser August, Vor- und Frihzeit der Gerberei : Die Grundlagen der Gerberei. 
— Bie arene a Rohhaut als Vorstufe der Gerberei. — Gerbstoffe und Gerate. — 
Die primitiven Gerbverfahren. — Das Farben des Leders. — Lederarten der Friihzeit. — 
Die Erhaltung von Haut und Leder. — 87. Latour A., Textilkunst der Indianer Nord- 
amerikas: Die Kultur der nordamerikanischen Indianer. —- Die Kleidung der nord- 
amerikanischen Indianer. — Textile Ornamentik. — Textile Kiinste der nordamerika- 


nischen Indianer. 


Dan Viét Nam (Le Peuple Vietnamien) (Hanoi). I. 1948. 


4. Maspero Henri, Le royaume de Van-Lang. — Shafer Robert, Le viétnamien 
et le tibéto-birman. — Durand Maurice, La féte de la mi-automne. — V.-V. H., Féte 
du génie du foyer. — Lévy Paul, Nécrologie de Paul Pelliot. — Durand Maurice, Nécro- 
logie de Henri Maspero. — 2. Przyluski Jean, Le rites du Dong-Tho. Contribution a 
l’étude du dieu du sol au Tonkin. — Gaspardone Emile, L’histoire et la philologie indo- 
chinoises. —- Lévy Paul, Origine de la forme des tambours de bronze. — Smolski T., 
Les naissances de jumeaux & Hanoi. — Tran-Ham-Tan, Notes bibliographiques sur la 
pharmacopée sino-viétnamienne. — Tran-Ham-T&an, Contributions scientifiques sur la 
pagode des Deux Soeurs (Hai Ba) et la pagode de 1’Ile de Jade (Ngoc-So’n). — Lévy 
Paul, Nécrologie de Jean Przyluski. 


Dil ve Tarih-Cografya Fakiiltetsi Dergisi (Ankara). 
(Revue de la Faculté de Langues, d’Histoire et de Géographie, Ankara.) 


VI. 1948. 5. Nimet Kurat A., The Conquest of Khwarizm and Samarkand by 
Kutaiba bin Muslim. — VII. 1949. 1. Rohde G., Ein Grabstein eines romischen Soldaten.— 
Gatenby E. V., Unrelated Words in Modern English. 


Ethnographia-Népélet (Budapest). LIX. 1948. 1-4. 


Németh Gy., Contribution a la connaissance des formes populaires du culte 
musulman. — Mardét K., Compte rendu du 3¢ Congrés International des Sciences Anthropo- 
logiques et Ethnologiques. — Balogh J., La survivance de quelques traditions de 
l’époque du roi Mathias dans la civilisation hongroise. — Rajeczky B., Gloses de Barték 
sur l’enregistrement de chansons populaires. — Kerény Gy., Bartdk comme enregistreur 
des chansons populaires. — Lérinceze L., La dénomination chez les Sicules de Bucovine. — 
Maksay F., L’ethnographie et l’histoire des établissements. — Vajkai A., Fonction des 
maisons d’une commune de montagne. — Sziics $., Enterrement des pécheurs des maré- 
cages du Sarrét. — Palotay G., Einflu8 der Tragweise auf die Kleiderform. — Morvay P., 
Quelle était la forme d’un ancien instrument servant A pécher les husos. — Manga J., 
Affinités slovaques dans les coutumes de Noél des Palétz. — Scheiber S., Historical 
connections of the subject matters in the work of Coloman Mikszath. 


Etnologiska Studier (Géteborg). 1949. 16. 

_ Wassén Henry, Contributions to Cuna Ethnography: Archaeological Obser- 
vations from Boquete (Chiriqui, Panama), — Results of an Expedition to Panama 
and Colombia in 1947. 

Ethnos (Stockholm). XIV. 1949. 4. 


Casal U. A., Inari-sama, the Japanese rice-deity and other crop-divinities. 
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Etudes Asiatiques. 
Cf. Asiatische Studien. 


Eusko-Jakintza (St-Jean-de-Luz). 
(Revue des Etudes Basques). 


II. 1948. 6. de Barandiaran M., Ele Zaar V. (Las palabras de la Lamia), — 
Bouda C., Les formes respectueuses du verbe mixain. — de Altube S., Fonética y etimo- 
logia euskéricas. — Uhlenbeck C. C., Las palabras vascas para designar la mujer. — 
Ill. 1949..1. Barandiaran J. M., Ele Zaar VI. (Urgeldiegaz-Sobre Lagos). — Giese W., 
Ola en la topografia vasca. — Lafon R., Hommage a la langue et la littérature basques. — 
Bosch-Gimpera P., El Probleme de los Origines Vascos. — Bouda C.,,A propos de 
Varticle de Mgr Saint-Pierre: ,,.Les éléments: eau, feu, firmament‘ (Eusko-Jakintza 
Vol. II, pp. 371-379). — Garate J., El Euskera y las lenguas amerindias. Su parecido 
en la literatura. — Bouda C., Pour les Recherches Onomastiques au Pays Basque. — 
Lafitte P., Réflexions sur l’origine des préfixes pronominaux dans le Verbe Basque. 


Folk-Liv (Stockholm). XI. 1947. 
Gunda Béla, Der kultische Pfahl des Hauses bei den Ungarn. 


Folk-Lore (London). LX. 1949. 


4. Burnell F. S., Ino and Her Veil. — Heather P. J., Colour Symbolism, II. — 
- Phillips George L., May-Day is Sweeps’ Day. — Eyre L. M., Roman Custom at St. Briavels, 
Forest of Dean, Gloucestershire. — 2. Hildburgh W. H., Folk-Life Recorded in Medieval 
English Alabaster Carvings. — Heather P. J., Colour-Symbolism, III. — Copeland F. S., 
Some Aspects of Slovene Folk-Lore. — Jeffreys M. D. W., Witch’s Fire. — Bagshawe T. W., 
A Scheme for the Development of a Museum of English Life and Traditions. 


Godischen Sbornik (Skopje). 1948. 1. 
(Annuaire de la Faculté de Philosophie de l'Université de Skopje.) 


Tomanovic Vaso, Le mélange des mots et |’étymologie populaire. — Koneski 
Blasé, La chute du phonéme intervocalique v dans les parlers macédoniens occidentaux. 


Hespéris (Paris). 


XXXI. 1944! Vicaire M., Note sur quatre mesures d’aumone inédites. — 
Loubignac V., Un saint berbere : Moulay Bou Azza. — Renaud H. P. J., Notes critiques 
d’histoire des sciences chez les Musulmans. IV. — XXXII. 1945. Nécrologie : Docteur 
H: P: J. Renaud (1881-1945). — Travaux du Dr. Renaud. — Miguel Asin Palacios 
(1871-1944). —“Alfred Bel (1873-1945). — Chantréaux G., Les tissages décorés chez les 
Beni Mguild. — Ruhlmann A., L’homme fossile de Rabat. — Renaud H. P. J., Notes 
critiques d’histoire des sciences chez les Musulmans (fin). — Ricard R., Tbero-Africana. — 
Herber J., La boucle d’oreille et les lobes percés“ chez les Marocains. — XXXII. 1946. 
4-2. Loubignac V., La procession des cierges & Salé. — Chantréaux G., Notes sur un 
procédé de tissage torsadé. — Herber J., Les poteries de Bhalil. — Ricard R., Ibero- 
Africana. — Ricard R., Chronique de bibliographie espagnole et portugaise. — 
3-4. Renaud H. P. J., Deux ouvrages perdus d’Ibn ai-Hatib. — Brunot L., La cordon- 
nerie indigéne 4 Rabat. — Herber J., Les tatouages de la face chez la Marocaine. — 
Bruno H. et Bousquet G.-H., Les pactes d’alliance chez les Berbéres du Maroc Central. — 
Thouvenot R., Ptolémée et la route du Sous. — Monteil, Choses et Gens du Bani. 


Homo (Stuttgart). I. 1949. 1. 


(Internationale Zeitschrift fiir die vergleichende Forschung am Menschen.) 


y. Eickstedt Egon, Vom Wesen der Anthropologie. —- Bauermeister W., Geo- 
graphische und soziale Faktoren der Rassenbildung. — Burgdorfer F., Die unterschied- 
liche Fortpflanzung nach der deutschen Familienstatistik. — Cehak Gerd, Ergebnisse 
der Ausdrucksforschung : und Graphologie. — Dahr P., Blutgruppenforschungen und 
Anthropologie. — Falkenburger Frédéric, Das Rassenproblem in Agypten. — Keiter 
Friedrich, Lebensalter und Kulturgeschichte. 
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Human Biology (Baltimore). XX. 1948. 3. 7 : 
Snedeker Doris Man, A study of the Palmar Dermatoglyphics of Mongoloid 
Imbeciles. 


Ibla (Tunis). XII. 1949. 


{ . Marty G., Les Marocains a Tunis. — Golvin 12 eagesia artisanat tunisien : 
Recut décorés d’El-Djem et de Djebeniana, — Ben Ali A. et a = 
Pére Frej, le négre du village. — Pellegrin A., Noms de lieux tirés du ers ape 8 
Guiga A., La plainte de Ghouma. — Ballet J., A propos du Seigneur we: u - sf 
2. (46). Demeerseman A., Travail et libre arbitre. — Souyris- Rolland M., Histoire tradi- 
tionnelle de la Kroumirie. — Galopin M., Le contract d’élevage dans le SE RN = 
Ach-Chabbi Abu L-Qacim, Le prophéte méconnu. — Ben Ali A. et Magnin J., Si Brahim, 
texte, traduction, transcription et notes. — p © vey Les gardiens, textes berbéres. a, 
3. (47). Golvin L. et Louis A., Les tisseuses de la région Sfaxienne, traditions et chants. 


Jahrbuch des Bernischen Historischen Museums (Bern). XXVIII. 1948. 


Ethnographische Abteilung: Rohrer E., Orientalische Sammlung Henri 
Moser Charlottenfels, Beschreibender Katalog (Fortsetzung). Die Waffen aus Turke- 
stan. IV. Streitkolben, Streitaxte und Stangenwaffen. V. Fernwafien. Waffen aus 
Afghanistan. — Regamey C., Manuscrits sur feuilles de palmier. Les manuscrits 
indiens et indochinois de la section ethnographique du Musée Historique de Berne. 
Catalogue descriptif. 


Ur- und friihgeschichtliche Abteilung: Beitrage zur Siedlungsgeschichte 
des Kantons Bern Nr. 25. 


Journal Asiatique (Paris). 


CCXXXI1. 1939. 1. Sauvage, Remarques sur les monuments omeyyades. — 
Leslau Wolf, Observations sur quelques dialectes du tigrigna (dialectes d’Akkele Gouzay, 
d’Adoua et du Hamasen)..— Chabot J.-B., Sur quelques signes de l’alphabet libyque. — 
2. Renou L., L’ambiguité du vocabulaire du Rgveda. — Benveniste E., Notules sog- 
diennes. — 3. Renou L., Les éléments védiques dans le vocabulaire du sanskrit 
classique. — Gaspardone E., Annamites et Thai au XV® siécle. — Grébaut Sylvain, 
Notes morphologiques de lexicographie éthiopienne. — 4. Renou L., La maison védique. — 
Lalou Marcelle, Document tibétain sur l’expansion du Dhyana chinois. — Grébaut. 
Sylvain, Notes de grammaire éthiopienne. — Sinor D., A propos de la biographie ouigoure 
de Hinan-tsang. — CCXXXII. 1940-41. (Mélanges Asiatiques) 1. Pelliot Paul, Deux 
lacunes dans le texte mongol actuel de l’Histoire secréte des Mongols. — Sauvaget J., 
Remarques sur les monuments omeyyades. — Massé Henri, Le savoir-vivre selon les 
_ traditions chiites. — Meile Pierre, Les Yavanes dans l’Inde tamoule. — 2. Basset André, 
Quatre études de linguistique berbére. — Marcy G., Nécrologie: Edmond Destaing. — 
CCXXXITI. 1941-42. Filliozat Jean, Catalogue des manuscrits sanscrits et tibétains. — 
Konow Sten, Une nouvelle forme aberrante du Khotanais. — Renou Louis, Connexions 
entre le rituel et la grammaire en sanscrit. — Gaspardone E., Ngan-nan iche et Ngan-nan 
ki-yao. — CCXXXIV, 1943-45. Deny J., Turcica. — Demiéville P., Henri Maspero, — 
CCXXXV. 1946-1947. Sinor Denis, Autour d’une migration de peuples au V® siécle. — 
Dupont-Sommer A., ,,Maison de Yahvé“ et vétements sacrés & Eléphantine, d’aprés un 
ostracon araméen du Musée du Caire. — Mantran R., Les études historiques en Turquie 
de 1940 4 1945. — Virolleaud Ch., Sur un épitomé de la science du souffle rédigé en _ 
persan. — CCXXXVI. 1948. 1. Février James, Les fouilles de Byblos et la date de 
Valphabet phénicien, — Sauvaget J., Sur d’anciennes instructions nautiques arabes pour 
les mers de l’Inde. — Richard Jean, Questions de topographie tripolitaine. — Gabriel A., 
La traduction turque de ’Encyclopédie de l’Islam, — 2. Benveniste E., Mots voyageurs 
en Asie Centrale. — Filliozat J., Les deux Asoka et les conciles bouddhiques. — Haudri- 
court A. G., Les phonémes et le vocabulaire du thai commun. — Doresse J., Saints 
coptes de Haute-Egypte. — Février J. G., Sur Les bijoux perdus de l’antique 
Palmyre“. — Virolleaud Ch., La légende chiite du roi Soleiman. — CCXXXVIT. 1949, 4. 
de Menasce P., Notes iraniennes. — Renou Louis (avec la collaboration de Liliane 
‘Silburn), Sur la notion de brahman. — Stern S. M., A propos de l’inscription juive 
d’Afghanistan, — Février J. G., L’inscription punico-libyque de Maktar. — Minorsky V. 
et Cahen Cl., Le recueil transcaucasien de Mas‘ad b, Namdar. — Filliozat Jean, L’énigme 
des 256 nuits d’Asoka, — Richard Jean, La chanson de Syracon et la légende de Saladin. 
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Journal de la Société des Américanistes (Paris). XXXVI. 1948. 


Estreicher Zygmunt, La polyphonie chez les Esquimaux. — Garvin Paul, Esquisse 
du systéme phonologique du Nambikwara-Tarunde. — d’Harcourt Raoul, Un tapis 
brodé de Paracas (Pérou). —- Archéologie d’Esmeraldas et de Manabi, Equateur. — 
Lehmann Henri, Une statue aztéque en résine. — Levi-Strauss Claude, La vie familiale 
et sociale des Indiens Nambikwara. — Rivet Paul, La famille linguistique Guahibo. — 
Ydes Jens, The regional distribution of south american blowgun types. 


Journal de la Société des Océanistes (Paris). IV. 1948. 


- Les Mythes de Maré: Dubois Marie-Joseph, Mythes et récits maréens. — Poirier 
Jean, Sens et réle du mythe en ethnologie. — Hervé André, Magie et sorcellerie chez 
les indigénes de l’archipel Paumotu. — Vernier Charles, Les variations du vocabulaire 
tahitien avant et aprés les contacts européens. —- Maucorps Paul, Les recherches de 
psychométrie ethnologique et leurs perspectives océaniennes. — Pétard Paul, La végeé- 
tation madréporique du district de Teavoro (ile Mooréa). — Hartweg Raoul, Ossements 
anciens de Vile Maré (iles Loyauté). — Bouge L. J., Reconstitution du harpon des iles 
Marquises. — Fourquet A., Etude d’une couronne de plumes de l’ile de Paques. — 
O’Reilly P., Un pic néo-calédonien de la collection Oldman. — O’Reilly P., Un outil 
néolithique des iles Salomon. — Dubois M. J., Le ,,7 & Maré. — Dubois M. J.; Disques 
calédoniens, — Haudricourt.A., Les langues du nord de la Nouvelle-Calédonie et la 
grammaire compatée. 


Journal de Psychologie (Paris). XLII. 1949. 


1. Jeanmaire H., Le traitement de la mania dans les ,,mystéres“ de Dionysos 
et des Corybantes. — 2. Kurilowicz J., Linguistique et théorie du signe. — de Ganay S., 
Aspects de mythologie et de symbolique bambara. 5 


Journal of the Gujarat Research Society (Bombay). X. 1948. 1. 


Majumdar D. N. and Kishen K., Serological Status of Castes and Tribes of 
Cultural Gujarat. — Dave T. N., Linguistic Survey of the Borderlands. of Gujarat 
(Field Work No. 4). 


Journal of the University of Bombay (Fort-Bombay). XVII. 1949. 4. 
Mankad B. L., A Sociological Study of the Mianas of Kathiawad. 


Kongo-Overzee (Antwerpen). XV. 1949. 


2. Verstraete M., Over openbare en staatsburgerlijke rechten in Kongo. — 
Carrington J. F., Esquisse de la langue Mba (Kimanga). — van Bulck V., Het probleem 
der Pygmeeénreligie volgens P. Schebesta. — Ballegeer L., Pour une histoire du Congo. — 
3.4. Costermans B., Yitri. De visvangst door bedwelming bij de Uele-volken. — 
Mertens J., La juridiction indigéne. chez les Bakongo Orientaux. — van Coillie G., 
Korte Mbagani-spraakkunst. De taal van de Babindtj in Kasayi. — 5. Brausch G., 
Culturele genootschappen in de moderne Afrikaanse samenleving. — Comhaire-Sylvain S., 


Le Lingala des enfants noirs de Léopoldville. — Blok H. P., Opmerkingen naar aan- 
leiding van enige Bantoe-werkwoordsvormen. — Mertens J., La juridiction indigene 
chez les Bakongo orientaux. — Naessens H., Spreuken der Bayaka. 


L’Anthropologie (Paris). LIII. 1949. 


4-2. Bordes Francois et Fitte Paul, Les limons de la région de Villejuif et leurs 
industries paléolithiques. — Schofield J. F., L’age des peintures rupestres au Sud de 
V Afrique. — Genet-Varcin Mme, Les Négritos de Lugon (Philippines).. Etude ostéo- 
métrique. Comparaison entre les différentes races pygmeées. — Saint-Périer R. de, 
Prototypes de harpons ou bases de sagaies. — Malvesin-Fabre G., Un redresseur de 
fléches orné en ivoire. — 3-4. Bordes Frangois et Fitte Paul, Les limons de la région de 
Villejuif et leurs industries paléolithiques. — Avias J., Les groupes sanguins des Néo- 
Calédoniens (A, B, O, M, N, Rh) et des Océaniens en général du point de vue de 
Vanthropologie raciale. — Giot P. R., Brachycéphalisation et débrachycéphalisation en 


Bretagne. 


L’Antiquité Classique (Bruxelles). XVIII. 1949. 4. 


Zwaenepoel A., L’Inspiration religieuse de l’Impérialisme romain. 
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Le Bulletin des Missions (Saint André-lez-Bruges). XXII. 1948. 4. 


Roelens V., Le Noir et le missionaire. — van Straelen H., Le Japon. l’occupation 
et les missions. —- Tempels P., Catechése bantoue. 


Le Muséon (Louvain). LXII. 1949. 1-2. 


i ini ibvari von Ortsnamen in den 

Schneider N., Einige bemerkenswerte Schreibvarianten von } 
Ur irisurinenden’ an Re ciniane G., Inscriptions sud-arabes. — van Windekens A. J., 
Etudes iraniennes et tokhariennes. — Serjeant R. B., The Cemeteries of Tarim 


(Hadramawt). 


Les Etudes Classiques (Namur). XVII. 1949. 2-3. 


Cloché P., Sur le rdle des rois de Sparte. — Le Grelle G., Le premier livre des 
Géorgiques, poéme pythagoricien. — Halkin L., Le délai légal de viduité chez les Romains. 


Les Musées de Genéve (Genéve). VI. 1949. 


4. Lobsiger-Dellenbach M., Séjour africain. —-5. Pittard Eugéne, Exposition de 
parures et de bijoux indigénes. — 6. Stiassny M., Parures chinoises. — 7. Lobsiger- 
Dellenbach M., Chez l’orfévre de Tahoua (Niger, AOF). 8. Naville René, L’archéologie 
au Venezuela. — 9. Naville René, Pétroglyphes du Venezuela. 


Lexis (Lahr i. Baden). I. 1949. 1. 
(Studien zur Sprachphilosophie, Sprachgeschichte und Begriffsforschung.) 


Lewy Ernst, Ubersetzungsprobleme. — Brécker W. und Lohmann J., Vom Wesen 
des sprachlichen Zeichens. —Broécker W. und Lohmann J., Comment définir la phrase ? — 
Broécker W. and Lohmann J., What is a sentence? — Brécker W., Die Sprache und das 
Sein. — Lohmann J., M. Heideggers ontologische Differenz und die Sprache. — Uber- 
sichtskarte zu den ,, Haupttypen des Sprachbaus“. — Fink Eugen, Philosophie als Uber- 
windung der ,,Naivitat“ (zum Begriff der ontologischen Difterenz bei Heidegger). — 
Lohmann J., Was ist und was will die Sprachwissenschaft ? — Lewy Ernst, Ethymologie 
und Sprachbegriff. — Lewy Ernst, Bedeutungsverwandtschaft (Zum Problem der Sprach- 
verwandtschaft). — Maurer Friedrich, Die ,,.westgermanischen“ Spracheigenheiten und 
das Merowingerreich. — Specht Franz, Die ,,indogermanische“ Sprachwissenschaft von 
den ,,Junggrammatikern” bis zum ersten Weltkriege. — Lohmann J., Zur Orthographie- 
reform. 


Lud (Lublin). XXXVIII. 1947. 


Moszynski Kazimierz, Critical Evolutionism and other trends in- ethnology. — 
Poniatowski Stanistaw, The problem of parallelism of palaeolithic and ethnological 
cultures. — Schmidt Wilhelm, The origin of Indoeuropeans and their early arrival in 
Europe. — Stopa Roman, The Hottentots - their culture, language, folk-tales, and songs. 
— Frankowska Maria, Problems of the ethnographical atlas. — Krzyzanowski Julian, 
Folk-tale as an expression of Slav mutuality. — Moszynski Kazimierz, State and aims 
of Polish ethnography. — Seweryn Tadeusz, Ethnographic iconography. — Feliks Gross, 
Malinowski Bronislaw. — Fischer Adam, Ethnographic work of Joseph Rohrer. — 
Chodzidto T., Ethnography and Ethnology in Switzerland in 1939-1947, 


Man (London). XLIX. 1949. 
46-62. Aitken Barbara, A Note on Pueblo Belt-Weaving. — Aldred Cyril, A Bronze 


Cult Object from Southern Nigeria. — Elwin Verrier, Obituary : Wilfrid Vernon Grigson, 
1896-1948. — van Bork-Feltkamp A. J., Physical Anthropology in the Netherlands and 
Netherland Indies since 1989. — 133-144, Baba Moses Osamu, Smoking among the 


Ainu. — Watson William, The Surface Flint Implements of Cyrenaica. — 63-78. Williams- 
Hunt P. D. R., Anthropology from the Air. — Coelho Ruy, The Significance of the 
Couvade among the Black Caribs. — de Ganay Solange, On a Form of Cicatrization 
among the Bambara, — 79-94. Fagg B., New Discoveries from Ife on Exhibition at 
the Royal Anthropological Institute. — Wainwright G. A., The Founders of the Zim- 
babwe Civilization, — Harrison H._S., Obituary : James Hornell, 1865-1949, — 
95-116. Fleure H. J., For Sir John Linton Myres on his Eightieth Birthday : 3 July 1949. — 
Evans-Pritchard E. E., Two Nuer Ritual Concepts. — Dickson Violet, Artistic House- 
Decoration in Riyadh. — 117-132. Felhoen Kraal Johanna, The Netherlands West 


Indies. — Barnes H. F., The Birth of a Ngoni Child. — Lewi i 
as a Clue to the Morphology of Human Beccles ewis R. Guley, Coordinates 
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Mélanges de 1’ Université St-Joseph (Beyrouth). 


XXII. 1939. Mouterde Paul, Inscriptions en syriaque dialectal 4 Kamed (Beq’a). — 
Ronzevalle S,, La couronne (,,nemara” ?) d’Atargatis & Délos. — XXIII. 1940. Ronze- 
valle S., Les monnaies de la dynastie de ‘Abd-Hadad et les cultes de Hiérapolis-Bam- 
bycé. — Mouterde R., Monuments mégalithiques de l’Apaméne et du “Akkar. — 
XXIV. 1941. Starky Jean, Palmyre, Guide archéologique. — XXV. 1942-43. Mouterde R. 
Pierides Musae. — Mouterde R., Monuments et inscriptions de Syrie et du Liban. cas 
Mouterde P., Inscription syriaque du Gebel Bil‘As. — Mouterde R., Objets magiques, 
Recueil S. Ayvaz. — Beaulieu A., La main au bucrane. — Mouterde R., Dea Syria en 
Syrie. — XXVI. 1944-1946. Mouterde R., Antiquité et Inscriptions (Syrie, Liban), — 
Ronzevalle S., Deux sanctuaires phéniciens. oe: 


Memoria de la Sociedad de Ciencias Naturales La Salle (Caracas). IX. 1949. 23. 


Delgado Rafael, Notas Etnogrdaficas de los Panare de las Vegas. — El Encanto 
de la Laguna de Tacarigua. Comision de Antropologia, El Geoglifo de la Fila de 
La Olivita. — Cruxent J. M. y Fortoul C., Esquema para el estudio de la Tecnologia 
Alfarera primitiva. — Lewis B. R., Preliminares de una Investigacién Arqueoldgica. 


Mensario Administrativo (Luanda). 


1. 1947. Carneiro de Moura, A Coloniza¢gdo como factor histérico. — Sarmento Ale- 
xandre, Mutilacdes étnicas nos indigenas de Angola. — 2. Pires Antonio Emilio, Um conto 
Cuanhama. — Carneiro Carlos, Terras do Quimbango. — 3. Milheiros Mario, O Direito 
nos indigenas. — dos Santos Fernandes J., Contos, Lendas e Provérbios (dos indigenas 
quiocos). — 4. Sarmento Alexandre, Estudos Folcloricos. — Milheiros Mario, A religiao 
nas tribos angolanas. — Alferes de Carvalho H. R., Na Area do Mucusso-Viagem de 
reconhecimento A regido de Chimbaranda. — Telo M. Lopes Aurélio, A confianca do 
indigena na autoridade administrativa. — 5. 1948. Redinha J., Ceramica indigena. — 
Milheiros Mario, O casamento no direito gentilico angolano. — Ribeiro Cabral Ramiro C., 
Escravidio. — Paias Chabi Fernando, Contos, Lendas e Provérbios. — 6. Sarmento 
Alexandre, Ainda sobre estudos folcloricos. — Redinha J., As pinturas das paredes 
entre os kiokos da Lunda. — Martins Joaquim, As causas da emigracdéo dos povos de 
S, Salvador do Congo segundo a tradi¢do indigena. — 7. da Mota Manso Adélio, A religiao 
dos negros de Angola. — Viana e Andrade Pedro, Curila (costumes do Luiana-Cuando). — 
da Ressurreicdo Corte Ernesto, Contos, Lendas e Provérbios. — Redinha J., Cabagas 
gravadas. — de Faria Lobato, Alguns apontamentos sobre acontecimentos histéricos 
da circunscri¢éo do Pombo. — de Magalhaes Alexandre Afonso, Origem dos Ba-Songos. — 
8. Milheiros Mario, Vida Social das tribos angolanas. — de Morais e Castro A. A. G., 
Etnografia da Guiné. — de Figueiredo Casimiro Olindo, Estudo Antropométrico, — 
9, da Silva Carlos Lino, Indigenase e assimilados. — da Mota Manso Adélio, Alembamento 
e poligamia. — Milheiros Mario, Rudimentos de quimbundo. — Leitao Serra P. A. 
Do povo ganguela. — 10. Dias Serras Manuel, Assimilados. — Neves Martins Camilo, 
© alembamento e a moral crista. — Milheiros Mario, Rudimentos de quimbundo. — 
Fiuza Guilherme, Histéria da tribo Va-Dirico. — de Faria Lobato, Povos do Pombo. — 
de Figueiredo Olindo Casimiro, Estudo antropométrico sobre Mundombes. —— 11. Martins 
Joaquim, Nomes, apelidos e alcunhas entre os indigenas do Enclave. — Milheiros Mario, 
Rudimentos de quimbundo. — de Faria Lobato, Povos do Pombo. — Fernandes Manuel, 
Breve noticia sobre as tribos luena e bunda. No Posto do Lumai. — 12. Milheiros Mario, 
Feiticismo? ... —- de Faria Lobato, Povos do Pombo. — de Magalhaes Antonio, Alguns 
aspectos da musica indigena africana. — 13. Milheiros Mario, Vida familiar e sua evo- 
lucdo. — de Figueiredo Casimiro Olindo, Estudo antropométrico sobre kimbundos. — 
Ramos Fernandes, Os indigenas de 5S. Tomé e Principe. Mao de obra local. — de Magal- 
haes Antonio, Alguns aspectos da musica indigena (Il). — Moreira de Magalhaes J. L. P., 
Cuango. — Castro Junior Augusto C., Contos, Lendes e Provérbios. — de Faria Lobato, 
Gloriosos vestigios portugueses na costa oriental da Africa. — 14. de Menezes Victor 
Hugo, A mulher indigena como elemento civilizador e de colonizacéo. — de Faria 
Lobato, Camussequeres —— Alguns aspectos da sua vida. — de Abreu Vasco, Contos, 
Lendas e Provérbios. — 15. Milheiros Mario, Lundas e Luenas (Posto de Caianda). — 
de Faria Lobato, Povos do Baixo Cubango. — da Costa Maciel David, Quiocos (excerptos 
de una monografia). — de Sousa Rodrigues Joaquim, Indigenas da tribo sosso. — 
16. Martins Joaquim, A religido entre os Kakongos. — de Figueiredo Casimiro Olindo, 
Estudo Antropométrico sobre Quissanges. —— [Ohne Verf.]: Contos indigenas. — Mil- 
heiros Mario, Lundas e Luenas. — de Faria Lobato, Do homem primitivo ao actual- 
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Mitteilungen der Geographischen Gesellschaft Wien (Wien). 


afrikani Pygmaengruppen. = 
XC. 1948. 1-12. Schebesta Paul, Benennung der afrikanischen P} 
XCI. 1949. 1-6. Hassinger H., Chinesische geographische und verwandte Forschungen. 


Neue Zeitschrift fiir Missionswissenschaft (Schéneck-Beckenried). V. 1949. 


(Nouvelle Revue de science missionnaire.) . 

2. Henninger J., Spuren christliche r Glaubenswahrheiten im Koran. VIII. Paradies 
und Holle (1). — 3. Laufer Carl, Die Stellung der Mission zum Geheimbundwesen in 
Neu-Britannien (Siidsee). — 4. Beaupin E., L’Organisation internationale du travail 
et les Problémes sociaux en pays de mission. — Henninger J., Spuren christlicher 
Glaubenswahrheiten im Koran. VIII. Paradies und Holle (2). 


Oceania (Sydney). XIX. 1948. . 


2. Berndt Roland M., Badu, Island of the Spirits. — Capell A., Distribution of 
Languages in the Central Highlands, New Guinea. — Smythe W. E., Elementary 
Grammar of the Gumbaingar Language (North Coast, N. S. W.). Pottery Making 
in North-East Arnhem Land. — 3. Elkin A. P., Man and his Works-A Review. — 
Bell F. L. S., The Industrial Arts in Tanga. — Capell A., Distribution of Languages 
in the Central Highlands, New Guinea. — Smythe W. E., Elementary Grammar of the 
Gumbaingar Language (North Coast, N.S. W.). 


Orientalia (Rom). XVIII. 1949. 


2. Lewy Hildegard, Studies in Assyro-Babylonian Mathematics and Metereo- 
logy. — O’Callaghan R. T., The Great Phoenician Portal Inscription from Karatepe. — 
Federn W., Egyptian Bibliography (Jan. 1, 1939 - Dec. 31, 1947). — Simon J., Biblio- 
graphie copte 1 (1940-1948). — 3. Witzel M., Zu den Enmerkar-Dichtungen. — Ebeling E., 
Eine Beschreibung der Unterwelt in sumerischer Sprache. — San Nicolo M., Materialien 
zur Viehwirtschaft in den neubabylonischen Tempeln. — Pohl A., Keilschriftbiblio- 
graphie 12 (1. VII. 1948-141. III. 1949). — Federn W., Egyptian Bibliography (Jan. 1, 
1939 - Dec. 31, 1947). — 4. von Soden W., Zum akkadischen Worterbuch. — Ebeling E., 


Mittelassyrische Rezepte zur Bereitung von wohlriechenden Salben. — Van Buren 


Douglas E., A Pictographic Amulet. — Neugebauer O., Comments on Publications by 
Mrs. Hildegard Lewy on Mathematical Cuneiform Texts. — Kees H., Ein Sonnen- 
heiligtum im Amonstempel von Karnak. — Federn W., Egyptian Bibliography 
(Jan. 1, 1939 - Dec. 31, 1947). — Kébert R., Die Ehrenstellung der higgat al-islam im 
islamischen BewuBtsein. 


Paideuma (Frankfurt a. M.). III. 1949. 6-7. 


Kerényi Karl, Walter F. Otto. — Lommel Hermann, Mithra und das Stieropfer. —- 


Koch Carl, Roma aeterna. — Jensen Ad. E., Uber den sittlichen Gehalt der primitiven 


. Religionen. — Altheim Franz, Zarathustra als Dichter. — Hartner Willy, Studien zur 


Symbolik der friihchinesischen Bronzen. 


Philosophisches Jahrbuch (Fulda), LIX, 1949. 2. 
Eckardt André, Die ethischen Grundbegriffe bei Laotse. 


Population (Paris). IV. 1949. 1. 


Valenziani C., Enquéte démographique en Océanie francaise. 


Prace i Materiaty Etnograficzne (Lublin). VII. 1948-49. 


(Travaux et Matériaux éthnographiques.) 


Dobrowolska Agnieszka, Costume des paysans (Jacki) de Jablonkowo, — Gajkowa 
Olga, Culture paysanne des environs de Hory et Potylicz. — Ile partie: Culture 
sociale. — ReinfuB Roman, Lemkowie, groupe ethnographique. — Dekowski Jan Piotr 
Coutumes de noce dans le distr. d’Opoczno. — Jaworczak Aleksander, Histoire de la 
corporation des potiers 4 Itza, — Malicki Longin, L’art de potier a Itza. — Dekowski 
Jan Piotr, Le dernier centre de poterie dans le district d’Opoczno, — Zywirska Maria 
L’art de potier a Puszcza Biala. — Gotkiewicz Marian, Les chants des montagnards 
silésiens ont persisté & Bukowina et résonnent aujourd’hui en Silésie. — Drozdek 


Ni 
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Boteslaw, Noce 4 Pojana Mikuli. — Pietkiewicz Kazimierz, Cérémonies de noce au bord 

de Dzwina. — Flizak Sebastian, Matériaux ethnographiques des environs de Mszana 

Dolna. — Jagielto Wtadistaw, Les matériaux ethnographiques des environs de Lubomla 

Geppieney — Szczotka Stanistaw, Matériaux concernant l’élevage des moutons au 
siécle. 


Primitive Man (Washington). XXII. 1949. 1-2. 


Schaeffer Claude, Wolf and Two-pointed Buck: a Lower Kutenai Tale of the 
Supernatural World. — Burgesse Allan J., Esquimaux in The Saguenay. — Worms 
Ernest Alfred, An Australian Migratory Myth. 


Proceedings of the Royal Irish Academy (Dublin). LII. 1948. 2. 
O’Caroll Francis, A Gamut for Irish Melody. 


Przeglad Antropologiczny (Poznan). XVI. 1949.. 1-3. 
(Revue Anthropologique Polonaise.) 


Loth M. E., Etudes anthropologiques des muscles des négres vivants d’Uganda, — 
Wokroj M. F., Débris humains d’environ 2500 ans déterrés & Biskupin en 1948. — 
Rosinski M. P., Les plus anciens specimens des fouilles africains du groupe des 
Homonoidea. 


Records of the South Australian Museum (Adelaide). IX. 1949. 2. 


Tindale Norman B., Large Biface Implements from Mornington Island, Queens- 
land and from South-Western Australia. 


Revista de Historia de America (México). 25. 1948. 


Altamira Rafael, Estudios sobre las fuentes de conocimiento del Derecho Indiano. 


Revista de Indias (Madrid). VIII. 1948. 33-34. 


Mufioz de San Pedro Miguel, La , Relacién“ de las Indias, de fray Antonio Vazquez 
de Espinosa. — De Hoyos Sancho Nieves, Sobre el actual movimiento folclérico en 
Hispanoamérica. : 


Revista do Arquivo Municipal (Sao Paulo). XV. 1949. 


191. Baldus Herbert, Os Tapirapé. — 122. Fernandes Florestan, A Economia 
Tupinamba. — Schubart Otto, A Pesca no Mogi-Guasst.. — Baldus Herbert, Os Tapi- 
tapé. — 123. Morse Richard M., O Pesqusador social e o historiador moderno. — Baldus 


Herbert, Os Tapirapé. 


Revista Mexicana de Estudios Antropol égicos (Mexico). X. 1948-49. 


Bernal Ignacio, Exploraciones en Coixtla-Huaca, Oax. — Faulhaber Johanna, 
Restos oseos de la Huasteca. — de Carcer Mariano, Ejemplares de arte plumario mexi- 
cano y una falsificacion del lienzo de Tlaxcala. — Noguera Eduardo, Nuevos Rasgos 
caracteristicos encontrados en Xochicalco. — Garcia Payén José, Una Palma‘ in Situ. — 
Pike Kenneth L., Cuento de un Conejo, un Coyote y la Luna, — Jimenez Moreno Wig- 
berto, Origen y desarollo de la Escuela Nacional de Antropologia e Historia. 


Revue des Etudes Grecques (Paris). LIX-LX. 1946-1947. 

Picard Ch., De la stéle d’Ameinocleia 4 la ciste ,prénestine“. — Chantraine PS 
Les noms du mari et de la femme, du pére et de la mére en grec, — Salesses Marie-Jeanne, 
De quelques emprunts 4 l’arabe dans le grec d’Egypte. 


Rivista degli Studi Orientali (Roma). 


XX. 1942. 1. Peters C., Grundsatzliche Bemerkungen zur Frage der arabischen 
Bibeltexte. — 2. Bacchi E., Lo scarabeo del cuore di Thutmose IV. — Casabianca G., 
Lineamenti del romanzo bengalese contemporaneo. —— 3-4. Gabriel F., La poesia hari- 
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i, — Li nn E., Altamharisches Glossar. — XXI. 1945. 1. 
ato pailia Ae La’ giurisprudenza del Tribunale superiore 
anzamento, matrimonio e OO a eee 

i Modes de l’expression emphatique en ugaritien. —— - 1946. 2-4. 
PirenGs, on haa ers Pahenaiice in garsciunico. — Levi della Vida a5 ell eet hne 
della terra. — XXII. 1947. 1-4. D’Emilia A., I] trattato di diritto musulmano oe ikita 
di David Santillana. — Littmann E., Verbesserungen zu meinem altamharischen Glossar. 
— Pagliaro A., Note di lessicografia pahlavica. — Bausani A., A proposito di un SiS 
di Sahrastani sulla dottrina mazdakita. — Rossi E., Versi turchi Z altri scritti inediti 
di Pietro Della Valle. — D’Elia P., Cina politeista o Cina monoteista? (sec. XIII av. Cr.- 
sec. XX d. Cr.). — XXIII. 1948. 1-4. Rossi E., Il diritto consuetudinario delle tribu 


gita nel secolo degli Omayy 
Guidi M., Sui Harigiti. — a | 
sciaraitico della Libia in materia di fid 


; ; a Nate aks 
arabe del Yemen. — XXIV. 1949. 1-4. Beguinot F., Di alcune iscrizioni 1m cara 

latini in lingua sconosciuta trovate in Tripolitania, — Moreno M. M., Mistica musul- 
mana e indiana nel Mafma-ul-bahrain di Dara Sikoh. — Panetta E., Su alcune costu- 


manze popolari di Bengasi. 


Rivista di Etnografia (Napoli). III. 1949. 1-2. 


Tucci G., Contributo alla conoscenza.dei Tuareg di Gat. — Leicht P. |S.,,La,,Lex 
Caldariae“ di Albona. — Battaglia R., L’origine delle feste delle strenne. — Da Cas- 
-cudo L., Ermete nell’Acaia e la consulta degli Oracoli nel Brasile. 


Rivista di Scienze Preistoriche (Firenze). III. 1948. 3-4. 


Marcozzi V., Crani Atestini.. — Leonardi P., Una nuova stazione veneta dell’eta 
del bronzo : i ,,fondi di capanne“ di Sossano presso i Colli Berici. — Manfrin G., Dimore, 
castelli e costruzioni rurali raffigurate nei petroglifi camuni. — Ruhlmann A., A pro- 


posito della suddivisione del Paleolitico. 


Runa (Buenos Aires). I. 1948. 1-2. 
(Archivo para las Ciencias del Hombre.) 


Paulotti Osvaldo L., Los Toba; contribucién a la somatologia de los indigenas 
del Chaco. — Sekely Tibor, Excursién a los Indios del Araguaia (Brasil). — Menghin 
Osvaldo F. A., Migrationes Mediterraneae ; origen de los Ligures, Iberos, Aquitanos 
y Vascos. — Imbelloni J., De la Estatura Humana ; su reivindicacién como elemento 
morfolégico y. clasificatorio.. — di Benedetto Antonio, Antropologia del deporte. — 
Efectas fisioldgicas del hambre en pueblos europeos. Primeras noticias sobre la pobla- 
cién de Grecia, — Sobre un craneo exhumado en las proximidades del Tuyi. — 
Hammerly Dupuy Daniel, Nuevos hallazgos en la ,,Caverna Grande“ de Ultima Espe- 
ranza. — Comas Juan, El hombre de Tepexpam (Valle de México). — Serra Rafols 
Elias, Novedades de arqueologia canaria. — Bérmida Marcelo, Los ,,Australopithecinae“, 
una nueva familia anthropoide propia del Africa del Sud. 


Schweizerisches Archiv fiir Volkskunde (Basel). 


Cf. Archives suisses des traditions. populaires. 


Sudan Notes and Records (Khartoum). XXIX. 1948. 2. 


Kenrick J. W., The Kingdom of Tegali. — Thomson W. P. G., Notes on the Death 
of a Reth of the Shilluk. — Wilson C. E., Birds Causing Crop Damage in the Sudan, —- 
Howell P. P., The Age-Set System and the Institution of Nak among the Nuer. — 
Cruickshank A., The Birth of a Leper Settlement. — Myers O. H., Ancient Monuments 
of the Sudan. — Richards G. E., Adult Education amongst Country Women. 


The Journal of the Anthropological Society of Nippon. 
Cf. Zinruigaku Zassi. 


The Journal of the Bihar Research Society (Patna). XXXIV. 1948. 3-4. 


Sinha B. P,, Bearing of Numismatics on the History of the Imperial Guptas, — 


Aravamuthan T. G., The Gods of Harappa. — Hasan Askari Sahi i 
and Maktubal of a Fourteenth Gehtues Saint of Bihar. gatheaiiees Sa My ae 
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The Journal of the Polynesian Society (Wellington). LVIII. 1949. 


_ 4. Freeman J. D., The Polynesian Collection of Trinity College, Dublin, and the 
National Museum of Ireland. — Tweedie M. W. F., The Malayan Neolithic. — 
Turbott I. G., Diets, Gilbert and Ellice Islands Colony. — Batley R. A. L., Legendary 
Footprints on the Poutu Stream, Rotoaira. — 2. Beaglehole Ernest, The mixed Blood 
in Polynesia. — Tokelau or Union Islands Nomenclature. — Excavation of a Maori 
Burial at Longbeach, Otago ; with notes on Associated Artifacts. — Miller David, Did 
the ancient Maori know of Fleas? — Graham Géo., ,,Pare Hauraki-Pare Waikato”. 


The Journal of the Royal Anthropological Institute of Great Britain and 
Ireland (London). 


LXXV. 1945. 1-2. Hutton J. H., Problems of Reconstruction in the Assam 
Hills. — Kroeber A. L., The Ancient Oikumené as an Historic Culture Aggregate. — 
Breuil Henri, The Discovery of the Antiquity of Man : Some of the Evidence. — Rad- 
cliffe-Brown A. R., Religion and Society. — Shaw C. T., Bead-Making with a Bow-Drill 
in the Gold Coast. — Sulimirski T., The Problem of the Origin of the Slavs. — Leach E. R., 
Jinghpaw Kinship Terminology. — Minorsky V., The Tribes of Western leghoy 
Batrawi A., The Racial History of Egypt and Nubia; Part I. The Craniology of Lower 
Nubia from Predynastic Times to the Sixth Century, A. Dy = LX XVI. 1946:4. Flente 
H. J., The Institute and its Development. — Hutton J. H., West Africa and Indonesia : 
A Problem in Distribution. — Gibson-Hill C. A., Boats and fishing on the Cocos-Keeling 
Islands. — Nadel S. F., Shamanism in the Nuba Mountains. — Newman L. F., Some 
Notes on Foods and Dietetics in the Sixteenth and Seventeenth Centuries. — Hsiao 
Sidney C., A first study of the Blood Groups among some Inhabitants of West Yun- 
nan. — Jones Neville and Summers R. F. H., The Magosian Culture of Khami, near 
Bulawayo, Southern Rhodesia. 


The Philippine Journal of Science (Manila). LX XVII. 1947. 3-4. 


Beyer H. Otley, Outline review of Philippine Archaeology by islands and provinces. 


The Uganda Journal (London). XIII. 1940 0,1,, 


Bequaert M., The Masaka Cylinder : an Inter pretation ofits Use. — Wright A. C. A, 
Maize Names as Indicators of Economic Contacts. — Extracts from ,Mengo Notes“, VII. 


T’oung Pao (Leiden). XXXIX. 1949. 41-3. 


Moule A. C., A version of the Book of Vermilion Fish. — Balazs Etienne, La 
crise sociale et la philosophie politique a la fin des Han. — Erkes Eduard, Nachtrage 
zu Erkes, Der Hund im alten China (T’oung Pao XXXVII). 


Travaux du Cercle linguistique de Copenhague (Kgbenhavn). IV. 1949. 


Bech Gunnar, Das semantische System der deutschen Modalverba. — Sten Holger, 
Le nombre grammatical. 


Zaire (Bruxelles). III. 1949. 


5. Schebesta P., La civilisation aramba en Afrique. — Rubbens A., Le colour-bar 
au Congo Belge. — Dom van Mol P., Hondennamen bij de Abarambo. — Comhaire J., 
La vie religieuse 4 Lagos. — 6. van Bulck G., Existe-t-il un groupe de langues soudanaises 
équatoriales ?. — Bruyns L., De vaststelling van den bruidschat In de streek van 
Kisantu. — Comhaire-Sylvain S., Proverbes recueillis 4 Léopoldville. — 7. Caeneghem R., 
Het Godsbegrip. bij de Baluba van Kasai. — Kagame A., Avec un Troubadour du 
Rwanda. — 8. Sohier A., Le probléme des indigénes évolués et la Commission du statut 
des Congolais civilisés. — Nooteboom, De betrekkingen tussen Madagaskar en Indonesie. 


Zeitschrift fiir Eingeborenen-Sprachen (Hamburg). XXXV. 1949. 4. 


Zyhlarz Ernst, Die Lautverschiebungen des Nubischen. — Klingenheben A., Zur 
Nominalbildung im Galla. — Heydorn R., Das Manya (SchluB). — Nachtrage und 
Berichtigungen zum Werk von Carl Meinhof". 
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Zinruigaku Zassi (Tokyo) (japanisch). | 
(The Journal of the Anthropological Society of Nippon.) 


LVI. 1941. 639. Hasebe Kotondo, Die Gesichts-UmriBformen der Mikronesier. — 


; ‘ ve i Mi 1, Manchukuo. — Ché 
ai Kazutika, Neolitic Remains from Li Miao near _Jehol, Mi 

cune Anthropologische Untersuchungen der Peipo in Formosa. — Uber das Haut- 
leistensystem der Planta der Bauran-Bewohner. —.Kano Tadao, Pottery-making of 


Jami Tri f Botel Tobago. — 640. Umehara Suegi, A Bronze Bell from Nagoya. — 
maeee ak Vokabularien fiir die menschlichen K6rperteile in Amami-Inseln, Japan. ie 
Ché Sanshé, Uber das Hautleistensystem der Vola Peipo in Formosa. — Ché Sanshé, 
tiber die Leistenmuster der Finger der Peipo von Banran. — Eguchi Tamez6, Uber 
die Fingermuster des Li-Stammes auf der Insel Hainan. — Imamura Yutaka, Answers 
to Dr. T. Fuzita. — 641. Kano Tadao, Burial-jar found in the Island of Botel Tobago. — 
Sima Goro und Onishi Makiro, Anthropologische Untersuchungen der Ostasiaten. — 


Taniguti K., Eguti T., Higeta K. und Sumi S., Anthropologische Untersuchungen der . 


Li-Stamme auf der Insel Hainan. — 642. Egami Namio, Religious Places and Cere- 
monies of Hsiung-nu. — Ché Sanshé, Vergleichung des Hautleistensystems der Hand 
und der Finger der Barran-Peipo mit denen der Lokal-Gruppen in benachbarten 
Gegenden. — Hasebe Kotondo, A Portrait Skull from the Island of Malekula. — 
643. Sakazume Nakao, Shell Bracelets of Prehistoric Age in Japan. — Yoshino Mashao, 
Untersuchungen tiber das Sprungbein der Koreaner. — Yawata Itiro, Micronesian 
Gouges of Terebra maculata. — Naora Nobuo, Fauna and Flora represented in the 
Shell-Mounds of Kamishinjuku, Shimosa.*— 644. Mori Osamu, On the polished Stone- 
knives from Southern Manchuria. — Hizikata Hisataka, Fishery in Satawal, Mikro- 
nesia. — Yosino Masao, Uber das Fersenbein der Koreaner. — 645. Suduki Hisasi, 
Uber einen neuen Fall von kiinstlich eingeschnittenen Menschenknochen der japanischen 
Steinzeit. — Kobayashi Kikuko, Uber die Blutgruppen der Tung-fang und Pao-t’ing-Li 
und der Mohammedaner in San-a auf der Insel Hainan. — Sakazume Nakao und Wazima 
Seiichi, On the Excavation of a Dwelling Site at Okkoshi Shellmounds, Musashi. — 
Miyake Séetu, Studien iiber das Hautleistensystem des Handtellers der Insulaner von 
Tokunoshima, Provinz Kagoshima. — 646. Kawamura Shin-ichi, The Remains of 
Ancient Tomb called Maruyama, Yamanashi Prefecture. —. Okabe Masayoshi, The 


_Medicines of the Palau-Islanders. — Kuwayama Rytshin, On the Remains from the 


Neolitic Shellmounds in Natsushima, Sagami. — To Yu-ké, On the Cradle-land of 
Microlithic Culture. — Kano Tadao, Cultural Affinities of the Batanes Island and 
Kétésho (Botel Tobago) as viewed from their Names for Animals and Plants. — 
647. Hasebe Kotondo and Sakazume Nakao, On the deposits of the limestone-cave at 
Sakawa, Kochi-ken, — Kano Tadao, ,,Gold Culture“ among the aborigines of the 
Philippines, Botel Tobago (K6tdsho) and Formosa. — Yawata Ichiro, On the remains 
from Ishibayashi, Nasu-Gori,Tochigi-Ken. — Kuwayama Riushin, Shellrings in the 
double funeral urns from Ohama, Got6d-Shima, Nagasaki-Ken. — 648. Taki Ryoichi, 
On Dotaku or the Bronze Bell. — Yosino Masao, Uber die Gewichtsverhaltnisse der 
kiinstlich mazerierten Knochen der Koreaner. — Kano Tadao, Some cultivated plants 
of the Formosan aborigines, and their relation to the ethnic history of Formosa. — 
Hasebe Kotondo, Menschenknochen aus den Muschelhaufen yon Tsubue, Bizen. — 
649. Suda Akiyoshi, Upon the growth limits of the head diametres in the Japanese 


‘women. — Yoshino Masao, Uber die Augen- und Haarfarbe der Koreaner. — Toh Yuho, 


Zur urgeschichtlichen Untersuchung des Totemismus. — 650. Hasebe Kotondo, Menschen- 
knochen aus den Muschelhaufen von Hashima, Bitchiu. — Hayashi Kwaiitchi, On the 
Yaoishiki potteries and other remains obtained at Masumi and Tsumaki, Gifu-Ken. — 
Toh Yuho, Uber die Herkunft der chinesischen Bronze. — LVII. 1942. 651, Kanaseki 
Takeo, Uber das Wesen des Planocciput bei den sogen. ,,Haylam-Chinesen“ nach Har- 
rower. — Kano Tadao, Prehistorical reconnaissance of Samasana Island (IXash6td), 
E, Formosa, — Yawata Ichiro, On the pointed shell-axes from the Palau Islands, — 
652. Hattori Takesi, The Gilyak Terms of Relationship, — Kobayashi Kikuo and 
Hasegawa Masasi, Uber die Blutgruppen der Lo-an Li und der Chinesen in San-a auf 
der Insel Hainan. —‘Hasebe Kotondo, Badgers of the stone age of Nippon. — Miyasaga 
Eiichi, Excavations of the prehistoric Dwelling-site at Togariishi, Nagano Prefecture. — 
Kano Tadao, Stone Implements and the Yami Tribe of Botel Tobago (IKXGtdsho), — 
653. Komai Kazuchika, On the Origin of the city-plan represented in Chang An Chéng 
of the alt ang dynasty. — Kano Tadao, Hide-scrapers of the Formosan Aborigines in 
Connexion with the Use of Asymmetrical Adze. — Yo Kinsen, Uber das Hautleisten- 
system der Vola der Peipo von Rato, Anthropologische Untersuchungen der Peipo in 
Formosa V. — 654. Suzuki Makoto and Hirano Gokichi, Report on the Anthropological 


Investigation of the Goldi, — Chewon Kim, Uber die Bedeutung der Ornamente auf. 


chinesischen Bronzen. — Yo Kinsen, Uber die Leistenmuster der Finger der Peipo in 


Formosa. — Yawara Ichiro, Some Stone grinders from Hokkaido. — 655. Sakazume | 


Nakao, On the shell mounds of Ikazuchi, Narumimachi, Aichi Prefecture. — Yo Kinsen, 
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Vergleichung des Hautleistensystems der Hand und Finger der Rato-Peipo mit denen 


der Lokalgruppen in benachbarten Gegenden. — Hasebe Kotondo, Kemains of the 
skull of the Kaizuka Okami from the Cave of Osakai, Etchin. — 656. Suda Akiyoshi, 
Anthropometory of the Orokes in Saghalin. — Kanaseki Takeo, Uber einen Schadel 


von Ha-Loe auf der Insel Hainan. Sakazume Nakao, On the Comparative Relations 
between the Species of Mollusca and the Types of Potteries from the Shellmounds of 
Stone-age in Southern Kwanto Precincts. — Suzuki Makoto und Hirano Gokiti, Somato- 
Anthropologische Untersuchungen bei Mandschus (Mandschu-chijen). — Yawata Ichiro 
Further Notes on Some Stone Grinders from Hokkaido. — 657. Kono Isamu, Stone 
gouges from Kita-Idjima. — Imamura Yutaka, Suzuki Makoto und Hirano Gochiki, 
Untersuchungen tiber Chinesen in der Mandschurei. — Hasebe Kotondo, Lataran. — 
Takanushi Takezé, On the inheritance of the palmar and finger patterns and handlines. — 
658. Mizuno Seiichi, On the earthen bellows-pipe from the prehistoric site of Ch’th-féng, 
Manchoukuo. — Imamura Yutaka, Sukuzi Makoto und Hirano Gokichi, Uber die 
lokalen Typen der Mongolen und der in ihrer Nahe lebenden Dahur und Solon. — 
Chewon Kim, Nochmals iiber die Bedeutung der Ornamente auf chinesischen Bronzen, — 
Sakazume Nakao, On the Sinobara Shellmounds, Yokohamashi, and a dwelling site 
excavated at Omoteyato (Higashi) mound amongst them. — 659. Komai Kazuchika, 
About the ,,Yu-lieu-san-shang“ in inscriptions on some mirrors of the Han-dynasty. — 
Hasebe Kotondo, Uber die Lidfalten der Mikronesier. — Sakazume.Nakao, On the 
excavation of the human remains at the shell mounds of Miyanishi, Ogawa, Aichi 
Prefecture. — Horii Isoo, Masaki Masaaki und Miyamoto Kiyosi, Anthropologische 
Studien tiber die Goldi-Rasse. — 660. Hasebe Kotondo, Kuwagata-Beil. — Ueda T., 
Suzuki K., Nishiki S., Its T. und Iwasaki S., Contribution to the physical Anthropology 
of the Korean from Keiki-Do. — Sakazume Nakao and Nakazima Toshio, Excavation 
of a dwelling-site paved with stone at Arai, Okuno-Mura, Musashi (Tokyo-Fu). — 
Sugiura Ken-ichi, Studies on baskets from coconut-leaves in Mikronesia. — Hayashi 
Kaiichi, Some notes on prehistoric sites and relics in the province of Hida. — 661. Kuwa- 
yama Riushin, Excavations of sites at Edoyama, Kanagawa prefecture. — Yawata 
Ichiro, Prehistoric artifacts of jadeit from Kwanto. — Sakazume Nakao, On the exca- 
vations of shellmounds at Ogawamachi in the Chiba prefecture. — 662. Kondo Takesi, 
Physisch-anthropologische Studien an Urbevélkerungen von Mandschukuo. — Taka- 
nushi Takidzo, Die Gesichts-Umri8formen der Landbewohner von Tottori-Ken. — 
Sakazume Nakao, On the shell mound at Mukaiaburada in @hibay prefecture: )—— 
LVIII. 1943. 663. Sugiura Ken-ichi, Die Verbreitung der Nasenfléten in Indonesien 


und Ozeanien. — Amaku Osamu, Somatologische Untersuchung der Jugend in der 
Provinz Oita. —_ Hasebe Kotondo, Uber die Grundgestaltung des Gesichtsprofils der 
Mikronesier. — 664. Adachi Buntaro und Ito Kozo, ,,Kopfgeruch". — Fuijoka Kengiro, 
Stone implements from Tasmania. — Yawata Ichiro, Two Stone Adzes of the Dyak. — 
Sugiura Ken-ichi, Social organization of the Australian aborigines. — Hasebe Kotondo, 
Das Pferd aus Tayui. — 665. Komai Kazuchika, About inscriptions on mirrors of the 
Han Dynasty. — Kondo Takesi, Somatometrische Untersuchungen der Mohammedaner, 


Physisch-Anthropologische Studien an den Urbewohnern von Mandschukuo II. — 
Fujimori Eiti, Potteries from Kuwanagawa, Shimominochigun, Shinano Prefecture. — 
Nakayama Taneaki, Somatologisch-anthropologische Untersuchung der Kinder der 
Goto-Inseln (Fukae). — Hasebe Kotondo, Der Rackon-Hund aus der Steinzeit. — 
666. Wazima Seiiti, A report of prehistoric survey in Shan Si, China. — Nosaka Yasu- 
tugu, Untersuchung der Ohrmuschel-MaBe der Koreaner. — Hasebe Kotondo, Eine 
altchinesische Bronzesage. —_ 667. Nosaka Yasutugu, Anthropologische und tmorpho- 
logische Studien iiber die auBere Nase der Koreaner. — Hasebe Kotondo, Nachtrag 
zum Artikel ,,.Lataran“. — Sinozaki Nobuo, Uber die Untersuchung der Mikronesier- 
Europaer-Bastard-Familien. —— 668. Kambayashi Atsuo, On the earthen Idols of Conical 
form. — Nosaka Yasutugu, Uber den Nasenindex der Koreaner. — Kuwayama Tatsuo, 
On the Shell-Mounds of Shiba-Park in Tokyo and their remains. — Hirano Gokichi, 
tiber die Korrelation der somatometrischen MaBe der Mandschuren und in der Mand- 
schurei geborenen Chinesen. — 669. Sugiwara Sosuke, Some notes on prehistoric sites 
at Nittayama, in Chiba prefecture. — Nakazima, Tosio, Uber die Briiste und Bauch- 
-anschwellungen der steinzeitlichen Tonfiguren. — Hayasi Kwaiiti, Notes on the neolitic 
sites and remains at Aso, Hida. — 670. Yawata Ichiro, On the spatula of jade. — 
Yokoh Yasuo, Uber die Mandschu (vorl. Mitteilung). — Suzuki Hisashi, Uber zwet 
neue Arten von Muschelgeraéten. — Sugiura Kenichi, The kinship term and usage by 
affinity in Marshall Islands. —- 671. Umehara Suezi, Ein neuer Fund von ,,Tatiusaimon- 
Spiegel“ aus Zenranando, Korea. — Saito Tadasi, Uber die Tonkugel aus den alten 
Grabhiigeln in Siid-Korea. — Hasebe Kotondo, Uber die Hundereste aus den Fund- 
statten von Anyang, China. — Nezu Tadasi, ,,Seiriuto-Seki“ und ,, Hache pédiforme™. — 
Komai Kazutika, On the defensive armours of the Han-Dynasty. — 672. Sakazume 
Nakao und Nakazima Tosio, Uber die Muschelhaufen von Simonokama. — Nakane 
Kimio, Eine Skizze der steinernen Monumente auf Java. — 673. Hasebe Kotondo, Uber 


die personale Identifikation zur Nara-Zeit. — Hasebe Kotondo, Die Haushunde der 
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inzeit Nippons und die indischen Schakale. — Kano Tadao, Shell rice-header of the 
een eos Mindanao. — Sugiura Ken-iti, Die Ahnenfiguren , in Neuguinea. — 
Nakane Kimio, Menschliche Bilder fir das Schattenspiel in Java. —_ 674. Hasebe 
Kotondo, Eine neue Pferdeart aus der Steinzeit Nippons. — Tanabe Giiti, Der Gebrauch 
des Zinnober in der Steinzeit Nippons. — Kobayasi Kazumasa, Uber die Hokuro, 
schwarze Male des Gesichts. — LIX. 1944. 675. Tanabe Giiti, Kalzium- und Phosphor- 
gehalt der Menschenknochen aus den steinzeitlichen Muschelhaufen von Hobi, Prov. 
Mikawa. — Esaka Teruya, Uber die Niederlassungen der mittleren Jomondoki-Kultur- 
stufen in den Umgebungen der Wasserquellen auf dem Musasino-Hochland. — Suzuki 
Hisasi, Uber zwei kiinstlich verarbeitete Menschenknochen aus der Steinzeit Nippons. — 
676. Umehara Sueji, Beispiele der ,,mehrspitzigen Ringbeile aus den Umgebungen von 
Heijo“. — Okuda Naoe, Die in Ko-Ko-Kei, Nord-Mandschurei, gefundenen mikroli- 
thischen Kulturschichten. —- Omori Asakiti,’ Anthropologische Untersuchungen der 
Unterkiefer der Kiusiu-Bewohner. — 677. Umehara Sueji, Ein stiitzschenkelartiges 
Tongefa8 aus Dong-Son, Prov. Thanh-hoa, Annam. — Sukuzi Makoto, Eine vorlaufige 
Mitteilung iiber die anthropologische Untersuchung in West-Neuguinea. — Kondo 
Siro, Uber die Querschnittsfiguren der Tibiae der Japaner aus friihgeschichtlichen 
Zeiten. — Esaka Teruya, Spitneolithisches oder aeneolithisches TongefaB aus Mo-ling- 
kuan, Chiang-su, China. — 678. Nosaka Yasutugu, Die Form der 4uBeren Nase. Anthro- 
pologische Untersuchungen der 4uBeren Nase der West-Koreaner. — Utida Goro, Uber 
die Farbenténe der Iris und der Kopfhaare und deren Korrelation sowie tiber die Blut- 
gruppen bei Englandern und Australiern. — 679. Kano Tadao, Two kinds of Nautilus- 
shell ornaments, and their original motifs. — Hirano Gokiti, Uber die Zahlenverhaltnisse 
zwischen den beiden Geschlechtern bei den anthropologischen Untersuchungen der ver- 
schiedenen Rassen Ostasiens. — Utida Goro, Uber die Fingerabdriicke von Englandern 
und Australiern. — 680. Umehara Sueji, Notizen iiber die einzelnen prahistorischen 
Gegenstande. — Kano Tadao, On the so-called ,, Weed-scraper” of Southeastern Asia. — 
Hasebe Kotondo, Pferde-Knochen aus der Yayoishikidoki-Station auf der Insel Iki. — 
Sinozaki Nobuo, Die Fingerabdriicke der Mischlinge zwischen Ponape-Insulanern und 
Europadern. — Suzuki Makoto, Uber die Skelette der Steinzeitmenschen aus Hogi in 
der Nahe von Kainei, Chosen. — 681. Umehara Sueji, Ungew6éhnlich gestaltete steinerne 
Artefakte aus Asumi, Kiusiu. — Torji Hajime, Die prahistorische Wohnstatte in der 
Hohle von Riukado, Tosa. — Araya Siukuro, Uber die Asymmetrie der Schadel der 
Koreaner, Chinesen und Mongolen. — 682. Suda Akiyosi, On the Body-built of Oarsmen.— 
Esaka Teruya, Uber die Tonscherben mit Rollabdriicken. — Hasebe Kotondo, Uber 
die Somatometrie in Ostasien. — 683. Hasebe Kotondo, Die 10 mit je einem symbolischen 
Buchstaben benannten Gesichtsformen und ,,Drachen-Nasen“ in der japanischen Physio- 
nomie. — Sakadume Nakao, The Shellmounds of Shiroda in Hamamatu. — 684. Matu- 
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Adam Jéréme, C. S. Sp., Nouvel 
extrait du Folklore du Haut- 
Ogoones (22, S5s)-Pr. 2.—=. 


Ashkenazi Touvia, La tribu arabe : 
ses éléments (16 SS.) Fr. 1.50. 


Atangana Charles, Aken So (le rite 
So) chez les Yaoundés-Banés. 
(9 SS.) Fr. 1.—. 


Aufinger Albert, S.V.D., Sied- 
lungsform und Hauserbau an der 
Rai-Ktiste Neuguineas. (22 SS., 
Illustr., Karte.) Fr. 2.50. ; 


Aufinger Albert, S.V.D., Die Ge- 
heimsprachen auf den kleinen 
Inseln bei Madang in Neuguinea. 
(48.SS.,. Karte} Fr..4.80 


Bannerth Ernst, Islam in Modern 
Urdu Poetry. (15 SS.) Fr. 1.50. 


Baumgartner Walter, Was wir 
heute von der hebraischen Spra- 
che und ihrer Geschichte wissen. 
(24 SS.) Fr, 2.50: 


Blaes Jakob, S$. V. D., Die Kinder- 
Singspiele auf der Insel Ali, 
Nordost - Neuguinea. (42 SS., 
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Breuil H., La conquéte de la notion 
de la trés haute antiquité de 
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(3 SS., Illustr.) Fr. 0.40. 


Bruens A., The Structure of Nkom 
and its Relations to Bantu and 
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Biithler Alfred, Steingerate, Stein- 
skulpturen und Felszeichnungen 
aus Melanesien und Polynesien 
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Apuntes sobre los indios Sionas 
del Putumayo. (13 SS., Iilustr.) 
Bre 1320; 


Chodzidto Teofil, Mieszkanie u 
Jakuté6w (Die Wohnung bei 
den Jakuten). (22 SS., Ilustr.) 
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Chodzidto Teofil, S.V.D., Garn- 
carstwo u Jakutéw (The Yakut 
Pottery). (45 SS., Illustr., Kar- 
tenskizze.) Fr. 1.80. 


Count Earl W., Red and Black: 
a survey and a query. (10 SS.) 
1ihedie 


Cuvelier Gaston, Les preuves ju- 
diciaires dans le territoire de 
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instrument de musique du Sud- 
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Ehrenfels O. R. Baron von, The 
Dual System and Mother-right 
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Estermann Ch., C. S. Sp., Quelques 
observations sur les Bochimans 
'Kung de l’Angola méridionale 
(12 SS., illustr.) Fr. 1.50. 


Fuchs Stephen, ‘S. V. D., Changes 
and Developments in the Popu- 
lation of the Nimar District. 
(2OUSS.2) i Ete eles 


Gabus Jean, Les mouvements mi- 
gratoires chez les Esquimaux- 
caribous. (18 SS., Karten.) 
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Geurtjens H., M.S.C., A propos 
d’un ustensile de l’age de pierre 
au Sud de la Nouvelle-Guinée. 
(6 SS., Illustr.) Fr. 0.80. 


Gille Johannes, Montagnais und 
Canadiens. (13.553), Fi 


Guha B.S., Progress of Anthro- 
pological Research in India 
(ZeSoe) ata ORS 


Henninger Josef, Kannibalismus 
in Arabien ? (46 SS.) Fr. 1.50. 


Henninger Josef, Das Opfer in den 
altstidarabischen Hochkulturen. 
(32, SS.) Fr. 3.—. 


Hermanns Matthias, S. V. D., Ui- 
guren und ihre neuentdeckten 
Nachkommen. (22 SS., Illustr.) 
Bir? 50 ay 


Hermanns Matthias, S. V. D., 
Schépfungs- und Abstammungs- 
mythen der Tibeter (55 SS.) 
Fr. 5,— 


Holtker Georg, Verstreute ethno- 
graphische Notizen iiber Neu- 
guinea. (67 SS., Karten.) Fr. 5.—. 


Holtker Georg, Einiges iiber Stein- 
keulenképfe und Steinbeile ‘in 
Neuguinea. (56 SS.,  TIllustr., 
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Hubers Hubert, S.V.D., Kleine 
musikethnologische Beitrage v. 
der Insel Karkar in Neuguinea, 
(OPS > Ne Oes0) 


Huntingford G. W. B., Azania. 
(13 SS., Karte.) Fr. 1.20. 


Kahler H., Ethnographische und 
linguistische Studien von den 
Orang laut auf der Insel Rang- 
sang an der Ostkiiste von Su- 
matra (60.SS.) Fr. 6.— 


Kasprusch Alois S. V. D., Der groBe 
,,prahistorische’’ Steinmorser in 
Atemble am mittleren Ramu 
River in Neuguinea. (8 SS., 
Illustr.) Fr. 0.80. 


Koppers W., Bhagwan, the su- 
preme deity of the Bhils. (63 SS., 
Karte.) Pi 1. == 


Koppers Wilhelm, Probleme der 
indischen  Religionsgeschichte. 
(54 SS., Karte.) Fr. 4.50. 


Koppers W. and Jungblut L., The 
Water-Buffalo and the Zebu in 
Central India. (20 SS., Iltustr.) 
Fr. 2.90. 


Koster G. J., S. V. D., Sauguma of 
de Sluipmoord op de nord-oost- 
kust van Nieuw-Guinea. (12 SS., 
Karte.) Fro1 20. 


Krenn Ernst, Foroyar — Faroe 
Isles. (8 SS.) ‘Fr. 0.60. 


Kruse Albert, O.F.M., Erzah- 
lungen der Tapajoz-Munduruki 
(60 SS.) Fr. 5.— 


Lahovary N., Les origines humaines 
et la diminution du volume du 
cerveau chez l’homme. (38 SS.) 
Br. so. 0s 


Laufer Carl, M. S. C., Rigenmucha, 
das Héchste Wesen der Baining 
(Neubritannien) (64 SS., illustr.) 
Fro.5 550. 


Lehr Jakob, Die Inschriften der 
Stele von Lemnos. (39 SS., 
Illustr.) Fr. 3.50. 


Loeb Edwin M., The Kuanyama 
Ambo and other Tribes of South 
West Africa-(5 SS.) Fr. 0.50. 


Maringer Johannes, Menschenopfer 
im Bestattungsbrauch Alteuro- 
pas. (112 SS.) Fr. 10.—. 


de Menasce P., O. P., Un lapidaire 
pehlevi. (6 SS.) Fr. 0.60. 


Menges Karl, Zum Ozbekischen 
von Nord-Afghanistan (38 SS.) 
Fr. 3.50. 


Molinaro L., F. S$. C., Appunti circa 
gli Usi, Costumi e Idee religiose 
dei Lotuko dell’ Uganda. (36 SS.) 
Fr. 3.—. 


Nicolas Francis, Dictons, ‘Proverbes 
et Fables de la « Tamajeq » des 
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Niedermann Max, Studien zur litau- 
ischen Wortgeographie. (15 SS.) 
Bry1.90: 


Nilles John, $.V.D., Digging-sticks, 
spades, hoes, axes, and adzes of 
the Kuman people in the Bis- 
mark Mountains of East-Central 
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Schebesta Joseph, S.V.D., Terms 


expressing relationship in the. 


languages of Dagoi and Bona- 
puta-Mopu, New Guinea. AS Se 
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Schebesta Paul, Bericht tiber meine 
letzte Forschungsreise zu den 
ostasiatischen Negrito. (3 SS.) 
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Schebesta Paul, S. V. D., Die Wald- 
neger: Palanegride und Negro- 
Bambutide am _ Ituri (Belg. 
Kongo), (16 SS.) Fr. 1.50. 


Schmidt W., S.V. D., P. Damian 
Kreichgauer, S. V. D. f-(5 SS., 
Illustr.) Fr. 0.50. 


Schmidt Wilhelm, Untersuchungen 
zur Methode der Ethnologie I. 
IPSS Play esa 


Schréder Dominikus, S$. V. D., Das 
Herbst-Dankopfer der T’ujen 
im Sining - Gebiet, Nordwest- 
China, (7 °S5S3,) Lustre) Pr. 0.30. 


Schroder Dominicus, 5S. V. ‘ais 
Ying-hsi, Bewillkommung der 
Freude. (8 SS., Ilustr.) Fr. 0.80. 


Séminaristes indigénes du Sémi- 
naire de Yaoundé, Succession 
héréditaire au Cameroun. (7 SS.) 
Fr. 0.80. 


von Sicard Harald, Drei grund- 
legende Wé6rter der siidery- 
thraischen Kultur. (25 Seiten.) 
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Speiser Felix, Uber Feuerzeuge in 
der Siidsee. (25 SS., Illustr.) 
Fr, 2.50. 


Spérndli J., C. S. Sp., Marriage 
Customs among the Ibos. (Sou- 
thern, Nigeria, B. W. A.) (9 SS.) 
Pit at 


Steyler Missionsschwestern, S.Sp.5., 
Ethnographische Neuguinea-No- 
tizen aus der Zwischenkriegszeit. 
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Tarantino Angelo, F. S.C., Il Ma- 
trimonio tra i Lango antica- 
mento ed al presente. (22 SS.) 
i ps , 


Tecoz Henri Francois, Les mé- 
thodes psychologiques appli- 
quées a ]’étude de la race noire. 
(14 SS.) Fr, 1.20. 


Termer Franz, Nuevas investiga- 
ciones sobre los Mayas Altenses 
del Noroeste de Guatemala 
(46°S3))o, Er. £2.50: 


Uhlenbeck C. C., Vorlateinische 
indogermanische Anklange im 
Baskischen. (6 SS.) Fr. 0.50. 
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abeanentecke Anklange im Wort- Narrative Songs in Lepanto 

schatz des Eskimo. (16 SS.) Igorot as it is spoken at Bauko 
Fr. 1.80. (21 SS.) Fr. 2.— 


bergh Morice, C.1.C.M., Vroklage Bernhard, a V. D., Die 
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SCHOOL OF ORIENTAL AND AFRICAN STUDIES 


UNIVERSITY OF LONDON 
London, W. C. I. 


The School is a School of the University of London in the Faculties 
of Arts and Laws doing research work of the first importance and giving 
instruction for University of London degrees. The School also provides 
other courses in a large number of Asiatic and African languages and the 
related cultures, in the following Departments : 

India, Pakistan and Ceylon; South East Asia and the Islands: 
the Far East: the Near and Middle East: Africa: Phonetics and Lingui- 
stics : History: Law. 


LIBRARY 


The Library of the School contains nearly 100 000 books and pamphlets . 
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also to scholars and other persons interested in Oriental and African Studies. 
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The Bulletin of the School of Oriental and African Studies, price 
30/- (£1.10 s.—) per part, is issued normally about twice a year and 
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It contains contributions to the knowledge of Oriental and African 
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to reviews and notices of books on Oriental and African subjects. 

All papers, etc., for which publication is sought should be sent to 
the Editor at the School. 

Authors and publishers wishing to have books reviewed should send 
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see. 509 SS. Preis: Fr, 18.—. 
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Die erste vélkerkundliche Monographie aus dem éstlichen Zentral-Neuguinea 
Vie erste VOIKerKUnOee SS OO ees 


Hernrich AUFENANGER und GrorG Hoxrxer, S.V. D. 


DIE GENDE IN ZENTRALNEUGUINEA 


Vom Leben und Denken eines Papua-Stammes im Bismarckgebirge 


Aus der Fachkritik 


«... Die materielle und geistige Kultur wird gewissenhaft und umfassend 
aufgezeichnet und mit Absicht jede vorgefaBte Theorie ausgeschaltet. So behalt 
das Werk dauernden Wert, da es einen kleinen Stamm aus der komplexen Kultur- 
welt der Bismarckleute an der Wende der Steinzeit zur. jetzt beginnenden Eisen- 
zeit getreu schildert. » é 

Prof. W. BEHRMANN (Zeitschrift fiir Erdkunde, 1943, S. 217). 


«,.. Since I myself have been working among the natives mentioned in 
the book as the ,Arava’ for five years, a tribe in many cultural traits related to 
the Gende, I can assure the interested reader of the thoroughly reliable nature 
of the book. It should be a valuable source of information for the comparative 
ethnologist as well as for the ,functional’ anthropologist. » 

‘ Joun NILres (Oceania, XVI, 1945/46, p. 181). 


« ... Durch die Zusammenarbeit des Feldforschers (AUFENANGER) und des 
Gelehrten (H6LTKER) ist ein Werk entstanden, das uns den ganzen Lebensbereich 
der Gende schildert ... Gerade darum, da es sich um eine sehr alte Siedlungs- 
schicht in der Siidsee handeln muB, sind wir den beiden Verfassern besonders 


dankbar, daB sie uns die Gende in einer so abschlieSenden und einwandfreien ~ 


Form schildern. » Prof. FELIX SPEISER (Acta Tropica, I, 1944, S. 94). 


« Also ein Buch aus einer tropischen Welt mit ihren fiir geistige Arbeit nicht 
forderlichen Verhaltnissen und Bedingungen, und nicht die Auswertung von 
Notizen und Tagebiichern in einem bequemen hauslichen Studierzimmer ... 

... Das in seinem Rahmen so ausgezeichnete Werk ... alle Bemiihungen 
um die V6lkerkunde von Neu-Guinea, denen AUFENANGER und HO6OLTKER die 
bisher umfassendste Publikation tiber ein einzelnes Volk Deutsch-Neu-Guineas 
gegeben haben. » 

Dr. ANDREAS SCHELLER (Paideuma, II, 1943, S. 340 u. 343). 


«... Trotz dieser und anderer kleiner Einwande kann diese wiederholt als 
svorlaufige Mitteilung’ gekennzeichnete Arbeit in ihrem Streben nach Genauig- 
keit, Zuriickhaltung und Vorsicht als erfreuliche Leistung aus dem Kreise der 
Missionare der S. V. D. anerkannt und die darin zum Ausdruck kommende neue 
kritische StrO6mung begriiBt werden. » 

Prof. R. THuRNwaLpD (Archiv f. Anthropologie, N. F. XXVIII, 1942, S. 83). 


«... Das vorliegende Werk (bietet) das Beispiel eines wahrhaft idealen Zu- 
sammenarbeitens von Forscher und Missionar. 

... Dieser Héchststand (wissenschaftlicher Exaktheit) verbiirgt auch einen 
Hochststand der wissenschaftlichen Zuverlassigkeit ... In einer fSrmlich konden- 
sierten, doch aber klaren Sprache bekommen wir hier eingehende Mitteilungen. » 

Prof. WILH. ScHmipt (Anthropos, XXXV-VI, 1940-44, S. 505 i) 


XVI + 209 SS. in K1.-Quart. ; 
Mit 3 Karten, 10 Textfiguren und 64 ‘Originalphotos auf 49 Bildtafeln. 
Preis: gebunden in Halbleinwand, sfr. 25.—. 
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Me Fiirer- Haimendorf Christoph von: The Reddis of the Bison Hills (Stephen 


tits Buchs: -S, VE Pit SONS ROE: eae ee TES eatee ha Vials hat wetymdie® Ws 
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_ Schlosser Katesa : Propheten in Afrika (Georg Héltker) 


opie Mohr) cee OP ee PUR Nea Ck eA Eee ELC aAgt Peo force Math oY tetra va 
Green M. M.: Ibo Village Affairs (Eluieotaber) ny kireaue | (Ann one where 
-Gusinde Martin : Urwaldmenschen am Ituri (V. van Bulck) 
Lelong M.-H., O. P.: Mes fréres du Congo (Hugo Huber). ........ 
Périer GastencD: Les Arts Populaires du Congo Belge (Georg Het 
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Preis dieses Halbbandes (Heft 1-3), ohne Porto: Schweiz Fr. 25.—, Aus- 
land Fr. 30.— (im Falle einer allgemeinen Preissteigerung entsprechende Bay 
erhéhung vorbehalten). 
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